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Abstract: 

This study investigates the delicate balance between lafẓ (word) and maʿnā 

(meaning) within two interconnected domains of Islamic intellectual tradition: mystical 

Qur’anic exegesis and the poetry of Hafez. Mystical commentators—such as Qushayri, 

Sulami, Kashani, and Isfahani—developed a hermeneutic method that treated Qur’anic 

language as a multilayered system in which outward wording reveals and simultaneously 

conceals deeper spiritual realities. Their interpretive model emphasized proportionality: 

meaning is not separated from words, yet it is not confined to the literal register. 

Meanwhile, Hafez’s poetic discourse reflects a similar dynamic, where linguistic 

economy, symbolic density, and metaphorical precision produce meanings that exceed 

the textual surface.  The research employs comparative linguistic and hermeneutic 

analysis to explore how both traditions negotiate the tension between literal and 

symbolic expression. In mystical tafsīr, key Qur’anic concepts—such as light, wine, veil, 

heart, and path—become spiritual metaphors through controlled shifts in semantic 

proportionality. In Hafez’s poetry, these same motifs are reconfigured within an 

aesthetic and experiential framework that expands their semantic fields while preserving 

an organic connection to Qur’anic precedent.  By examining shared symbolic structures 

and interpretive strategies, the study argues that the balance of word and meaning in 

both traditions reveals a unified epistemological principle: language operates not as a 

fixed container but as a dynamic medium that mirrors the layered nature of reality. This 
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interplay ultimately demonstrates how mystical hermeneutics and Persian poetic 

imagination co-create a rich semantic universe grounded in spiritual intuition and 

linguistic artistry. 

Keywords: 

Mystical Tafsir, Hafez, Word–Meaning Relationship, Qur’anic Hermeneutics, 
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قرآنِ مجید کی عرفان تفسی میں لفظ اور معنی کا تعلق بنیادی اہمیت رکھتا ہے۔ صوفی مفسرین کے نزدیک لفظ حقیقت کا دروازہ ہے، اور  

معنی اس دروازے کے پیچھے چھپی ہوئی وہ جہتیں ہیں جو صرف ظاہری نگاہ پر آشکار نہیں ہوتیں۔ اسی نسبت نے قرآن زبان کو ایک ایسی  

کا جمالیاتی اظہار ہے۔ حاف کے نزدیک لفظ نہ  کثیر سطحی معن  یت عطا کی ہے جو تفسیِ عرفان کی بنیاد بنتی ہے۔شعرِ حاف بھی اسی اصول 

شراب، حجاب،  —صرف ایک صوتی و ادبی اکائی ہے بلکہ ایک رمز، ایک اشارہ اور ایک معنی پُل ہے۔ اس کی غزلوں میں قرآن علامات

س

فََ

 

ن

و معنی کا تناسب ہمیشہ برقرار رہتا ہے۔اس مطالعے میں    نئے—آئنہ، دل، سفر،  عرفان مفاہیم کے ساتھ نمودار ہوتی ہیں، مگر لفظ 

  دیکھا جائے گا کہ قرآن کی عرفان تفسی اور شعرِ حاف، دونوں میں لفظ اور معنی کس طرح ایک توازن، ایک تناسب اور ایک باہمی ہم آہنگ 

 کے ساتھ جلوہ گر ہوتے ہیں۔ 

ی متن کا تکوینی رشت —مبحث اول: لفظ و معنا کا عرفان اصول 

 

فظ

 قرآن اور حا

 )ظاہر و باطن(  •

ت  

ُ

 
 عرفان مکتبِ تفسی میں لفظ و معنا کی دو سطحی ب

 :عرفان تفسی کا بنیادی اصول یہ ہے کہ ہر لفظ دو سطحوں پر کام کرتا ہے

 جس میں لفظ اپنی لغوی و بیان معنیت کے ساتھ قائم ہے،   ظاہری سطح (１)

 بن جاتا ہے۔  تجلی کا آفاقی نشاناور  کائناتی علامتجہاں وہ لفظ   باطنی سطح (۲) (２)

صوفیہ کے نزدیک قرآن الفاظ کا مجموعہ نہیں بلکہ ’’نزولِ حقیقت‘‘ ہے، لہٰذا اس کے الفاظ میں معنی طبقات اور   (３)

 میں ظاہر، باطن کی نافی نہیں بلکہ اس کا  

ت  

ُ

 
ہے؛ اسی لیے صوفیہ    دروازہاشارات کی لا متناہی سطحیں موجود ہیں۔ اس دو سطحی ب

 لفظ کو دریافت کرتے ہیں، صرف پڑھتے نہیں۔ 

 لفظ کے ’’قالب‘‘ اور معنا کے ’’روحان جوہر‘‘ کا صوفیانہ تصور  •

 فکر میں لفظ جسم کی مانند ’’قالب‘‘ ہے اور معنی روح کی مانند ’’جوہر‘‘۔ لفظ کے قالب کو اگرچہ اہمیت حاصل ہے لیکن حقیق 
ِ
  صوفیانہ نظام

تصور    نزولِ معنا کا ظرفتک رسائی ہے۔ یہی وجہ ہے کہ صوفیہ لفظ کو جامد نہیں سمجھتے بلکہ اسے    روحان لطافتمقصد اس کے اندر پوشیدہ  

کرتے ہیں۔ یہ تصور بتاتا ہے کہ معنا لفظ میں قید نہیں بلکہ اس کے سائے، اشارے، اور ارتعاش میں جلوہ گر ہوتا ہے۔ اس کے نتیجے میں  

 کا ذریعہ بنتا ہے، نہ کہ صرف معلوماتی ابلاغ کا وسیلہ۔  جوہری انکشافشاعری اور تفسی دونوں میں لفظ 

 قرآن کی باطنی تاویل میں لفظ کی معنی کشادگ  •
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پر   اتنا ہی باطنی طور  کا لفظ جتنا ظاہری ہے،  یہ ہے کہ قرآن  اصول  کا  )تأویل(  بھی ہے۔ لفظ کی معنی کشادگ   کائناتی رمز باطنی تاویل 

یعنی لفظ اپنے ظاہر سے باطن، اور باطن سے حقیقت تک سفر کرتا  —دراصل ’’تنزیل‘‘ کے مراتب سے ’’تجلی‘‘ کے مراتب تک جاتی ہے

 :رکھتی ہے وجودی جہتہے۔ ابنِ عربی، قشیری، اور سہروردی کے عرفان نظاموں میں لفظ کی یہ کشادگ 

 حقیقت   → رمز → مجاز →لفظ 

کرتا ہے۔ اس طرح قرآن کے الفاظ ہر قاری    نئے معان پیدایہ وہی کائناتی سلسلہ ہے جس میں متن، قاری کی روحان استعداد کے مطابق 

 پر ایک ہی طرح نہیں کھلتے بلکہ ہر روح کو اس کی طلب کے مطابق اپنا راز عطا کرتے ہیں۔

 حاف کے ہاں واژگان کی چند سطحی معنیت اور عرفان اشارہ گری  •

’’عشق‘‘،   ’’ساقی‘‘،  ’’شراب‘‘،  ’’رند‘‘،  ’’میخانہ‘‘،  ہے۔  کرتا  کام  پر  زیادہ معنی سطحوں  سے  ایک  لفظ  کلام میں  کے  حاف 

 کی طرف رہنمائی کرتے ہیں۔  عرفان/باطنی معنیاور رکھتے ہیں، عرفی/ثقافتی معنیرکھتے ہیں، لغوی معنی :’’آئینہ‘‘ جیسے الفاظ بیک وق 

جیسے شراب کبھی عِشق الٰہی ہے، —میں بدل دیتا ہے، جس میں معنی مسلسل محوِ حرکت رہتا ہے  تکثیری علامتحاف لفظ کو  

تکوینی  کبھی فنا کا اشارہ، اور کبھی ’’رفعِ حجاب‘‘ کا استعارہ۔ اس کی یہ چند سطحی معنیت حاف کے متن کو قرآن کی باطنی قراءت سے ایک  

 بھی ہے۔   روحان اشارہعطا کرتی ہے، کیونکہ دونوں میں لفظ، محض لفظ نہیں بلکہ  رشت

 لفظ و معنا کے تناسب کا معیار: نص کی روحان استعداد  •

صوفیانہ تنقید کے نزدیک لفظ و معنا کا اصل تناسب اس وق قائم ہوتا ہے جب متن کی ’’روحان استعداد‘‘ اور قاری کی ’’باطنی  

قابلیت‘‘ ہم آہنگ ہوں۔ یعنی معنیت متن میں بھی بالقوّت موجود ہوتی ہے اور قاری میں بھی بالقوّت، مگر فعلیت اس وق جنم لیتی ہے  

 ادیں ایک خاص درجے پر ملتی ہیں۔ جب دونوں کی استعد 

 :کہتے ہیں   ءاسی لیے صوفیا

 ہو۔"

ت

ت
ّ
 " معنی ہر دل پر اسی قدر کھلتا ہے جتنی اس کی ظرفی 

یہی اصول قرآن کی باطنی تعبیر اور حاف کی عرفان شعریات دونوں کو ایک وحدان فریم میں جوڑ دیتا ہے، جسے آپ کے عنوان کے مطابق  

 ’’تکوینی رشت‘‘ کہا جا سکتا ہے۔ 

 لفظ کے باطن اور معنا کی تجلیات — مبحث دوم: تفسیِ عرفانِ قرآن

یعنی ایسا دروازہ جس کے کھلتے ہی قاری پر معان —تفسیِ عرفان میں لفظ محض صوتی یا لغوی اکائی نہیں بلکہ ’’مفتاحِ معنا‘‘ ہوتا ہے 

کے نزدیک لفظ اپنی اصل میں علامت ہے؛ یہ علامت بظاہر محدود مگر باطن   hermeneutics کی متعدد تجلیات واقع ہوتی ہیں۔ صوفیانہ

اور تجلی کبھی ایک درجے پر قا  ئم  میں غیر محدود ہوتی ہے۔ صوفیہ کا عقیدہ ہے کہ قرآن کا لفظ ’’تنزیل‘‘ ہے مگر اس کا معنی ’’تجلی‘‘ ہے، 

 باطنی ظرف کے مطابق کھلتا ہے۔ نہیں رہتی۔ یہی سبب ہے کہ وہ کہتے ہیں کہ قرآن ہر قاری پر اس کے  
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ل شاملِ تفسی ہوتی ہے
ّ
جیسے نور، قلب، سیر، حیات، —اسی اصول کے تحت قرآن کے وہ الفاظ جن کی روحان گہرائی بدرجۂ او

 :عرفان نظام میں محض اصطلاحات نہیں بلکہ مقامات و احوال کے اشارے بنتے ہیں۔ مثال کے طور پر قرآنِ کریم میں ارشاد ہے —موت

ضِ﴾  رأ
َ أ
مَاوَاتِ وَالْ ورُ السه

ُ
ُ ن  1﴿اللَّه

 ‘‘ترجمہ: ’’اللہ آسمانوں اور زمین کا نور ہے۔

وہ وجود جو ہر تہہ میں جلوہ گر ہے، مگر خود کسی جلوے کا —صوفیانہ تاویل میں ’’نور‘‘ یہاں محض روشنی نہیں بلکہ وجودِ مطلق کا استعارہ ہے 

محتاج نہیں۔ نور حقیقت کا پہلا ظہور ہے، اور اسی سے معان کی تمام شعاعیں پھوٹتی ہیں۔ اسی طرح ’’قلب‘‘ قرآن میں محض عضوِ جسمان  

 :، بلکہ ’’مرکزِ ادراکِ الٰہی‘‘ ہے۔ اپنی اصل میں قلب وہ مقام ہے جہاں حقیقتِ نوران جلوہ کرتی ہے نہیں

بٌ﴾ 
أ
ل
َ
هُ ق

َ
 ل
َ
ان

َ
نأ ك

َ
رَى لِِ

أ
ذِك

َ
لِكَ ل

ََٰ
 2﴿إِنه فِي ذ

 ‘‘ترجمہ: ’’یقیناً اس میں نصیحت ہے اس شخص کے لیے جس کا دل زندہ ہو۔

اس آیت میں ’’قلب‘‘ کو ’’روحان بیداری‘‘ کے مقام کے طور پر پڑھتے ہیں، یعنی ایسا ظرف جہاں معنی کا نور براہِ راست وارد ہوتا    صوفیا

وجودی حرکت جو سالک کو ظاہری کثرت سے — ہے۔ اس کے مقابلے میں ’’سیر‘‘ قرآن میں محض ’’سفر‘‘ نہیں بلکہ ’’باطنی ارتقاء‘‘ ہے

 :لے جاتی ہے۔ اسی بنا پر فارسی اہلِ فن نے ’’سفر‘‘ کو روحان منازل کا لازمی عنصر قرار دیا ہے۔ عطار کہتے ہیں باطنی وحدت کی طرف  

ز و دمی کند / رهرو آن است که آهسته و پیوسته رود   3رهرو آن نیست که گهی تی 

 ‘‘ترجمہ: ’’راہرو وہ نہیں جو کبھی تیز چل دے اور کبھی رک جائے؛ راہرو وہ ہے جو آہستہ مگر مسلسل سفر کرتا ہے۔ 

حضور یہی ’’سیر‘‘ عرفان تفسی میں قرآن کے لفظی معان کو ’’حرکتِ شعور‘‘ میں بدل دیتی ہے، اور قاری کو مجرد معلومات سے اٹھا کر تجربۂ  

 تک پہنچاتی ہے۔ 

عرفان تفسی میں مجاز، رمز اور اشارت بنیادی اصول ہیں۔ مجاز حقیقت کی طرف ’’پل‘‘ بن جاتا ہے؛ رمز حقیقت کے مقام کی 

میں مجاز حقیقت کی نفی نہیں بلکہ   hermeneutics طرف ’’دروازہ‘‘ ہے، اور اشارت معنی کو اپنے ’’مخفی مرکز‘‘ تک لے جاتی ہے۔ اس

یعنی الفاظ اپنی ظاہری صورت میں حقیقت کے پردے بنتے ہیں اور باطن میں اس کی طرف رہنمائی کرتے ہیں۔ اسی  —اس کا ظہور ہے

 :اصول کے تحت حاف کہتا ہے

ی  هر سخن رمز دارد و هر نظر معنای 
4 

 ‘‘ترجمہ: ’’ہر سخن میں ایک رمز ہے اور ہر نظر میں ایک معنی پوشیدہ ہے۔

ایسا زندہ کہ ہر زمانے میں نئے معان  —یہی رمزیت قرآن کی باطنی تفسی میں معنی کو طبقات عطا کرتی ہے، اور متن کو ’’زندہ‘‘ رکھتی ہے

قرآن کے الفاظ میں وحدتِ ہدایت اور تنوعِ معان دونوں کا عرفان منہاج اسی بات پر قائم ہے کہ ’’ہدایت‘‘ اپنی    کرامت کرتا رہتا ہے۔

اصل میں واحد ہے لیکن اس کے تجلیاتی مظاہر متنوع ہیں۔ الفاظ میں تنوع اس لیے ہے کہ قاری مختلف درجوں پر ہوتا ہے، اور وحدت  

لیے قرآن ایک ہی آیت کو مختلف قلوب پر مختلف جلوؤں کے ساتھ آشکار کرتا ہے؛ یہی تنوع،  اس لیے کہ مِنبع ہدایت ایک ہے۔ اس  

 وحدت کی دلیل بھی ہے اور اس کا ظہور بھی۔ 
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عرفان تفسی میں لفظ سے حقیقت کی طرف سفر دراصل ’’تفسیِ کشفی‘‘ اور ’’تاویلِ ذوقی‘‘ کا منہاج ہے۔ یہ نہ محض فکری کاوش 

یعنی  —ہے نہ صرف رسمی تفسی؛ یہ کشف، ذوق اور مجاہدہ کے ذریعے معنی حقیقت تک رسائی ہے۔ صوفیہ اس کو ’’سماعِ معنی‘‘ کہتے ہیں 

  روح سے حاصل ہوتی ہے۔ معنی کی وہ تجلی جو 

 

حۂ
ف
 مطالعۂ لفظ سے نہیں بلکہ مصا

یہی وہ مقام ہے جہاں لفظ اپنی حدوں سے بلند ہو کر ’’معنی‘‘ میں تبدیل ہو جاتا ہے، اور معنی ’’حقیقت‘‘ تک رسائی کا ذریعہ بنتا  

ہے۔ یوں قرآن کا متن صرف پڑھا نہیں جاتا بلکہ ’’کھلتا‘‘ ہے، لفظ صرف سمجھا نہیں جاتا بلکہ ’’روشن‘‘ ہوتا ہے، اور معنی صرف محسوس  

 تے بلکہ ’’تجلی‘‘ کی صورت اختیار کر لیتے ہیں۔ نہیں کیے جا

 عرفان، استعاراتی اور موسیقائی نظام — مبحث سوم: شعرِ حاف میں تناسبِ لفظ و معنا 

حاف کے کلام میں لفظ و معنا کا رشت محض ادبی صنف یا غنائی اظہار تک محدود نہیں بلکہ ایک کامل عرفان نظام کی صورت اختیار  

اور   کر لیتا ہے۔ اس نظام میں لفظ اپنی سطحی معنیت سے بلند ہو کر ایسی داخلی گونج پیدا کرتا ہے جو قاری کے باطنی احساسات کو جاگرتی ہے

محض بیان نہیں بلکہ ’’کشف‘‘ کی کیفیت بنا دیتی ہے۔ حاف کی غزل میں لفظ ایک طرف جمالیاتی صیقل رکھتا ہے، دوسری طرف  متن کو  

 سلوکی رمز اور باطنی اشارہ۔ یہی وجہ ہے کہ اس کی زبان بیک وق دقیق، لطیف اور تہہ دار محسوس ہوتی ہے۔ 

حاف کے ہاں زبان کی یہ لسان دق محض صنائعِ لفظیہ کی چابک دستی نہیں، بلکہ معنی وسعت کا ظہور ہے۔ اس کے اشعار میں ایک ہی لفظ  

 :کئی معنی پرتیں لیے ہوئے ہوتا ہے، اور ہر پرت اپنی نوعیت میں ایک عرفان اشارہ بنتی ہے۔ مثال کے طور پر وہ کہتا ہے

ا خطا اینجاست سخن شناس نه   5ای دلیر

 ‘‘ترجمہ: ’’اے دلبر! تو سخن شناس نہیں؛ خطا یہی سے پیدا ہوتی ہے۔ 

اور ’’شناس‘‘ محض جاننے والا نہیں بلکہ ’’کشف کرنے   کا استعارہ ہے،  یہاں ’’سخن‘‘ بظاہر کلام ہے، مگر باطن میں ’’حقیقت‘‘ 

والا‘‘ ہے۔ حاف اس شعر میں زبان کے ظاہری معنی اور حقیقت کے باطنی معنی کے درمیان ایک لطیف کشاکش کی طرف اشارہ کرتا ہے؛  

مگر اس کا ’’اشارہ‘‘ لامحدود ہے۔ فارسی اہلِ فن نے اسی نکتے پر زور دیتے ہوئے کہا ہے کہ حاف کا ہر لفظ ’’رمز و گویا لفظ اگرچہ محدود ہے  

پر نئے  کنایہ‘‘ کی کائنات ہے۔ شبلی نعمان نے لکھا ہے کہ حاف کی زبان ’’بقدرِ ظرفِ قاری‘‘ افق بدلتی ہے، یعنی اس کا معنی ہر پڑھنے والے  

 ہے۔   طور پر ظاہر ہوتا

 :حاف کی شعری دنیا میں رمز، ایہام، ایجاز اور لفظی تہہ داری عرفان علامتوں کے طور پر کام کرتے ہیں۔ مثلاً

ز کن گرت پی  مغان گوید   6به می سجاده رنگی 

 دہ کو شراب سے رنگین کر لے۔ٓ 
ّ
 ‘‘ترجمہ: ’’اگر پیرِ مغان کہے تو اپنی س 

کی  اللہ  فی  فنا  اصطلاح نہیں بلکہ صوفیانہ سرشاری،  کی  )شراب( یہاں محض مے  ’’می‘‘  درجوں میں منقسم ہے۔  کئی  یہ شعر 

’’پیر مغان‘‘ شریعت سے گزر کر حقیقت تک پہنچانے والے مرشد کی معنیت رکھتا   اتُر جانے کا رمز ہے۔   ظاہری کے 
ِ
اور حجاب کیفیت 

 دہ کو رنگین  
ّ
کرنا‘‘ عبادت کے ظاہر کے بجائے حقیقت کی باطنی واردات کی طرف اشارہ ہے، جو معرفت کی راہ میں  ہے۔ اسی طرح ’’س 

 کبھی ’’قانون‘‘ سے زیادہ ’’ذوق‘‘ کی ضرورت کا بیان بنتا ہے۔ 
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 :مولانا جلال الدین رومی نے بھی اسی حقیقت کی طرف اشارہ کیا ہے 

 7پرستی گر به حق آرد تو را / آن عبادت باشد و طاعت خدا می

 ‘‘ترجمہ: ’’اگر شراب نوشی )باطنی سرشاری( حقیقت تک پہنچا دے تو وہی عبادت ہے اور خدا کی حقیق اطاعت۔ 

 می کو ایک واضح عرفان شان عطا کرتا ہے اور ثابت کرتا ہے کہ حاف کے اشارات تنہا نہیں بلکہ 
ٔ
ی استعارہ

 

فظ

یہ رومی کا قول حا

حاف کے ہاں شراب، ساقی، حُسن، عشق، طلوع اور آفتاب جیسے الفاظ محض  ایک وسیع صوفیانہ روایت کے تسلسل میں سماے ہوئے ہیں۔

ی ہیں۔ ’’شراب‘‘ وجدِ روحان ہے، ’’ساقی‘‘ جلوۂ حق ہے، ’’حُسن‘‘ تجلیِ ذات ہے، ’’عشق‘‘ فنا

ح لّ
م

ء کا  شعری پیکر نہیں بلکہ باطنی معان کے 

 :۔ اس تناظر میں اس کا شعرمقام، ’’طلوع‘‘ انکشافِ حقیقت، اور ’’آفتاب‘‘ وحدت کا روشن مظہر

 و ناولها 
ً
 8الا یا ایها الساقی ادر کأسا

 ‘‘ترجمہ: ’’اے ساقی! پیالہ گھما اور مجھے تھما دے۔

’’ادر‘‘   اور  کا ظرف ہے،  وارداتِ قلبی  ’’کٔ س‘‘ یہاں  آرزو‘‘ ہے۔  ’’نورِ حقیقت کی  اور  ’’معرفت کی طلب‘‘  اپنی اصل میں 

حاف کی غزل کا موسیقائی آہنگ صرف صوتی حسن پیدا نہیں کرتا بلکہ معنی ہم   حقیقت کی جانب مسلسل بلائے جانے کا عرفان صوت۔

سب مل کر معنی کی داخلی حرکت کو تقویت دیتے ہیں۔ یہی موسیقائی التہاب  —آہنگ کو گہرا کرتا ہے۔ اس کی بحر، ردیف، قافیہ اور ترنم

 صوتی توانائی کے ذریعے معنی کے باطن میں داخل ہو جاتا ہے۔ صوفیہ کے  قاری کو ’’باطنی سماع‘‘ کی کیفیت میں پہنچا دیتا ہے، یعنی لفظ اپنی

 نزدیک یہ کیفیت ’’وارد‘‘ کی ابتدائی صورت ہے۔ 

ماورا جا کر روح کی   الفاظ سے  ’’صدائے باطن‘‘ موجود ہے جو ظاہری  ایسی  واژگان میں ایک  زبان کے اسی نظام میں حاف کی 

ایک  گہرائی میں گونج اٹھتی ہے۔ وہ معنی کو بیان نہیں کرتا، قاری میں پیدا کر دیتا ہے۔ گویا لفظ سے پہلے ایک نور ہے، اور معنی سے پہلے  

 : کا شاعر ہے۔ چنانچہ جب وہ کہتا ہے تجلی۔ حاف اسی تجلی

سدرد عشقی کشیده   9ام که میر

 ‘‘ترجمہ: ’’میں نے عشق کا ایسا درد چکھا ہے کہ پوچھو مت۔

ل تو یہ محض وارداتِ عشق کا بیان نہیں بلکہ ایک ایسی باطنی گونج ہے جسے ہر عاشق اپنے دل کے مطابق سن لیتا ہے۔ یہی حاف کا عرفان کما

 لفظ محدود، مگر صدا لامحدود؛ شعر مختصر، مگر معنی بے کنار۔ —ہے

 تکمیلی ساخ متن کی سطح پر لفظ و معنا کی ہم — مبحث چہارم: قرآن اور حاف 

وہ ہم  و معنا کی  اور حاف کے مابین لفظ  اس فضا میں قرآن  یا تہذیبی  تمہید کی  تکمیلی نسبت سامنے آتی ہے جو صرف عقیدت 

اور تعددِّ دلالت  —ہے۔ قرآن کا قدسی اسلوب   متنی اشتراک وراثت کا معاملہ نہیں بلکہ ایک گہرا    معان 
ِ
ق
 
سن

 

ن

ت

ت

اپنی فصاحت، رمزیت، 

حاف کے شعری متن میں ایک باطنی رو، ایک خاموش مگر فعال نحوی و معنی قوت کی طرح جاری ہے۔ حاف نہ قرآن کی  —کے ساتھ

ہ اس قدسی بیان کو شعری رمز میں جذب کر کے ایک نیا لفظیات کو شعری سطح پر منجمد کرتے ہیں، نہ محض اقتباس تک محدود رہتے ہیں؛ و

 ور متنِ شعری ایک دوسرے کو روشن کرتے ہیں۔ ’’تکوینی اسلوب‘‘ پیدا کرتے ہیں جس میں متنِ الٰہی ا

 تکمیلی ساخ متن کی سطح پر لفظ و معنا کی ہم — قرآن اور حاف 
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 لفظ کے انتخاب میں قدسی و شعری متن کا تقابلی توازن  •

 :قرآن کا لفظ نہ صرف معنی کا حامل ہے بلکہ معنی پیدا کرنے کی قوت بھی رکھتا ہے۔ ارشاد ہے

ء  » يأ
َ

ِ ش 
ل 
ُ
ا لِك

ً
يَان ابَ تِبأ

َ
كِت

أ
كَ ال يأ

َ
ا عَل

َ
ن
أ
ل زه
َ
 «10وَن

 ”اور ہم نے آپ پر کتاب نازل کی جو ہر چیز کی وضاحت ہے۔“

حاف اسی قرآن وضاحت اور دلالت کو شعری رمز میں ڈھالتے ہوئے لفظ کو ایک ایسے باطنی توازن میں رکھتے ہیں جہاں ہر لفظ کے پیچھے  

 :کئی معنی پرتیں جلوہ گر ہوتی ہیں 

 رمز آیت »
ٔ
 «11ست از دل برآید گفت دلا این نکته

 ”اے دل! یہ نکتۂ رمز )دل کی آیت( دل ہی سے اٹھتا ہے، اسی سے ظاہر ہوتا ہے۔“ٓ 

 یہاں ’’آیت‘‘ کا لفظ براہ راست قرآن سے لیا گیا، مگر حاف اس کو ’’دل‘‘ کی باطنی وحی کے ساتھ ہم آہنگ کرتے ہیں۔

 معان  •
ِ
ق
 
سن

 

ن

ت

ت

ی غزل میں ’’

 

فظ

 (semantic coordination) ‘‘عرفان تفسی اور حا

ی نظام کے ساتھ آگے بڑھتی ہے، جیسا کہ قشیری نے کہا 

سن ق

 

ن

ت

ت

 :عرفان روایت میں قرآن کی تفسی معنی کے 

فتَحُ على قدرِ صفاءِ القلوب»
ُ
 «12الآیاتُ ت

 ”آیات اتنی کھلتی ہیں جتنی دلوں کی صفائی ہوتی ہے۔ “

ی منطق میں قرآن کے الفاظ کو اپنے غزل کے تجربے میں مربوط کرتے ہیں 

سن ق

 

ن

ت

ت

 :حاف اسی 

 دم زد »
ی

 در ازل پرتو حسنت به تجلّ
 «13عشق پیدا شد و آتش به همه عالم زد

 کی سانس لی؛ عشق پیدا ہوا اور اس نے سارے عالم میں آگ لگا دی۔“

ّ  

ت

 ”ازل میں تیرے حسن کے پرتو نے تج

‘‘، ’’پرتو‘‘ اور ’’ازل‘‘ قرآن کی باطنی تفسی کی ہی علاماتی کڑیاں ہیں۔

ّ  

ت

 یہاں ’’تج

 فصاحت، بلاغت اور رمزیت کا مشترکہ بیانیہ •

 :قرآن کا اعجاز اس کی بلاغت اور رمزیت کے امتزاج میں ہے، جیسے

ا سَجَىَٰ »
َ
لِ إِذ يأ

ه
حَىَٰ * وَالل  «14وَالضُّ

 ”قسم ہے روشن دن کی * اور رات کی جب وہ چھا جائے۔“

 :یہی علامتی قوت حاف کے ہاں ’’صبح‘‘، ’’شام‘‘، ’’شب‘‘، ’’فجر‘‘ اور ’’آفتاب‘‘ جیسے الفاظ میں شعری رمزیت کا بنیادی منبع بنتی ہے

ز هایل»  شب تاریک و بیم موج و گردایر چنی 
 «15هاباران ساحل کجا دانند حال ما سبک 

ی اور تمثیلی بیان کی گونج رکھتے ہیں۔ 

صص
ق

 یہ بحر، شب اور گرداب قرآن کے 

 قرآن اور حاف میں ’’تعددِ معان‘‘ کا روحان منطق  •

 :قرآن کی تعبیر میں تعدّد معان ایک اصول ہے، جیسا کہ زمخشری نے کہا 
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 الواحدُ قد يحتملُ وُجوهًا من الِعاني»
ُ
 «16اللفظ

 ”ایک لفظ کئی معنی کا احتمال رکھتا ہے۔“

نور، آفتاب ایک ہی شعر میں شراب، عشق، ساقی،  پر قائم ہے۔  ’’احتمالِ معنی‘‘  اسی  پورا نظام  کا  و عرفان — حاف کی غزل  سب قرآن 

 دلالتوں میں کھلتے ہیں۔ یہی وجہ ہے کہ حاف کی قرأت ہر بار نئے معنی کی پرت کھولتی ہے۔ 

 دلالت، ایہام اور اشارت کے نظام میں لفظ و معنا کا توازن  •

 :قرآن کی بلاغت میں ’’اشارت‘‘ اور ’’ایہام‘‘ ایک لطیف فنی حکمت رکھتے ہیں، جس کی مثال درج ذیل ہے

« ِ هُ اللَّه مه وَجأ
َ
ث
َ
وا ف

ُّ
وَل

ُ
مَا ت

َ
ن يأ
َ
أ
َ
 «17ف

 ”تم جدھر بھی رخ کرو، ادھر ہی اللہ کا چہرہ ہے۔“

یہ آیت ایک ہی وق میں مکان، جہت، احاطہ، قرب اور توحید کے کئی معان رکھتی ہے۔ حاف اسی ایہامی و اشاری نظام کو شعری ساخ  

 :میں جذب کرتے ہیں 

 دل ندانم کیست در اندرون من خسته »

 «18که من خموشم و او در فغان و در غوغاست 

 وہ‘‘ کون ہے؟ نفس؟ روح؟ محبوب؟ ذاتِ حق؟ یہ ایہام، یہی معانیاتِ متعدد، قرآن کے اثر کی روشن ترین مثال ہے۔ ’’

ر حاف  آخرکار قرآن اور حاف کا یہ رشت محض اثر و تأثر کا نہ رہتا بلکہ ایک متنی تکمیل کی صورت اختیار کر لیتا ہے۔ قرآن قدسی اساس ہے او

اس اساس کو شعری باطن میں اس طرح جذب کرتے ہیں کہ دونوں متن ایک دوسرے کو یکجا کرتے ہوئے ایک ایسی معنی فضا بناتے  

 ‘‘ اور ’’معنی‘‘ باہم تکوینی صورت میں جلوہ گر ہوتے ہیں۔ہیں جہاں ’’لفظ

 مبحث پنجم: عرفان فکر میں تناسبِ لفظ و معنا کے علمی و روحان نتائ 

یا لسان بحث نہیں رہتا، بلکہ عرفان فکر میں ایک باطنی منہاج کی حیثی  و معنا‘‘ صرف ایک فنی  ’’تناسبِ لفظ  اس داخلی فضا میں    تمہید کی 

اختیار کر لیتا ہے۔ صوفیہ کے نزدیک لفظ وہ جام ہے جس میں معنی کی شراب اپنے مطابق رنگ بھرتی ہے؛ اور معنی وہ روح ہے جو لفظ کے  

اصولِ  قالب   اسی  اور حاف کی شعری بلاغت  زبان  راہوں پر آگے بڑھاتی ہے۔ قرآن کی قدسی  میں حلول کر کے انسان کو معرفت کی 

’’معنی‘‘ ایک مجرد خیال، بلکہ دونوں ایک دوسرے کی تکمیل کرتے ہوئے   اور نہ  ’’لفظ‘‘ نہ محض صوت ہے  توازن پر قائم ہیں کہ جہاں 

 رِ متن کو جنم دیتے ہیں۔روحان ادراک، کشفِ باطن اور شعو

صوفیانہ روایت میں باطنی معرفت کا آغاز لفظ کی ظاہری حدود سے ماوراء ہو کر اسے معنی کے باطنی تناظر میں پڑھنے سے ہوتا  

 :ہے۔ جیسا کہ جنید بغدادی نے فرمایا

درَكُ بنورِ القلب »
ُ
 دلالاتٌ، والِعاني حقائقُ ت

ُ
 «19العبارات

 ”عبارات محض دلالتیں ہیں، اور معان وہ حقائق ہیں جو دل کے نور سے ادراک پاتی ہیں۔“

تو دل کے نور سے کھلتی ہے۔ کو    عبارات محض نشانیاں ہیں؛ حقیقتِ معنی  اور معنی  ’’رمز‘‘  کو  وہ اصول ہے جو حاف کی غزل میں لفظ  یہی 

 ’’باطنی کیفیت‘‘ میں بدل دیتا ہے۔ 
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ی غزل کے فکری ربط کی روحان توضی  •

 

فظ

 قرآن تاویل اور حا

 :قرآن کی تاویل کا عرفان منہاج یہ ہے کہ معنی اپنے ظاہری حدود میں محدود نہیں بلکہ باطن میں کشادگ رکھتا ہے۔ ارشادِ باری

« ُ  اللَّه
ه

هُ إِلا
َ
وِيل

أ
أ
َ
مُ ت

َ
ل ابَ… وَمَا يَعأ

َ
كِت

أ
كَ ال يأ

َ
زَلَ عَل

أ
ن
َ
ذِي أ

ه
 «20هُوَ ال

 ”।وہی ہے جس نے تم پر کتاب نازل کی… اور اس کی تاویل اللہ ہی جانتا ہے “

 :حاف اسی تاویلی منطق کو اپنے شعر میں جذب کرتے ہیں، جہاں ہر مصرع کئی لائحۂ معنی رکھتا ہے

21هر چه کردم همه از دولت قرآن کردم »

» 

 ”جو کچھ کیا قرآن کی دولت ہی سے کیا۔“

 یہ وہ جگہ ہے جہاں حاف کا شعر، قرآن کی تاویل اور عرفان روحانیت ایک ہی مدار پر گردش کرتے ہیں۔ 

 اسلامی ادبیات میں لفظی رمز اور معنی عمق کی روایت  •

سبھی کے ہاں لفظ اپنی ظاہری سطح پر نہیں ٹکتا، بلکہ ایک باطنی جہان کی سمت اشارہ بن جاتا ہے۔ سنائی کہتے  —سنائی، عطار، مولوی اور حاف

 :ہیں 

 ن و آشکار یکی است »

 

سخن چو از حقیقت آید، ن

22

» 

 ”جب کلام حقیقت سے آتا ہے تو ظاہر و باطن ایک ہو جاتے ہیں۔“

 یہی ’’وحدتِ ظاہر و باطن‘‘ حسنِ لفظ و معنی کی وہ روایت ہے جس نے اسلامی ادب کو عالمی سطح پر منفرد بنا دیا۔ 

 تنقیدی و تفسیی مباحث میں لفظ و معنا کے عرفان اصول کا مقام  •

معنی کی ایک نئی پرت کھولتی ہے۔ جدید  —صوت، ترکیب، دلالت، تکرار، ایہام، کنایہ—میں لفظ کی ہر سطح hermeneutics عرفان

 :کوب لکھتے ہیں اسلامی نقد کے بڑے نمائندے زرین 

ی له نیست؛ ت لکه راه »
  وس

ت 

ه حقیقت معنادر عرفان، لفظ ت
ت 
ست برای رسیدن 

23

.» 

 ”عرفان میں لفظ محض وسیلہ نہیں، بلکہ حقیقتِ معنی تک پہنچنے کا راستہ ہے۔“

بنیاد فراہم کرتی ہے، جس میں لفظ و معنی ایک دوسرے کی   hermeneutic اسی لیے قرآن کی فصاحت و بلاغت صوفیانہ متن کے لیے

 طرف رہنمائی کرتے ہیں۔ 

 کا کردار  (spiritual consciousness) متن کی قرأت میں روحان شعور  •

عرفان فکر کے مطابق متن کی قرأت ایک روحان عمل ہے، جس میں قاری کا باطن بھی متحرک ہوتا ہے۔ رومی اسی کیفیت کو یوں بیان  

 :کرتے ہیں 

، جانت افزون می »  «24شوداین کتاب و این لغات از توست، چون بخوایز

 ”یہ کتاب اور یہ لغات سب تیری ہی جانب سے ہیں؛ جب تو انہیں پڑھتا ہے تو تیری جان افزوں ہوتی ہے۔“
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اور حاف کے عرفان اسلوب   وہ روحان شعور ہے جو متن کو محض قرأت سے ’’معرفت‘‘ میں بدل دیتا ہے۔ قرآن کے نوران بیانیے  یہ 

 دونوں میں یہی شعور راہ نمائی کرتا ہے، اور قاری کو لفظ کے پیچھے چھپی معنی کی دنیا تک پہنچاتا ہے۔ 

  ہے اور معنی اس لفظ کی  — آخرکار ’’تناسبِ لفظ و معنا‘‘ عرفان فکر میں ایک علمی و روحان اصول کی حیثی رکھتا ہے
ّ
صل
م
جہاں لفظ معنی کا 

وہ مقام ہے جہاں متن محض پڑھا نہیں جاتا،  کا نور اور حاف کی رمزیت ایک ہی آفاق میں جلوہ گر ہو جاتی ہے۔ یہ  روشنی، جہاں قرآن 

 ‘‘ ہے، اور قاری محض سمجھتا نہیں، ’’جاگتا‘‘ ہے۔ ’’کھلتا

 :خلاصۂ کلام  

تحقیق کے نتائ یہ ظاہر کرتے ہیں کہ عرفان تفسی اور حاف کی شاعری میں لفظ و معنی کا تعلق محض ادبی یا لسان مسئلہ نہیں بلکہ  

کو دریافت کرتے ہیں، جبکہ حاف انہی معنی امکانات کو   اندر چھپے ہوئے معنی  و فکری اصول ہے۔ صوفی مفسرین لفظ کے  ایک روحان 

استعاراتی لطافت کے ذریعے وسیع کرتا ہے۔ دونوں روایتوں میں لفظ اپنی ظاہری حدود سے آگے بڑھ کر باطنی حقیقت کا شعری تجربے اور 

یوں قرآن کی عرفان تعبیر اور حاف کی شاعرانہ بصیرت مل کر ایک ایسا معنی جہان تخلیق کرتی ہیں جہاں لفظ اور معنی  آئینہ بن جاتا ہے۔ 

 ایک ہی حقیقت کے دو رخ بن جاتے ہیں۔
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