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ریحانه عامل نیک     خاطرات و معارف مربوط به زیــارت امام 
رضا)ع( در سخنان شهید آیت‌الله العظمی سیدعلی خامنه‌ای، 
فقط روایت چند سفر یا یادآوری چند لحظه معنوی نیست، بلکه 
نوعی درسنامه عملی درباره نسبت انسان با حرم، دعا، حضور قلب 
و ادب بندگی است. در این خاطرات، زیارت از یک عمل ظاهری 
فراتر می‌رود و به یک سلوک تربیتی تبدیل می‌شود؛ سلوکی که 
در آن، دل انسان باید از اشتغالات روزمره فاصله بگیرد و در برابر 
عظمت امام هشتم)ع(، خاضع، بیدار و متوجه شود. آنچه در این 
بیانات برجسته است، نه تنها تجربه شخصی ایشان از انس با 
بارگاه رضوی و زیارت امام رئوف حضرت رضا)ع(، بلکه تبیین آدابی 
است که می‌تواند زیارت را از حضور جسمانی صرف به پدیده‌ای 
معنوی و زیارت و دیــداری وجودی و روحی بدل کند. در ادامه با 

استفاده از منابع موجود، مروری بر این موارد داریم. 

 زیارت؛ فراتر از حضور در مکان مقدس■
در مــنــظــومــه فـــکـــری رهـــبـــر شــهــیــد مــلــت ایـــــــران، آیـــت‌الله 
العظمی‌خامنه‌ای امر زیارت تنها به مثابه طی طریق به سمت 
مولا و رفتن به حرم مطهر و خواندن چند دعا یا انجام چند عمل 
مستحب نیست. اصل زیارت، توجه و اتصال قلبی به صاحب  
حرم و بارگاه است. ممکن است کسی بارها به حرم برود، اما اگر 
دلش درگیر دنیا، غفلت یا عادت باشد، از حقیقت زیارت بهره 
چندانی نبرد. در مقابل، گاه یک لحظه توجه صادقانه، یک سلام 
از عمق جان و یک اشک از سر معرفت، اثر تربیتی بسیار بیشتری 
از یک حضور طولانی اما بی‌توجه دارد. از همین رو، زیارت در این 
بیان، نوعی  معرفت و ورود آگاهانه به حریم ولایت است. زائر باید 
بداند به کجا آمده، در برابر چه مقامی ایستاده و چه نیازی را با 
خود آورده است. اگر این معرفت در دل زنده شود، رفتار انسان 
نیز خودبه‌خود تغییر می‌کند: سخنش، نگاهش، راه رفتنش، دعا 
کردنش و حتی سکوتش معنا پیدا می‌کند. بنابراین در ساحت 
اندیشه‌ای رهبر شهید ملت ایران زیارت، مدرسه‌ای است که در 

آن، انسان می‌آموزد چگونه از ظاهر عبور کند و به باطن برسد. 
رهبر شهید انقلاب در بخش ماهیت‌شناسی زیارت به رکن دیگری 
نیز توجه می‌دهند و آن معرفت زائر به زیارت و علم و آگاهی به مقام 
امام است؛ چراکه معرفت دینی و معرفت به امام، چراغ راهی در 
تاریکی‌هاست. به فرمایش ایشان »علاوه بر ایمان دینی، معرفت 
دینی ]لازم[ است و زیارت باید بامعرفت همراه باشد«. )خامنه‌ای، 

۱۳۹۷، ص۷۱۹(

خاطره‌های شخصی؛ انس دیرینه با حرم مطهر رضوی■
در مرور سلوک رفتاری و معنوی رهبر شهید ملت ایران در زیارت 
امام هشتم)ع( بخش مهمی از این روایت‌ها به خاطرات شخصی 
و مشاهدات نزدیکان، ازجمله مرحوم آیت الله واعــظ طبسی 

بازمی‌گردد؛ خاطراتی که نشان می‌دهد ارتباط ایشان با حرم 
مطهر امام رضا)ع( ارتباطی رسمی، تشریفاتی یا صرفاً مناسبتی 
نبوده، بلکه پیوندی قدیمی، عاطفی و ریشه‌دار بوده است. در این 
خاطرات، حرم مطهر رضوی به‌عنوان پناهگاه روح، محل تجدید 

عهد و نقطه رجوع دل معرفی می‌شود.
در روایــت‌هــای منتشر شــده از مرحوم آیــت الله واعــظ طبسی 
آمده است در یکی از سفرهای رهبر معظم انقلاب به مشهد، 
ایشان مستقیماً به زیارت مشرف شده و در اتاق مذکور مشغول 
زیارت‌نامه خواندن شدند. روایت مرحوم آیت الله واعظ طبسی 
از این مشاهده به شرح زیر است: »وقت شام رفتم تا ایشان را برای 
شام دعوت کنم. دیدم معظم‌له در حال گریه و زاری است. بار دوم 
رفتم، باز ایشان غرق در توسل بودند. بار سوم رفتم، باز ایشان را در 
همان حال دیدم. ما و نیروهای حفاظت تصمیم گرفتیم ایشان را از 
آن حالت خارج کنیم؛ زیرا ممکن بود بعد از دو ساعت گریه و زاری، 
برای ایشان اتفاقی بیفتد. این بار جلوتر رفتم، در زدم و عرض کردم: 
دوستان منتظرند تا شما تشریف بیاورید. آقا همان‌طور که در گریه 
و توسل بودند، بلند شدند و زیارت امین‌الله را شروع کردند. بعد 
از زیارت و راز و نیاز عاشقانه، تشریف آوردند«. این خاطرات بیش 
از آنکه صرفاً گزارشی تاریخی باشند، حامل یک پیام تربیتی‌اند؛ 
کسی که با امام مأنوس است، این انس را در رفتار، سکوت، دعا 

و کیفیت حضور خود نشان می‌دهد. این نگاه، به زیــارت عمق 
می‌دهد و آن را به یک تجربه دائماً زنده و تکرارشونده در حیات 

مؤمن تبدیل می‌کند.

 آداب زیارت؛ از آمادگی دل تا مراقبت رفتار■
اما با سیر در بیانات منتشر شده از رهبر شهید در روز زیارتی امام 
رئوف)ع( توسط درگاه رسمی ایشان، یکی از محورهای اساسی این 
بیانات، تأکید بر آداب زیارت است. آداب زیارت فقط مجموعه‌ای 
از مستحبات لفظی یا تشریفات دینی نیست، بلکه شیوه درست 
وارد شدن به محضر ساحتی مقدس است. زائر باید پیش از ورود، 
دل خود را آماده کند. این آمادگی با طهارت ظاهری آغاز می‌شود، 
اما به طهارت باطنی می‌رسد. انسان باید با توجه، توبه، استغفار 
و نیت خالص وارد حرم مطهر شود تا از این حضور بهره بگیرد. 
در این نگاه، عجله، پراکندگی خاطر، گفت‌وگوهای بی‌فایده، نگاه 
سطحی و حضور بی‌تأمل، با روح زیارت سازگار نیست. زائر باید 
بداند در محضر امام ایستاده است؛ پس ادب اقتضا می‌کند 
با وقار حرکت کند، با توجه سلام دهد، با خضوع دعا بخواند و 
غفلت را از دل خود کنار بزند. حتی کیفیت نگاه به ضریح، خواندن 
زیارت‌نامه و انتخاب دعاها نیز باید همراه با شعور و حضور باشد، 
نه از سر عــادت. آداب زیــارت در این بیان، درواقــع تمرین آداب 

بندگی است. کسی که در زیارت یاد می‌گیرد چگونه حضور پیدا 
کند، چگونه سکوت کند، چگونه بخواهد و چگونه اشک بریزد، در 
زندگی روزمره هم به مراقبت معنوی بیشتری می‌رسد. از این رو، 
زیارت فقط یک عبادت مقطعی نیست، بلکه تمرینی برای همه 

زندگی انسان است.

 حضور قلب و خشوع؛ جان حقیقی عبادت و زیارت■
در سخنان ایشان، حضور قلب و خشوع، اســاس بهره‌مندی 
از عبادت و زیــارت اســت. حضور قلب یعنی دل انسان بداند 
کجاست، با چه کسی سخن می‌گوید و چه می‌خواهد. خشوع 
نیز حالتی است که در آن، نفس انسان در برابر عظمت حقیقت 
فروتن شده و احساس نیاز، کوچکی و وابستگی در او زنده می‌شود.
زیارت حرم مطهر امام رضا)ع( از بهترین موقعیت‌ها برای تجربه 
این حضور و خشوع است. فضای مطهر بارگاه رضوی، نام امام 
بزرگوار، تاریخ مجاهدت اهل‌بیت)ع(، امید مردم، اشک‌ها، دعاها 
و احساس نزدیکی به رحمت و غفران الهی، همه می‌تواند به انسان 
کمک کند از سطح عادت فراتر رفته و واقعاً متوجه شود. اما این 
امر خودبه‌خود رخ نمی‌دهد؛ بلکه نیازمند مراقبت درونی است. 
تأکید بر حضور قلب، درواقع بخشی از آموزه‌های اخلاق اسلامی 

و عرفان عملی است. 

زیارت به‌مثابه درس اخلاق و عرفان عملی■
از مجموعه این خاطرات و توصیه‌ها، یک نتیجه روشن بدست 
می‌آید؛ آنکه زیارت در مکتب اهل‌بیت)ع( فقط یک سنت عبادی 
نیست، بلکه یک برنامه تربیتی جامع است. انسان در زیارت، هم 
معرفت می‌آموزد، هم تواضع، هم محبت، هم امید و هم محاسبه 
نفس. اگر با دقت به این بیانات نگاه شود، روشن می‌شود زیارت، 

پیوندی وثیق با اخلاق اسلامی دارد. 
عرفان عملی نیز در همین‌جا معنا پیدا می‌کند. در این نگاه، 
عرفان نه در ادعاهای بزرگ و پیچیده، بلکه در اخلاص، توجه، 
ادب، ذکر و مراقبه روزانه جلوه می‌کند. حضرت آیت‌الله العظمی 
خامنه‌ای می‌فرمایند: »سعی کنید درحرم امام رضا)ع( ولو دو 
دقیقه، ولو پنج دقیقه، دل را فارغ کنید از بقیه‌ شاغل‌ها و متصل 
کنید به معنویتی که در آنجا حضور دارد و حرفتان را بزنید. به 
زبان خودتان هم با امام رضا)ع( حرف بزنید. اشکال ندارد...«. 

 )1382/1/6(

پیام نهایی این خاطرات؛ زیارتی که باید در زندگی ادامه یابد■
مهم‌ترین پیام این خاطرات و توصیه‌ها آن است که زیارت نباید 
در صحن و سرا و لحظه وداع پایان یابد. اگر زیارت حقیقی باشد، 
اثرش باید در زندگی باقی بماند. انسان پس از بازگشت از حرم 
مطهر، باید مراقب دل، زبان، رفتار و نیت خود باشد. به‌طور کلی، 
خاطرات مربوط به زیارت امام رضا)ع( در سخنان آیت‌الله العظمی 
خامنه‌ای، تصویری زنده از پیوند میان محبت اهل‌بیت)ع(، ادب 
عبادی و سلوک اخلاقی به دست می‌دهد. این بیانات نشان 
می‌دهد زیارت هنگامی به ثمر می‌نشیند که با معرفت، حضور 
قلب، خشوع و التزام اخلاقی همراه باشد. حرم مطهر رضوی در 
این منظومه فکری، مدرسه‌ای برای تربیت دل است؛ جایی که 
انسان می‌آموزد چگونه مؤدبانه‌تر دعا کند، خالصانه‌تر بگرید، 
عمیق‌تر بیندیشد و پاک‌تر زندگی کند. از این منظر، زیــارت نه 
پایان یک سفر، بلکه آغاز یک تحول است؛ تحولی که اگر درست 
فهمیده شود، می‌تواند همه زندگی انسان را رنگ بندگی، محبت 

و بیداری ببخشد.

منابع:■
بررسی آداب و ثمرات زیارت مقبول در گفتمان فکری مقام معظم 

رهبری، نویسنده: قاسم بابایی
 انــتــشــار پــایــگــاه اطــاع‌رســانــی KHAMENEI.IR هــمــزمــان با 
‌۲۳ذی‌القعده روز مخصوص زیارت حضرت امام رضا)ع(، برشی از 

بیانات رهبر معظم انقلاب درباره‌ زیارت حضرت رضا)ع(
خاطره مرحوم آیت الله واعظ طبسی، نقل از مشاهدات شخصی در 
دفتر ایشان، مشهد مقدس آموزه‌های اخلاق اسلامی و عرفان عملی، 

بررسی اهمیت حضور قلب و خشوع در عبادات.

رهبر شهید انقلاب چگونه امام رضا)ع( را زیارت می‌کردند؟

آداب حضور در محضر ولی؛ از طهارت باطن تا ادب رفتار

گفت‌و‌گو

‏در پی وداع با رهبر شهید انقلاب؛ بازخوانی الگوی زینبی برای جهاد تبیین در گفت‌وگو با دکتر میرجعفری

از حسین زمان تا زینبیان دوران؛ تداوم راه در غبار فتنه‌ها 
مریم احمدی شیروان   گاه تاریخ با رخدادهایی مواجه 
می‌شود که مرزهای زمان را در هم می‌شکند و مفاهیمی 
ابدی را در دل خود جای می‌دهد. امروز پس از وداع با 
رهبر شهید، آیت‌الله العظمی سیدعلی خامنه‌ای و در 
ایام پس از واقعه عاشورا، با چشمانی اشکبار و قلبی 
پرسشگر، بار دیگر به نقش بی‌بدیل حضرت زینب)س( 
می‌نگریم؛ بانویی که در اوج مصیبت، پرچم تبیین را 
برافراشت و نگذاشت حقیقت در غبار تحریف گم شود. 
این همزمانی معنادار، ما را به درکی عمیق‌تر از پیوند 
میان شهادت، مقاومت و رسالت روشنگری می‌رساند؛ 
پیوندی که از کربلا تا امــروز، در هر عصر، جلوه‌ای تازه 
می‌یابد. برای واکاوی این ارتباط عمیق و تبیین وظایف 
خطیر دوران پــس از شــهــادت، بــا دکتر زاهـــره ســادات 
میرجعفری، پژوهشگر مطالعات تطبیقی خانواده و 
مطالعات زنان به گفت‌وگو پرداخته‌ایم. همراه ما باشید 

تا در این مسیر، چراغی از بصیرت بیابیم. 
‏

حسین زمــان؛ تجسم ارزش‌هــای قیام در عصر کربلاهای ■
مدرن

دکتر میرجعفری در آغاز این گفت‌وگو به 
تبیین مفهوم حسین زمــان پرداخته و 
می‌گوید: وقتی از حسین زمــان سخن 
می‌گوییم، منظور لزوماً یک فرد مشخص 
نیست، بلکه ارزش ایستادگی است. در هر دوره‌ای که ظلم، 
بی‌عدالتی، فساد و انحراف در برابر حق قرار می‌گیرد، آن 
کسی که با تمام توان برای احقاق حق و مبارزه با باطل قیام 
ــان اســـت. همچنان کــه قــیــام امــام  مــی‌کــنــد، حسین زمـ
حسین)ع( تنها یک جنگ نظامی نبود، بلکه یک انقلاب 
در ارزش‌ها بود. پس حسین زمان کسی است که در برابر 
کربلاهای مــدرن؛ مانند فقر، استعمار، تبعیض، فساد 
اخلاقی و ظلم ساختاری سکوت نمی‌کند و براساس اصول 
اخلاقی و اعتقادی، استقلال خود را در برابر قدرت‌های 

طاغوتی حفظ می‌کند.
‏این پژوهشگر مطالعات زنان در ادامه به نقش حضرت 
زینب)س( و وظایف زینبی‌های این دوران می‌پردازد. او 
بیان می‌کند: اگر امام حسین)ع( نماد ایستادگی و قیام 
برای احقاق حق است، حضرت زینب)س( نماد برجسته 
تبیین، شجاعت بی‌نظیر در گفتار و حفظ هوشمندانه 
آرمان‌هاست. ایشان با روایت‌گری جسورانه و روشنگری 
بــی‌پــروا، پیام عــاشــورا را از تحریف و فراموشی مصون 
داشتند. در دوران معاصر نیز زینبی بودن تنها به معنای 
صبر و سکوت منفعلانه نیست، بلکه وظایف بسیار 
فعالانه‌ای را شامل می‌شود که ازجمله آن‌ها می‌توان به 
روشنگری، مقابله با جنگ روایت‌ها و پرورش نسلی آگاه 

و متعهد اشاره کرد.

فراتر از صبر؛ نقش‌آفرینی فعال زینبی در میدان جهاد تبیین■
دکتر میرجعفری در تشریح وظایف زینبی‌های دوران با اشاره 
به اینکه زینبی بودن تنها به معنای صبر و سکوت نیست، 
بلکه وظایف فعالانه‌ای را دربرمی‌گیرد، توضیح می‌دهد: 
مهم‌ترین این وظایف، تبیین حقیقت است؛ همان‌گونه که 
حضرت زینب)س( در مجلس یزید با شجاعت تمام، آنچه 
را در کربلا رخ داد، بازگو کرد و اجــازه نداد روایــت ظالم پیروز 
شود، زینبی‌های امروز نیز وظیفه دارند در برابر جنگ‌های 
نرم، شایعه‌سازی‌ها و چرخش‌های رسانه‌ای که حق را با باطل 
جلوه می‌دهند، با بصیرت و قدرت کلام بایستند و حقیقت را 
تبیین کنند؛ چراکه سکوت در برابر تحریف، خود نوعی کتمان 
حق محسوب می‌شود و رسالت الهی امر به معروف و نهی از 
منکر را نادیده می‌گیرد. شجاعت در گفتار و عمل نیز از دیگر 
ارکان این مسیر است؛ یعنی داشتن صدای حق در محیطی که 
سکوت، راحتی و امنیت کاذبی را به همراه دارد. این شجاعت، 
برآمده از توکل به خداوند و نترسیدن از غیر او است که توانایی 
اعتراض به بی‌عدالتی را در خانواده، جامعه و سطح جهانی، 
بدون ترس از قضاوت یا فشار، به ارمغان می‌آورد و تجلی کلام 
حق در برابر باطل است. همچنین، تربیت و صیانت از نسل‌ها 
نقشی حیاتی دارد؛ یکی از بزرگ‌ترین نقش‌های حضرت 
زینب)س( حفظ نسل و پیوند میان نسل‌ها با مسیر حق و 
امانت‌داری از میراث نبوی بود. زینبی‌های امروز نیز نقشی 
کلیدی در تربیت فرزندانی دارند که نه تنها آگاه باشند، بلکه 

حسین‌وار و زینب‌وار به مسائل نگاه کنند و رسالت خود را 
در قبال دین و جامعه بشناسند. در نهایت، مدیریت بحران 
و استقامت در سختی‌ها، تجلی صبر فعال و توکل کامل به 
مشیت الهی است. در میانه تلخ‌ترین حوادث زندگی، چه 
شخصی و چه اجتماعی، زینبی‌ها الگوی صبر فعال هستند؛ 
یعنی صبری که منجر به فروپاشی نمی‌شود، بلکه با الهام از 
مقاومت ایمانی و رضایت به تقدیر الهی، منجر به بازسازی و 

ایستادگی می‌شود و راه را برای پیروزی نهایی هموار می‌کند.

دوگانگی مکمل؛ معماران مسیر و حافظان حقیقت■
وی در تبیین ارتباط میان نقش حسین)ع( و زینب)س(، به 
دوگانگی مکمل اشاره می‌کند و می‌گوید: حسین)ع( با ایجاد 
جنبش و تغییر، مسیر را پایه‌ریزی می‌کند و زینب)س( 
بــا حفظ پــیــام و مسیر از طــریــق روایــت‌گــری شجاعانه و 
آگاهی‌بخشی، آن را تداوم می‌بخشد. در دوران حاضر، اگر 
حسین زمان با ایستادگی خود، جرقه‌ای از حق را روشن کند، 
این تنها زینبی‌های آگاه هستند که با بصیرت و اقدام به‌موقع 
می‌توانند از خاموش شدن این شعله جلوگیری کرده و پیام 

آن قیام را به گوش جهانیان برسانند.
ایــن پژوهشگر مطالعات تطبیقی خــانــواده در ادامـــه به 
ضرورت جهاد تبیین در عصر حاضر نیز پرداخته و تأکید 
ــروزه، میدان جنگ از شمشیر و تیر به عرصه  می‌کند: ام
اطلاعات و روایت‌ها منتقل شده اســت؛ جایی که قدرت 

اقناع و جهت‌دهی افکار عمومی تعیین‌کننده اســت. در 
عصر رســانــه‌هــای دیجیتال، بــا پدیده‌هایی مانند اخبار 
جعلی، جنگ‌های روانی و تبلیغات سیاه روبه‌رو هستیم که 
با هدف وارونه نشان دادن حقایق، شباهت چشمگیری به 
تکنیک‌های تحریف‌گرایانه دوران اموی در واقعه کربلا دارد.

ــرورت جــهــاد تبیین در عصر سلطه ■ جنگ روایــت‌هــا؛ ضـ
رسانه‌ای

دکتر میرجعفری اظهار می‌کند: امــروز جهاد تبیین برای 
هر فعال اجتماعی و رسانه‌ای یک وظیفه حیاتی است. 
این جهاد شامل مقابله فعالانه با روایت‌های تحریف‌آمیز، 
یعنی شناسایی و افشای اخبار و برداشت‌های غلطی است 
که هدفشان تخریب ارزش‌ها یا شخصیت‌های حق است. 
علاوه بر این، روایت‌گری حرفه‌ای نیز اهمیت فراوانی دارد؛ 
چرا که تنها افشای حقیقت کافی نیست، بلکه باید بتوان 
آن را در قالب‌های جذاب، رسانه‌ای و متناسب با نیاز نسل 
امـــروز، از طریق پادکست، ویدئوهای کــوتــاه، شبکه‌های 

اجتماعی و ابزارهای مشابه بازگو کرد.
او همچنین بیان می‌کند: حضرت زینب)س( با تبیین پیام 
عاشورا، از شکست ظاهری نظامی کربلا، یک پیروزی ابدی 
و ماندگار در تاریخ ساختند. ایشان به ما آموختند حقیقت 
بدون تبیین و روایت صحیح، در میان لایه‌های دروغ و فراموشی 
دفن می‌شود. از همین رو، امروز در برابر هجمه‌های گسترده 

رسانه‌ای و جنگ‌های نرم، نیاز ما به بازخوانی الگوی زینبی برای 
پیشبرد جهاد تبیین بیش از هر زمان دیگری احساس می‌شود 
تا حقیقت، فراتر از لایه‌های دروغ، در قلب‌ها و ذهن‌ها تبلور یابد.

چگونه روایت زینبی، شکست را به حماسه بدل کرد؟■
این کارشناس حوزه زنان در پاسخ به این پرسش که چگونه 
حضرت زینب)س( از یک شکست نظامی، پیروزی ابدی 
را رقم زدند، اظهار می‌کند: این دستاورد فراتر از یک عبارت 
زیبا، واقعیتی تاریخی و کلامی است که عصاره نقش ایشان 
و مفهوم جهاد تبیین را در خود دارد. ابعاد این پیروزی متعدد 
است: نخست، ایشان واقعه کربلا را از یک حادثه خونین در 
یک نقطه جغرافیایی به یک آرمان جهانی تبدیل کردند. اگر 
حضرت زینب)س( نبودند، تاریخ این اتفاق را تنها به عنوان 
یک جنگ داخلی یا شورشی نافرجام دفن می‌کرد، اما ایشان 
با سخنان خود، آن واقعه را چیزی فراتر از زمان و مکان، برای 
همیشه در وجدان انسان‌ها زنده نگه داشتند. دوم، حضرت 
زینب)س( پروپاگاندای دشمن را در هم شکستند؛ دشمن 
در کربلا، پیروزی را در سکوت پس از خون‌ریزی می‌دید و 
گمان می‌کرد با کشتن امام حسین)ع( و اسیر کردن خانواده 
ایشان، داستان را در همان صحرا به پایان رسانده و با کنترل 
رسانه‌های آن زمان، روایت خودش را جایگزین خواهد کرد. اما 
حضرت زینب)س( با ورود به قلب مرکز قدرت، روایت رسمی 
پیروزمندانه دشمن را در هم شکستند و نشان دادند پیروزی 
میدان، پیروزی حقیقت نیست. نکته مهم دیگر اینکه ایشان 
به هدف شهادت حیات بخشیدند؛ در منطق عاشورا، شهادت 
امام حسین)ع( بذری بود و تبیین حضرت زینب)س( به مثابه 
آب و نوری این بذر را به درخت بزرگ آزادی و عدالت تبدیل 
کرد. بدون تبیین، شهادت در سکوت می‌ماند و پیام آن، یعنی 
اصلاح امت و ایستادگی بر حق، به نسل‌های بعدی نمی‌رسید؛ 

ایشان با زبان خود، به خون امام، معنا و جهت بخشیدند.
دکتر میرجعفری در پایان تصریح می‌کند: از مهم‌ترین 
درس‌هــای این واقعه، گذر از مظلومیت ایستا به اقتدار 
پویاست. اگر ایشان تنها یک اسیر گریه‌کن می‌بودند، 
شاید بر دل‌ها می‌نشستند، اما ایشان یک خطیب مقتدر 
بودند. حضرت زینب)س( نشان دادند حتی در اوج اسارت 
و مظلومیت می‌توان با کلام، بزرگ‌ترین قدرت‌های جهان را 
به لرزه درآورد. این همان چیزی است که سبب شد کربلا از 
مرزهای جغرافیایی خارج شده و به یک الگوی جهانی برای 
تمام مظلومانی که در برابر ظلم ایستاده‌اند، تبدیل شود. 
در نهایت، باید در نظر داشت اگر امام حسین)ع( معمار 
مسیر بودند، حضرت زینب)س( حفاظت‌کننده مسیر و 
تبلیغ‌کننده مقصد بودند؛ بدون ایشان، کربلا در خاک و 
در تاریکی تحریف‌های دشمن گم می‌شد، اما به برکت 
ایشان، کربلا از خاک برخاست و در قلب تاریخ و جهان 

جاودانه شد.
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