


پینوشتها

مقدمه
1. اصطلاحات » محیط زیست« و » طبیعت« معمولًا به جای یکدیگر به کار برده می شود تا 
جهان غیر انسانی را نشان دهد )احتمالًا واژة طبیعت فراگیرتر است(؛ سایر اصطلاحات 
مورد استفاده شامل کیهان، آفرینش، زمین یا جهان است؛ اصطلاح بوم شناسی )اکولوژی( 
به طور فزاینده ای به کار می رود چرا که به عنوان پویا و رابطه ای تلقی می شود، و انسان را 
در این تعریف دربرمی گیرد )نک: تاکر و گریم2001(. بنابراین، شاید در استفادة من از 

این اصطلاحات هم پوشانی وجود داشته باشد، که منعکس کنندة ادبیات مختلف است. 
2. Referenced to Brian Swimme.

3. Referenced to ‘Omar Bradley’ from John Bartlett, Bartlett’s Familiar Quotations 

(Boston: Little Brown and Company, 1992), p. 685.

4. See More, T. Utopia (Harmondsworth: Penguin Books, 1982).

5. See Thoreau, H. D. Walden and Civil Disobedience (New York: W. W. Norton 

& Company, 1966).

6. See Kropoktin, P. Mutual Aid (Boston: Porter Sargant Publishers, Inc., 1976).

7. See Morris, W. News from Nowhere (London: Routledge & Kegan Paul, 1983).

8. See Howard, E. Garden Cities of Tomorrow (Eastbourne: Attic Books, 1985).
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9. See Skinner, B. F. Walden Two (London: Collier Macmillan Publisher, 1976).

10. See Huxley, A. Island (London: Panther Books, 1989).

11. See Bookchin, M. Toward an Ecological Society (Montreal: Black Rose Books, 1988).

12. Referenced to Coleman, S., The Use of Utopia: History and Imagination, in 

William Morris & News from Nowhere, A Vision for Our Time, Coleman, S., 

and O’Sullivan, P., eds (Bideford: Green Books, 1990, p. 9).

13. See Callicott 1997; Foltz 2002b; Gottlieb 1996; Grim 2001; Kinsley 1994; Maguire 

2000; Nasr 1996; Rajotte, F. First Nations and Ecology (London: Cassell, United 

Church Publishing House, 1998); Taylor and Kaplan 2005.

14. See Nasr 1996; Palmer and Finlay 2003; Scheid, B. Ecology and Religion: Ecology 

and Shinto, in Encyclopedia of Religion, Jones, L., ed.:2638-41 (Farmington 

Hills, MI: Thomson Gale, 2005); Taylor and Kaplan 2005; www.environment. 

harvard.edu/religion/religion/shinto/index.html, 20 Oct. 2008.

15. برای تحلیل ادیان زرتشتی، سیک و بهایی: 
 See Bassett et al. 2000; DeWitt 2002; Foltz 2002b; Nasr 1996; Palmer and Finlay 

2003; Regenstein 1991; Taylor and Kaplan 2005.

  Foltz(2002b), Gottlieb(1996), Taylor and Kaplan(2005)16. تحلیل این جنبش ها را می توان در
یافت. کاسمن ((Kassmann,1997 آنچه را که به عنوان بینش های »آرمان شهری« در 
Neo-»محیط زیست گرایی )امریکایی( درنظر می گیرد تحلیل می کند: »بدوی گرایی جدید

((Primitivism، بر ارزش ذاتی طبیعت و جوامع در مقیاس کوچک تأکید می کند؛ 

»بوم شناسی ژرف عرفانی« )Mystical Deep Ecology(، مردسالاری را مشاهده می کند که 
بر طبیعت/ زنان تسلط دارد، و بر دیدگاه های زنانه تأکید می کند؛ و »بوم شناسی اجتماعی«) 
Social Ecology(،که بر عوامل اخلاقی عقلانی که از طبیعت محافظت می کنند تأکید دارد.

17. علم )که به صورت معنوی/ تخیلی دوباره تفسیر شده است( به این عنوان درنظرگرفته 
می  شود که قادر است اخلاقیات زیست محیطی میان فرهنگی را فراهم آورد، بر تقلیل گرایی و 
عینیت گرایی فائق می شود و کل نگری و ذهنیت گرایی را می پذیرد، چیزی که درکیهان شناسی، 
علم ژنتیک، علوم اعصاب و فیزیک، و »حوزة علم ودین« میان رشته ای در حال پیشرفت است، 
و بر هم خوانی، همکاری، تعامل یا هماهنگ سازی، میان معنویت و عقل دنیوی تأکید دارد.

 (See Barlow 1997; Brockelman 1999; Callicott 1997; Capra 1982; Metzner 1994; 

Rue 2000; Taylor 2005a 
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18. فصل دوم این موضوعات را به صورت نظری تحلیل می کند و فصل های بعدی دارای 
پاورقی هایی است که آن ها را در ارتباط با خود سنّت های دینی مورد کندوکاو قرار می دهد؛ 
حوزة دین و بوم شناسی از مشکلات ارزیابی و به کارگیری سنّت ها به این شیوه آگاه است. 
19. اگرچه هدف من این است که به متن وفادار باشم )حوزة تفسیرهای دین و بوم شناسی، 
نه سنّت ها فی نفسه( به ناچار از طریق دید دانشگاهی خودم که مضامین و معانی اصلی 
را در بر می گیرد تفسیر می کنم که می بینم در حال ادغام یا شکل گیری به گزارش های 
آرمان بومی جدیدی هستند )از متون اصلی انگلیسی استفاده می شود، که زبان اصلی در این 
حوزه است؛ تفسیرها یا ترجمه های متفاوت مفاهیم توسط محققان مختلف ممکن است 

تا حدودی در تحلیل من ادغام شوند.(

فصلاول:جهانبینیمدرن،نمونةبومشناختیوتصوردوبارةطبیعت
1. (Berman 1982, 1984; Evernden 1992; Kinsley 1994; McGrath 2003; Nasr 2002; 

Rockefeller 1992; Sideris 2006; Soule 1995; Weiming 1994).

2. (Berman 1984; Capra 1982; Kinsley 1994; McGrath 2003; Merchant 2002; Sheldrake 

1994; Sideris 2006).

3. Quotes from Loy (2002:68-9), referenced to Karl Polanyi, The Great Transformation 

(Boston: Beacon Press, 1944,1957), p. 57, and Tawney, R. H. Religion and the 

Rise of Capitalism (New York: Harcourt, Brace, 1926), p. 86.

4. (See Berman 1982, 1984; McGrath 2003; Mander 2002; Nasr 2002; Sheldrake 

1994; Weiming 1994).

5. برمن)1984(، کینزلی) 1994(، مک گراث )2003( و مرچنت) 2002( برای این موضوع 
خاستگاهی دینی را در نظر می گیرند، بیکن و نیوتون علم را درنظر می گیرند که خداوند را 
تجلیل می کند، و بر سرمایه داری دنیوی تأثیر می گذارد )این به اندیشه های وبر مربوط می شود 

 (See The Protestant Ethic and the Spirit of Capitalism, London: Harper Collins 

Academic, 1991)

و استدلال لین وایت)1967( که تفکر یهودی ـ مسیحی برای بهره برداری از طبیعت، انسان   
محوری لازم را فراهم  می آورد(.

6. (See Berman 1984; Brockelman 1997; Burke 2001; Eder 1996; Kinsley 1994; 

McGrath 2003; Nasr 2002; Sheldrake 1994; Sideris 2006; Szerszynski 2005; 

Taylor 2004; Tucker 2002b; Tucker and Grim 1997).
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7. Referenced to Vogel, S., Against Nature: The Concept of Nature in Critical Theory, 

Albany, NY: State University of New York Press, 1996.

8. (Berman 1984; Capra 1982; Devall and Sessions 1985; Kinsley 1994).

9. سرزسینسکی)2005(، دلزدگی جدید را به مانند نوعی تکیه گاه جادویی برای دیدگاه های 
»بسیار قدیمی«، »منسوخ شده«، »توحیدی« و »پروتستان« می بیند، که در حال گسترش 
به سوی »تقدس پسامدرن« دربارة دیدگاه های مقدس گوناگون هستند )سنّت های قدیمی تر 
زنده می مانند و سنّت های جدیدی سر برمی آورند(. به این ترتیب، شاید سکولاریزه شدنی 
وجود نداشته باشد بلکه نوعی »تقدس سکولار« و »شیفتگی مجدد« است که می تواند 

به معنای »افسون زدایی« از دیدگاه جدید و ارزش قائل شدن برای سایر دیدگاه ها باشد. 
10. (See Berry 1999; Capra 1982; Gottlieb 1996; McGrath 2003; Nasr 1996; Oelschlaeger 

1994; Rasmussen 1994; Rockefeller 1992; Sheldrake 1994; Tucker 2003).

11. Referenced to Maddux, J., National Academy/Royal Society: Warning on Popu  

lation Growth, Nature 355:759,1992.

12. (Castree and Braun 1998; Cronon 1996a; Eder 1996; Evernden 1992; Lease 

1995; Reperstroff and Bubandt 2003; Soule 1995; Szerszynski 2005).

13. Referenced to Soper, K., What is Nature? Culture, Politics, and the Non-Human 

(Oxford: Basil Blackwell, 1995).

14. (See Castree and Braun 1998; Cronon 1996a; Evernden 1992; Lease 1995; 

Reperstroff and Bubandt 2003; Castree and Braun 1998; Cronon 1996a; Evernden 

1992; Lease 1995;).

15. See Douglas, M., Purity and Danger (London: Routledge & Kegan Paul, 1966).

16. (Castree and Braun 1998; Cronon 1996a; Evernden 1992; Lease 1995; Soule 

1995; Szerszynski 2005).

17. رد جنبش محیط زیست به جنبش انسانی می رسد، یعنی سبک زندگی چوپانی، سنّت 
 Ralph( حفاظت، رومانتیسم و سوسیالیسم آرمان شهری، با تأثیراتی از رالف والدو امرسون
 John( جان روسکین ،)John Ray( جان ری ،)John Muir(جان مویر ،)Waldo Emeson

 ،)Henry David Thoreau( و هنری دیوید ثورو )Henry Salt( هنری سالت ،)Ruskin

و بعدها ادوارد ابی)Edward Abbey(، راشل کارسون)Rachel Carson(، رنه دوبوس 
)Rene Dubos(، دیو فورمن )Dave Foreman(، آلدو لئوپولد )Aldo Leopold(و آرن 
نایس )Arne Naess(. این جنبش در شکل مدرن خود مربوط به جنگل زدایی، نیروی 
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هسته ای، بحران نفت، آلودگی، از دست رفتن گونه ها و حقوق مالکیت قبیله ای می شود 
و از جملة رفاه جانوران، احیای مناطق، بوم شناسی اجتماعی/ عمیق، بوم فمنیسم، سیاست 
سبز، حفاظت حیات وحش و فلسفة فرآیند تلقی می شود، که گفتمان »محیط زیست« و 
»ایدئولوژی سبز« دربارة قدرشناسی زیبایی شناختی طبیعت، مرتبط با کیفیت زندگی و 
پایداری طولانی مدت، ترجیح سادگی و تمرکززدایی، و تأکید بر شهود، ارتباط و معنویت 

را به وجود می آورد
 (See Dobson 2000; Drysek 2005; Guha 2000; Nash 1989; Oelschlaeger 1994; 

Pepper 1996, Szerszynski 2005).

18. (Berry 1990; Burke 2001; Callicot 1997; Capra 1982; Dobson 2000; Drysek 

2005; Guha 2000; Hayden 1997; Metzner 1994; Nash 1989; Oelschlaeger 1994; 

Pepper 1996). 

19. اندیشه های ارگانیک، یا »ارگانیسمی« با نظریة گایا، در ابتدا به فرضیة جیمز لاولاک 
)JamesLovelock( مرتبط می شوند که زمین را همچون ارگانیسمی خودتنظیم کننده و 
وابسته به هم می بیند اما جهان بینی بوم شناسانه به طور روزافزونی معنویت ایزدبانویی را 
با آن ترکیب کرد، که زمین را به عنوان مادر می بیند، بر مشارکت و نه سلسله مراتب، و 
بر بوم فمنیسم تأکید می کند، تحقیر محیط زیست را در تفکر مردانه )عقلانی و مسلط( 
تعیین می کند و تفکر زنانة جایگزین )شهودی، ارتباطی(، اخلاقیات خودسازنده را فراهم 
می آورد، که به باور داشت؛ منافع فردی را نهفته در کلیت، و تکامل انسان را در کنار 

طبیعت می بیند.
 (See Lovelock, J. E., Gaia: A New Look at Life on Earth (Oxford: Oxford University 

Press, 1979); Primavesi, A., Sacred Gaia: Holistic Theology and Earth System 

Science (London and New York: Routledge, 2000); Ruether 1992).

20. (See Benstein 2002; Carey 1999; Kassman 1997; Levitas 1990, 2000; Marty 

2003; Rothstein 2003).

21. تمایزی میان محیط زیست گرایی »بنیادی« و »اصلاحی« وجود دارد، محیط زیست گرایی 
بنیادی بر تغییر اجتماعی و فردی طولانی مدت، و اصلاحی بر مدیریت کوتاه مدت طبیعت 
تأکید دارد. از نظر تیلور)2005ب( محیط زیست گرایان بنیادی )برای مثال: حقوق حیوانات، 
بوم فمنیسم، بوم روانشناسی، گایا، بی نظمی سبز، عرفان طبیعت( از نظام های مسلطی که 
طبیعت را استثمار می کنند انتقاد می کنند، و هدف آنان مراقبت از طبیعت است. بوم شناسی 
عمیق به ویژه با آن مرتبط است، که طبیعت را ذاتاً ارزشمند، و انسان ها را محاط در 
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طبیعت می بیند، بر شناسایی گسترده و خودآگاهی تأکید می کند، کل را بزرگ تر از جمع 
مجموعة اجزایش می شناسد، و طبیعت را به مانند خود می بیند )شهود/ معنویت را می پذیرد(

 (See Devall and Sessions 1985; Dobson 2000; Drysek 2005; Nash 1989; Pepper 

1996; Taylor 1996).

22. راکفلر )1992( همگرایی بوم شناسی عمیق، فمنیسم، فلسفه های کل گرا و سنّت های دینی را 
می یابد. کاپرا )1982( بر ادیان شرقی، فیزیک جدید و علم سازمان ها تأکید دارد. کینزلی)1994( 
بر اهمیت هنری دیوید ثورو)Henry David Thoreau(، جان مویر)John Muir(، مورای 
 )Gary Snyder(گری اسنایدر ،)Wendell Berry( وندل بری ،)Murray Bookchin( بوکچین
و بری لوپز)Barry Lopez( تأکید می کند، آن ها را »بوم ـ آرمان گرایان« می داند. بری 
)1999: 179-93( »حکمت« چهارگانه را درنظر می گیرد: بومی، یا مشارکت صمیمی 
با طبیعت؛ زنانه، با اتحاد و پرورش مادرانه؛ سنّت های قدیمی، با تجربة وحیانی معنویت 
 )Aldo Leopold( طبیعت؛ و علمی، با جهانی خودپایدار. »اخلاق زمینی« از آلدو لئوپولد
را نیز تأثیرگذار در نظر می گیرند، که بر زمین زندة شبکه مانند، و انسانی  که نیاز است 

تا از نقطه نظر طبیعت »همچون کوه فکر کند« تأکید می کند
22. (See Dobson 2000; Foltz 2002b; Gottlieb 1996; Kinsley 1994; Nash 1989; 

Rockefeller 1992).

23. (See Berry 1990, 1999; Burke 2001; Metzner 1994; Oelschlaeger 1994; Pepper 

1996; Rockefeller 1992; Tucker 2003).

24. برمن این دیدگاه را در پی گریگوری بیتسون انسان شناس )Gregory Bateson(، »کلی نگری 
بیتسونی« می نامد.

 (See Steps to an Ecology of the Mind, London: Paladin, 1973).

25. بری )به همراه برایان سویم Brian Swimme( »داستان جهان« تکامل را تجسم می کند 
که تعلق و ادراک مشترک را برمی انگیزد،که بر جهان چند شکلی و با در عین حال 
مرتبط به هم تأکید می کند )احتمالًا هدفمند، برای مثال: اصل پیدایش انسان(، که براساس 
خلقت وابسته به قربانی، واقعیت خلاق بودن متقابل، نقش مبرم و طبیعی انسان است که 

به طور شهودی جهان را به خودآگاهی برساند.
 (See Swimme, B., and Berry, T., The Universe Story: From the Primordial Flaring 

Forth to the Ecozoic Era. A Celebration of the Unfolding of the Universe, New 

York: Harpersan Francisco, 1992).

26. بوم گرایی را نوعی محیط زیست گرایی بنیادی با مؤلفة معنوی می دانند. دوبسون )2000( 
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ریشه های آن را در تمایلات بوم شناسانة دوران پارینه سنگی/ نوسنگی، خردگرایی علمی 
قرن نوزدهم و آرکادیانیسم رومانتیک، و جنبش بوم شناسی دهة 1960 /1970، و همچنین 

کلی نگری سازمان یافتة بوم شناسی عمیق، گایا، و فیزیک جدید می داند.
 (See Kassmann 1997; Pepper 1996).

27. Referenced to Morgan, G., Images of Organization (London: Sage Publications, 

pp. 13, 336).

28. (Lakoff and Johnson 1980; McFague 1987; Oelschlaeger 1994).

29. (Brockelman 1999; Lakoff and Johnson 1980).

30. (Bolle 2005b; Lakoff and Johnson 1980; Laughlin and Throop 2001; Midgley 

2005; Sproul 1979).

31. (Bolle 2005a; Brockelman 1999; Laughlin and Throop 2001; Long 2005; Lovin 

and Reynolds 1985; Oelschlaeger 1994; Sproul 1979; Rue 2000; Tucker 2005b).

32. (Barlow 1997; Lakoff and Johnson 1980; Oelschlaeger 1994; Rasmussen 1994; 

Rue 2000; Sproul 1979).

33. (See McGrath 2003; Tucker 2002b).

فصلسوم:محیطزیستگراییدینی:تصویریدوبارهازطبیعتواحیایآنودین
1. Referenced to Caldwell, L. K., quoted in Miller, G. T., Jr, Living in the Environment: 

An Introduction to Environmental Science (Belmont, CA: Wadsworth, 1988), p. iii.

2. به نظر می رسد که محیط زیست گرایی دارای بعد معنوی، نبوی است. گاردنر ) 2002: 8( 
جوامع »معنوی« و » پایداری« را در نظر می گیرد که هم طبیعت را از منظری اخلاقی 
می بینند و هم بر تعهدات گسترده تری تأکید می کنند. گوتلیب )2006آ، 2006ب( محیط 
زیست گرایی الهام گرفته از دین را درنظر می گیرد، که بر باورها، تجربیات و آیین های 
مشابه تأکید می کند. نورث کات )2000( محیط زیست گرایان را مشاهده می کند که 
طبیعت را مقدس می بینند، و مصرف گرایی را نوعی بیماری معنوی می دانند. سرزسینسکی 
)2005( طبیعت را درنظر می گیرد که همواره با اصطلاحات دینی درک شده است )حتی 
در مدرنیته(، محیط زیست گرایی بنیادی را همچون پروتستانیزم سکولار یا سرهم  بندی 
دینی پسامدرن می داند. تیلور )2001آ، 2001ب( محیط زیست گرایی » مشرک« را در 
نظر دارد که بر )تکریم( تقدس طبیعت تأکید دارد، و شناخت عرفانی و شهودی دربارة 

طبیعت را برمی انگیزد.
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3. Referenced to Jay McDaniel, ‘Spirituality and Sustainability’, Conservation Biology, 

December 2002, p. 1461.

4.(Foltz 2002b; Gardner 2002, 2006; Gottlieb 1996, 2006a, 2006b; Hull 1993; Maguire 

2000; Nasr 2002; Oelschlaeger 1994; Palmer and Finlay 2003; Rockeffeler 1992, 

1997; Taylor and Kaplan 2005; Tucker 2003, 2006; Tucker and Grim 2005).

5. (See DeWitt 2002b; Gardner 2002; Gottlieb 2006a, 2006b; Nasr 1996, 2002; 

Oelschlaeger 1994).

6.(Gardner 2002; Gottlieb 1996, 2006a, 2006b; Nasr 1996, 2002; Oelschlaeger 1994; 

Palmer and Finlay 2003; Parks 1993; Rockeffeler 1992; Tucker 2006; Tucker 

and Grim 2005). 

7. Referenced to Pedersen, P., Nature, Religion, and Cultural Identity: The Reli  gious 

Environmentalist Paradigm, in Asian Perception of Nature: A Critical Approach, 

Bruun, O., and Kalland, A., eds (London: Curzon Press, 1995), pp. 258-76.

8. (See Beyer 1994; Bruce 1996; Casanova 1994; Davie 2000; Hamilton 1995; McGuire 

1997; Norris and Ingelhart 2004; Woodhead and Heelas 2000).
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از طریق الزامات و تعهد های بوم شناختی گوناگون مورد خطاب قرار دهد. 
 )jina( یا جینا )به معنی یابندة راه Tirthankara( 32. پیدایش آیین جاین به 24 تیرتنکره
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43. (Chapple 2002a, 2002c, 2005b; Cort 2002; Jain 2002; Koller 2002; Kumar 2002a, 

2002b; Regenstein 1991; Shilapi 2002; Singhvi 1990; Tobias 1994; Wiley 2002).

44. (Basset and al. 2000; Callicot 1997; Cort 2002; Jain 2002; Koller 2002; Kumar 

2002b; Regenstein 1991; Shilapi 2002; Singhvi 1990; Tatia 2002; Tobias 1994; 

Wiley 2002).

45. Referenced to Jhon M. Koller and Patricia Koller, Asian Philosophies (Upper 

Saddle River, NJ: Prentice Hall, 1998), p. 37.

46. (Callicot 1997; Chapple 2002a, 2002b, 2002c; Cort 2002; Jain 2002; Koller 2002b; 

Regenstein 1991; Shilapi 2002; Singhvi 1990; Tatia 2002; Tobias 1994; Wiley 2002).

فصلچهارم:بینشهایچینی)کنفوسیوسیودائویی(
1. محققان کنفوسیوسی و دائویی از دو شیوه که در اصطلاح شناسی چینی برای بیان آواها و 
صداها به کار می رود استفاده می کنند: روش» پین یین« )برای نمونه: دائو، دائویسم، دائوده 
جینگ و کی( و »وید جایلز« )برای نمونه: تائو، تائویسم، ته چینگ و چی( ) ژیراردو و 
دیگران،2002(. من برای وضوح بیشتر شیوة پین یین را به کار برده ام، به استثنای نقل قول ها 
و یا ترجمه هایی که در اصطلاحات علمی اصلی این گونه استعمال شده اند و ادبیات را 

منعکس می کنند.
2. Downloaded from www.arcworld.org/faiths.asq?pageID-35, 15Sept. 2006.

3. ادیان کنفوسیوسی و دائویی را دارای سنّت های متنوعی می دانند. اسنیدر)2006( مشکلاتی 
را برجسته می سازد که آن ها را به بوم شناسی مرتبط می کند، نظیر تفسیر غیرمتنی، خواه 
غربیان بتوانند »به صورت صحیح و معتبر« آن ها را به اجرا درآورند )احتمالًا این امر 
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سیاستی استعمار گرانه است(، و یا با شک گرایی نسبت به آنان در مورد حفاظت از 
طبیعت، به شکست چین اهمیت بدهند، با این استدلال که اگرچه باورهای دوستانه ای از 
نظر زیست محیطی می تواند به ذهن برسد، ولی طرز کار چینی ها مطلوب نیست )از نظر 
برون )2002(، انسان محوری چینی به طبیعت تنها در حد منبع، و یا احتمالًا زیبایی شناسی 
اهمیت می دهد(. باوجوداین، او سایر زمینه ها )اقتصادی، سیاسی( را هم در نظر می گیرد 
که منجر به تنزل و ازهم پاشیدگی می شوند، و تأکید دارد که هیچ دینی در خلأ توسعه 
نمی یابد، و بر کاربرد انعطاف پذیر سنّت ها استدلال می کند، و به تفسیر مجدد مبتنی بر 

متن )که غیر معتبر نیست( اصرار دارد.
4. (Callicott 1997; Cheng 2002; Kinsley 1994; Maguire 2000; Snyder 2006; Tucker 

1994, 2001, 2002a, 2004, 2005b; Tucker and Berthrong 1998; Weiming 2001, 2002).

5. (Ames 2001; Bassett et al. 2000; Callicott 1997; Cheng 1998; Jiyu 2001; Kalton 

1998; Maguire 2000; Miller 2005a, 2005b; Palmer and Finlay 2003; Paper 2005; 

Ro 1998; Tucker 1994; Weiming 2002; Xiaogan 2001). 

6. Referenced to Chang Tsai, “Correcting Youthful Ignorance”, in A Source Book 

in Chinese Philosophy, Wing-tsit Chan (Princeton: Princeton University Press, 

1963), pp. 500-1.

7. From Ames (2001:268).

8. (Adler 1998; Ames 2001; Callicott 1997; Cheng 2002; Kalland 2005; Kalton 1998; 

Kinsley 1994; Lai 2001; Maguire 2000; Miller 2001, 2005a, 2005b; Tucker 1998; 

2005a; Weiming 2002; Weller and Bol 1998). 

9. Referenced to Wang Fu-chih, in A Source Book in Chinese Philisophy, Wing-tsit 

Chan (Princeton: Princeton University Press, 1963), pp. 505:698-9.

10. From Ames (2001:268).

11. (Ames 2001; Callicott 1997; Cheng 1998; Jiyu 2001; Kinsley 1994; Kuwako 

1998; Lai 2001; Miller 2001, 2005b; Palmer and Finlay 2003; Ro 1998; Weiming 

2002; Weller and Bol 1998).

12. Referenced to Li Quan, Huangdi yinfu jing shu (A Commentary on the Yellow 

Emperors Yinfu Jing), Daozang 110:2.1a-3a.

13. Barnhill 2005a; Bruun 2002; Field 2001; Kinsley 1994; Kohn 2001; Meyer 2001; 

Miller 2001, 2004, 2005b; Parper 2005; Weller and Bol 1998).
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14. چنگ) 2002: 5-234( متافیزیک چینی دربارة طبیعت را درنظر می گیرد که از دائو 
پدیدار می شود: تغییر خویش، دائو به عنوان ارتباطات پویا؛ خودانگیختگی خلاق، که 
واقعیت ظهور زندگی است؛ نفوذ متقابل، زندگی به مانند امری ارتباطی؛ هماهنگ سازی، 
هماهنگی طبیعی که به انسان هماهنگ اهمیت می دهد. به همین ترتیب او بازگشت 
»اصول  محیطی« به دائو را در نظر می گیرد: هماهنگ سازی، انسان با محفوظ نگه داشتن 
پیشرفت می کند؛  به صورت رابطه ای  انسان  متقابل،  نفوذ  زندگی هماهنگ می شود؛ 
خودانگیختگی خلاق، انسان به صورت خودانگیخته هماهنگ می شود؛ تغییر خویش، 
انسان به واقعیت کل نگر تغییر می یابد. چنین دیدگاه هایی به عنوان معانی »عمق« در نظر 
گرفته می شوند که اخلاق را در طبیعت پایه گذاری می کنند )برخلاف معانی»سطحی« 
غربی که اخلاق را در ذهن انسان برپامی سازند(: بشریت، از طریق دائو، با طبیعت یکی 
می شود، و خیرخواهانه عمل می کند، بدون آن، جدا می شود، و به طور ویرانگر عمل 

می کند )نک: جیویو2001؛ شیاوگان 2001(.
15. Referenced to Weiming, T., The Value of the Human in Classical Confucian 

Thought, in Confucian Thought: Selfhood as Creative Transformation, Weiming, 

T., ed. (Albany: State University of New York Press, 1985), p. 75.

16. آیین کنفوسیوس توسط کونگ فوزی )کنفوسیوس( پایه گذاری شد و توسط منسیوس، 
شونزی و چو هسی )که چهار متن اصلی:»آموزش کبیر، آموزة اعتدال، منتخبات کنفوسیوس، 
و منسیوس« را مشخص کردند( گسترش یافت، این اصطلاح عموماً به دورة »کلاسیک« 
تا سلسله های »هان« و »تانگ« )551 قبل از میلاد تا 907 پس از میلاد( اشاره دارد؛ 
»نوکنفوسیوسی« از قرن دهم در حال رشد است. »کنفوسیوسی جدید« از قرن بیستم در 
هنگ کنگ، تایوان و ایالات متحد در حال رشد است. بنابراین به عنوان یک سنّت زیستی 
گسترده با پتانسیل زیست محیطی )مثلًا ارزش قائل شدن برای طبیعت به عنوان خاستگاه 
حیات( در نظر گرفته شود، به ویژه در آسیای شرقی که در آن مشروعیت تاریخی و تأثیر 
زیادی دارد. به این ترتیب به گستردگی در بوم شناسی به کار می آید )در حالی که فاصلة بین 

نظر و عمل تصدیق می شود و چین همواره دوستدار محیط زیست نیست.( نک:
 (Bassett et al. 2000; Bruun 2002; Girardot et al. 2001; Kirkland 2001; Paper 

2001; Synder 2006; Tucker 2004; Tucker and Berthrong 1998).

17.(Bassett et al. 2000; Berthrong 1998; Callicott 1997; Cheng 1998; Kinsley 1994; 

Snyder 2006; Tucker 2002a, 2004, 2005c; Tucker and Berthrong 1998; Weiming 

1998, 2002; Wensveen 2005). 
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18. (Bassett et al. 2000; Cheng 1998; Kinsley 1994; Ro 1998; Tucker 2002a, 2004; 

Tucker and Berthrong 1998; Weiming 1998, 2002). 

19. Zhongyong, XXII, referenced to Tu Weiming, Centrality and Commonality: An 

Essay on Confucian Religiousness (Albany, NY: State University of New York 

Press, 1989), p. 77.

20. (Callicott 1997; Cheng 1998; Kalton 1998; Maguire 2000; Ro 1998; Tucker 1994, 

2004, 2005a, 2005c; Weiming 2001, 2002).

21. Referenced to Wing-tsit Chang, A source Book in Chinese Philosophy (Princeton: 

Princeton University Press, 1963), p. 86.

22. From Tucker (2004:2). 

23. (Adler 1998; Maguire 2000; Taylor 1998; Tucker 2002a; Weiming 2002; Weller 

and Bol 1998).

24. (Adler 1996; Cheng 1998; Kalton 1998; Kinsley 1994; Ro 1998; Tucker 2005a, 

2005c; Weiming 2002; Weller and Bol 1998).

25. Referenced to Wing-tsit Chang, A source Book in Chinese Philosophy (Princeton: 

Princeton University Press, 1960), vol. 1, p. 465.

26. (Adler 1998; Bassett et al. 2000; Berthrong 1998; Callicott 1997; Cheng 1998; 

Kuwako 1998; Maguire 2000; Tucker 2005c; Wensveen 2005).

27. Downloaded from www.environment.harvard.edu/religion/religion/daoism/

texts/index. html, 15 Sept. 2006.

28. Referenced to Wang Yang-ming, Inquiry on the Great Learning, in A Source 

Book in Chinese Philosophy, Wing-tsit Chan (Princeton: Princeton University 

Press, 1963), pp. 659-60.

29. آیین دائو به عنوان باورها/اعمال متنوع، نامیده شدن به نام دائو مورد تأکید قرار می گیرد، 
که پیشینة آن به دائوده جینگ )منسوب به لائوتسه( و فرهنگ عامه برمی گردد، براساس: 
سنّت های  هان،  حکومت  جوانگ دزی)Zhuangzi(؛   ،)Laozi(قدیمی)لائودزی متون 
تینِ شی)Tianshi( یا »استادان آسمانی«، شانگ چینگ)Shangqing( یا مکتب »عالی ترین 
وضوح« و لینگبائو)Lingbao( یا مکتب »گنجینة مقدس«؛ گروه های فرقه ای دائوزانگ 
Daozang(( یا »گنجینة دائو«؛ جنبش های اصلاح طلب »کیمیاگری باطنی«؛ سنّت های 

جِنگ یی)Zhengyi( یا »اتحاد راست کیشی« و چوئن جن)Quanzhen( یا »کمال کامل«؛ 
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و اشکال اروپایی ـ امریکایی جدید است. بنابراین آیین دائو و بوم شناسی هم چون قلمرو 
پیچیده ای در نظر گرفته می شوند و صرفاً دیدن آن ها به عنوان یاران طبیعی شاید غرب زدگی 
باشد، که سهل انگاری بوم شناختی چینی را نادیده می گیرد، و سنّت های متنوع دائویی را عام  
می کند )چینی ها، چینی های پراکنده در غرب، غربیان، محققان، مردمی سازان؛ هیچ کدام 
نمی توانند حقیقت تخیلی آن را کاملًا درک کنند(. بنابراین رویکردی گسترده، بوم شناختی 
و قابل انعطاف تأکید می شود که به اخلاق متنی، آیین ها، اشکال متون اجتماعی احترام 
می گذارد، درحالی که فهم دائویی را دربارة بهم وابسته بودن زندگی را بسط می دهد. نک:

 (Bassett et al. 2000; Bruun 2002; Girardot at al. 2001; Kirkland 2001; Paper 

2001; Snyder 2006; Tucker 1994, 2004).

30.(Ames 2001; Girardot at al. 2002; Kinsley 1994; Kirkland 2001; Lishka 2005; 

Miller 2001, 2004, 2005a, 2005b; Snyder 2006)

31. کیرکلند ]Russell Kirkland استاد ادیان آسیای شرقی و ادیان بومی امریکا در دانشگاه 
جورجیا[ )2001( اخلاق اجتماعی دائویی مربوط به دوران پیش مدرن را درنظر می گیرد 
که از خدمت همگانی حمایت می کند در حالی که سایرین به »مفاهیمی« در آیین دائویی 
اولیه اشاره دارند که جامعه را سامان می دهد، وبه تربیت جامعه به اندازة ریاضت فردی 
توجه دارد، اگرچه این مفاهیم به جای اینکه اعمالی سیاسی باشند، تمریناتی برای هماهنگی 

درونی هستند. نک:
 (Miller 2001, 2005a; Snyder 2006).

32. (Callicott 1997; Girardot at al. 2001; Kinsley 1994; Miller 2001, 2005a; Palmer 

and Finlay 2003; Tucker 1994).

33. Referenced to (Mawangdui, B.), chapter 1 (amended Hendricks).

34. Downloaded from www.environment.harvard.edu/religion/religion/daoism/texts/

index. html, 15 Sept. 2006; referenced to Stephan Adais and Stanley Lombardo, Tao 

Te Ching: Lao-Tzu (Indianapolis, IN: Hackett PublishingCompany Ltd, (1993), p. 7.

35. From Lao Tzu (1996:67-8).  

36. From Hall (2001:250-1). 

37. (Ames 2001; Callicot 1997; Hall 2001; Jiyu and Yuanguo 2001; Kinsley 1994; 

Kirkland 2001; LaFargue 2001; Miller 2001, 2005b; Snyder 2006; Tucker 1994; 

Xiaogan 2001). 

38. (Girardot at al. 2001; Hall 2001; Jiyu and Yuanguo 2001; Kinsley 1994; Kirkland 
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2001; LaFargue 2001; Lishka 2005; Miller 2001; Palmer and Finlay 2003; Raphals 

2001; Xiaogan 2001).

39. Referenced to Wing-tsit Chan, A Source Book in Chinese Philisophy (Princeton: 

Princeton University Press, 1963), pp. 170,140.

40. Downloaded from www.environment.harvard.edu/religion/religion/daoism/texts/

index. html, 15 Sept. 2006; referenced to Burton Watson, Zhuangzi or Chuang 

Tzu: Basic Writings (New York: Columbia University Press, 1964), pp. 94-5,104.

41. (Girardot at al. 2001; Kinsley 1994; LaFargue 2001; Miller 2004; Snyder 2006; 

Xiaogan 2001). 

42. ژیراردو و دیگران )xlviii –lii :2001( این نکات بارز را در آیین دائویی در نظر می گیرند: 
بوم شناسی کیهانی، زایش خودانگیخته از تهیگی آغازین؛ بوم شناسی پیکره ای، با تفسیر 
وجود؛ بوم شناسی زمان، زمان چرخه ای و نه زمان خطی؛ بوم شناسی محلی، که به زندگی 
مردمی احترام می گذارد؛ بازپیدایی و خودانگیختگی، با نشان دادن خودانگیختگی طبیعی؛ 
ساختن طبیعت، نگرش درونی و نه ظاهری. جیویو)2001( »برنامة بوم شناختی دائویی« 
را در ادامة »سنّت بوم شناختی دائویی« دربارة بی عملی، عدم خشونت، و رابطة هماهنگ 

میان انسان و طبیعت در نظر می گیرد.

فصلپنجم:بینشهایبودایی
1. آیین بودایی با تنوعی از باورها/اعمال )امریکایی، آسیای شرقی، هندی، ژاپنی، تایلندی، 
تبتی، تفسیر شده به عنوان سنّتی منسجم توسط غرب( مورد تأکید قرار می گیرد که هیچ 
چشم انداز قطعی دربارة طبیعت ندارد. به هرحال، به عنوان سنّتی زنده، پویا درنظرگرفته 
می شود، که میراث را در موقعیت های جدید دوباره تفسیر می کند، همراه با اینکه آن 
را در بوم شناسی به کار می گیرد، تا به این ترتیب احتمالًا آن را به درستی نشان دهد )نک: 
گوسلینگ 2001؛ جانستون 2006؛ کرافت 1996؛ ماسوزاوا 2005؛ اسپونبرگ 1997؛ 
اسویرر 2005، 2006؛ ویلیامز 1997(. از نظر ویلیامز )1997(، هدف باید کاوش طیف 
وسیعی از دیدگاه های بوم شناختی بودایی از طریق انواعی از روش شناسی ها ـ انتقادی، 
توصیفی، متعهدانه، تفسیری، پیامبرانه ـ باشد تا منجر به انطباق خلاقانة مفاهیم بودایی شود 
) توسط بودائیان روحانی منصوب/ عادی، »بودایی شناسان« دانشگاهی، طرفداران بودایی(.

2. جانستون )2006(، کازا )2002آ، 2002ب( و اسویرر )2006: 37-125( آیین بودایی و 
بوم شناسی را از نظر تاریخی/مضمونی )توسط بودائیان/ غربیان، که محیط زیست گرایی 
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را متأثر از آیین بودایی می دانند( تجزیه وتحلیل می کنند. غربیان آن را به: بوم مدافعان، که 
این دین را ذاتاً بوم دوست می دانند، و بوم منتقدان، که این دین را به عنوان تحریف غربی 
ارزش ها یی می دانند که طبیعت را به طرزی منفی، جایگاه رنج می بینند، و بوم ساختارگراها، 
که از تخصیص انتقاد می کنند ولی بر تحلیل نقادانه تأکید می کنند و بوم اخلاقیون، که 
اخلاق بوم دوستانة اعتدال را درنظر می گیرند، و بوم زمینه گرایان، که بر معانی مردمی 

دربارة طبیعت توجه دارند تقسیم می کنند.
3. (Badiner 1990; Batchelor and Brown 1994; Gross 2002; Jhonston 2006; Kaza 

2002a, 2002b; Kraft 1996; Prasad 2003; Sponberg 1997; Swearer 2005, 2006).

4. Referenced to Badiner (1990: xiv-v). 

5. Referenced to Schmithausen, L., Buddhism and Nature (Tokyo: International 

Institute for Buddhist Studies, 1991), p. 32. 

6. Referened to Bhikku Bohdi, ‘Foreword’, in Buddhist Perspectives on the Ecocrisis, 

Kias Sindel, ed. (Kandy, Sri Lanka: Buddhist Publication Society, 1987), p. vii.

7. (Brown 1994; Chapple 2005a; Gosling 2001; Halhfax 1990; Jacobsen 2005d; 

Kaza 2002b; Palmer and Finlay 2003; Regenstein 1991; Schmithhausen 2005; 

Swearer 2001, 2005).

8. از نظر کازا )1993( می توان چهار حقیقت شریف را با مطرح کردن چهار سؤال برای 
موضوعات زیست محیطی به کار گرفت )رنج را مخاطب قرار می دهد، جایگزینی برای 
رویکردهای سیاسی/فن آورانه بدون تأکید بر آن فراهم می آورد(: مشکل یا رنج چیست؟ 
علت های این رنج چه هستند؟ چه چیزی به این رنج پایان می دهد؟ با چه روشی می توان 

به این هدف رسید؟
9. (Barnhill 2001; Batchelor, s. 1994; Brown 1994; Callicot 1997; Chapple 2005a; 

Gosling 2001; Gross 2002; Johnston 2006; Kaza 1993, 2001, 2002a; Maguire 

2000; Swearer 1997, 2004, 2005).

10. Referenced to Thich Nhat llanh.

11. Referenced to Maha Ghosananda.

12. کرافت )1997( بسط کرمه را از نظر بوم شناسی از افراد به سوی گروه ها، از شرق به 
غرب، از جوامع دینی به سکولار، و از جوامع با فن آوری پایین به سوی جوامع با فن آوری 
بالا فرض می کند، و بوم گروه یا فن کرمه را مطرح می سازد )شفقت را برای زیست بوم ها 
به کار می گیرد، گرم شدن جهان از نظر کرمه ای بررسی می کند، برای مثال، آیا انسان به 
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سرنوشتی که استحقاق آن را دارد می رسد، و کدام بخش ها می رسند، افراد/ملل، اغنیا/فقرا(.

13.(Batchelor, M. 1994a; Brown 1994; De Silva 1994; Harris 1997; Kaza 2002a, 
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به عنوان شریف ترین مخلوق خداوند اما با تعهد اخلاقي نسبت به طبیعت تمرکز می کند.

52. (Chishti 2003; Denny 2004; Foltz 2002a 2005a; Nasr 1992; Nomanul Haq 2001; 

Said and Funk 2003).

نتیجه
1. لویتاس )2000: 199( به نقل از:

 Bloch, E., The Principle of Hope (Oxford: Basil Blackwell,1986)

  آن را به عنوان منبعی برای چنین اندیشه هایی می داند.
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2. در این پرتو، بري )4:1990( محیط زیست گرایي دینی را نیازمند » سادگی پسا انتقادي« می داند 
که متضمن فراتر رفتن از درک هاي مدرن متعالي از طریق اتحاد آن ها با رازگونگی سنّتی 
به صورت متفکرانه است )به جاي بازگشت ساده لوحانه به گذشتة طلایي از دست رفته(.

3. (see Benstein 2002; Carey 1999; De Geus 1999; Gottlieb 2006a; Hervieu-Leger 

2000; Rothstein 2003).

4. Referenced to Richard Rohr, ‘Giving Up Control in Life’s Second Half ’ and ‘We 

Should Ask Why So Few Transformations Happen in Church’, National Catholic 

Reporter, 8 February 2002 and 28 March 2003.

5. Referenced to WWF (1986) and Alliance of Religions and Conservation, World 

Wildlife Fund 2000, www.panda.org/living planet/sacred-gifts/assis-2.html.

6. Referenced to Pedersen, K. P., Environmental Ethics in Inter-religious Perspective, 

Explorations in Global Ethics: Comparative Religions Ethics and Inter-religious 

Dialogue. Twiss, S. B„ and Grelle, B., eds (Boulder, CO, and Oxford, UK: 

Westview Press, 1998).

7. آندره دروگرز)Andre droogers( به همان اندازه که محققی می تواند نزدیک شود در:
 Religion: Beyond a Concept, de Vries, H., ed.:448-63, New york: Forham University 

Press, 2008)

به طرز جالبي استدلال مي کند که علمای دیني چه بسا به ادیاني بپیوندند که بر روي   
آن ها تحقیق مي کنند، و اینکه تحلیل هاي »دانشگاهي« »دنیوی« آن ها ممکن است »دین« 
را بازسازی کند، که بخشي از فرآیند/تجربة دیني است. به این معنا، تفاسیر حوزة دین و 
بوم شناسي )یا تفاسیر این کتاب( ممکن است اشکال دیني جدیدی را مشروع کند، که بر 

تجربه و معرفت دیني می افزاید.
8. Referenced to Daniel C. Maguire, ‘Poverty, Population, and Sustainable Develop  

ment’, in Center for Development and Population Activities, ‘Interfaith Reflections 

on Women, Poverty, and Population’ (Washington, DC, 1996), p. 49.

9. Referenced to Walter Brueggcman, The Prophetic Imagination (Minneapolis, 

MN: Fortress Press, 1978), p. 40 (de-italicized).
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