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Abstract 

Introduction 

The four fundamental principles of medical ethics—autonomy, beneficence, 

non-maleficence, and justice—are regarded as the cornerstone of professional 

conduct in the medical field. However, the application of these principles in 

the context of armed conflicts faces significant challenges. In such situations, 

physicians and healthcare personnel are often confronted with ethical 

dilemmas, including conflicts between military orders and professional 

obligations, as well as pressure to discriminate in the treatment of wounded 

enemy combatants. This study aims to analyze the normative status of these 

principles within the framework of international humanitarian law.  
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The main research question of this study is whether these principles, within 

the framework of international law, go beyond the status of ethical 

recommendations and become binding rules. 

 

Methods 

This study employs a descriptive-analytical method and relies on library-

based sources, including authoritative texts, international instruments (both 

treaties and soft law), the case law of international courts and tribunals, and 

interpretations provided by competent bodies such as the International 

Committee of the Red Cross. The study systematically examines the issue, 

and the information derived from these sources is analyzed using an 

analytical-interpretative approach. 

 

Results and Discussion 

The findings indicate that the principles of medical ethics have been widely 

reflected in international humanitarian law instruments and have acquired a 

degree of criminal enforceability. In this regard, an examination of the 

Geneva Conventions and their Additional Protocols shows that these 

principles are explicitly or implicitly embedded within the framework of 

humanitarian law. For example, the principles of non-maleficence and 

beneficence are reflected in provisions that require "humane treatment" and 

the protection of the wounded and sick (such as Article 12 of the First and 

Second Geneva Conventions). The principle of autonomy is respected 

through provisions emphasizing the prohibition of medical procedures 

without consent (Article 11(5) of Additional Protocol I) and the requirement 

of medical confidentiality (Article 16 of Additional Protocol I). The 

principle of justice is clearly reflected in rules governing "non-

discriminatory treatment" and prioritization based solely on medical criteria 

(such as Article 12 of the First Geneva Convention and Article 10(2) of 

Additional Protocol I). Furthermore, non-binding instruments such as the 

"Ethical Principles of Health Care (2015)" contribute to the articulation and 

strengthening of ethical standards in complex wartime situations by fostering 

an international professional consensus. Through their flexibility and 

capacity for updating, these instruments address legal gaps and serve as 

highly effective practical guidelines for healthcare personnel and military 

commanders. An analysis of international judicial decisions also 

demonstrates that serious violations of medical ethical principles may give 

rise to individual criminal responsibility. The prosecution of Nazi physicians 

during the Nuremberg Trials for unethical medical experiments marked a 

turning point in the development of criminal accountability for medical 

professionals. In subsequent cases, such as the Čelebići case before the 
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International Criminal Tribunal for the former Yugoslavia, the deliberate 

denial of medical care to detainees was recognized as a violation of 

international humanitarian law. Moreover, jurisprudence in cases such as 

Ntakirutimana and Stakić indicates that a physician's abuse of their 

professional position to commit crimes is not considered a mitigating factor; 

rather, it is regarded as an aggravating circumstance in sentencing. These 

judgments recognize adherence to medical ethics as a legal obligation. It is 

also noteworthy that medical ethical principles and the fundamental 

principles of international humanitarian law—namely humanity, neutrality, 

and professional independence—share a common foundation, namely the 

protection of human dignity. 

 

Conclusions 

 The findings of this study indicate that the principles of medical ethics have 

moved beyond the realm of voluntary ethical recommendations and have 

been consolidated as binding norms within the framework of international 

humanitarian law. This process of the "transformation from ethics into law" 

can be traced through three main pathways: codification in binding 

instruments, reinforcement through soft-law instruments, and the 

establishment of criminal enforcement via judicial practice. Today, 

adherence to the four fundamental principles of medical ethics by healthcare 

personnel in situations of armed conflict is not merely an ethical choice, but 

a legal obligation. Accordingly, it can be concluded that medical ethics and 

international humanitarian law are inextricably linked, together forming a 

robust safeguard against injustice in situations of war. 

Keywords: Principles of medical ethics, International Instruments, 

International Humanitarian law, Medical law, Armed conflict. 
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 الوللی  بین بشردوستانهاز اخلاق تا السام: تحلیل جایگاه اصول اخلاق پسشکی در حقوق 

 3نازیلا تقوی ،*2زهرا محمودی کردی ، 1 زاده  فاطمه قلی

ی حقًق ي علًم سیبسی، داوشگبٌ  الملل، داوشکدٌ الملل، گريٌ حقًق عمًمی ي بیه داوشجًی کبرشىبسی ارشد حقًق بیه .1

 مبزودران، بببلسر، ایران

 الملل، داوشکدٌ حقًق ي علًم سیبسی، داوشگبٌ مبزودران، بببلسر، ایران بیهالملل، گريٌ حقًق عمًمی ي  داوشیبر حقًق بیه. 2

 ی حقًق ي علًم سیبسی، داوشگبٌ مبزودران، بببلسر، ایران، گريٌ حقًق، داوشکدٌآمًختٍ دکتری حقًق خصًصی داوش .3
 

 هقالِ اطلاعات 20/09/1404 دریافت: تاریخ 30/01/1405 پذیزش: تاریخ

 

 چىیذٜ

چٺبس٧بٳٸ اخلاٝ پضؿ٤ی ٣ٸ ؿبٯ٪ خٶدٯختبسی، ػٶدسػبٳی، ٓذ٭ ٵسٵد آػیت ٵ ٓذا٫ت اػت، اكٶ٩ 

ؿٶد. دس صٯبٱ دس٧یشٹبی ٯؼ٬حبٳٸ، شٙ پضؿ٤ی دس ٓشكٸ پضؿ٤ی ٯحؼٶة ٯیؿب٫ٶدٷ سٛتبس كبحجبٱ حِ

٧یشی ثشای ؿٶد؛ صیشا دس ثؼتش خٴ٦، تلٰیٮ ٹبی ثیـتشی ٹٰشاٷ ٯی٣بسثشد ایٲ اكٶ٩ ثب حؼبػیت

تش اػت. پظٵٹؾ ٣بدس دسٯبٱ ثٸ دلای٬ی ٹٰچٶٱ ٛـبسٹبی ػیبػی، ٣ٰجٶد ٯٴبثْ ٵ ٗیشٷ ػختپضؿ٤بٱ ٵ 

آٵسی اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی دس چبسچٶة ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ  ثب ٹذٙ تجییٲ خبی٨بٷ ٵ ا٫ضا٭ ،حبهش

٬٬ی، ا٫ٰ ای، اػٴبد ثیٲ ٧یشی اص ٯٴبثْ ٣تبثخبٳٸ تح٬ی٬ی ٵ ثب ثٺشٷ -تذٵیٲ ؿذٷ ٵ ثب اػتٜبدٷ اص سٵؽ تٶكیٜی

 ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ، ثٸ ثشسػی خبی٨بٷ اكٶ٩ یبدؿذٷ دس ح٠ٶٝ  سٵیٸ ٟوبیی ٵ ثٔوبً تٜبػیش ٣ٰیتٸ ثیٲ
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 ،آٵس ٵ ٳش٭ ایٲ حٶصٷدس اػٴبد ا٫ضا٭ ،اكٶ٩دٹذ ٣ٸ ایٲ پشداصد. ٳتبیح ٳـبٱ ٯی ا٬٬ٰ٫ی ٯی ثـشدٵػتبٳٸ ثیٲ

-كشیحبً ٵ هٰٴبً ٳٰٶد پیذا ٣شدٷ ٵ سٵیٸ ٟوبیی ٳیض ٯجیٲ آٱ اػت ٣ٸ ٳ٠ق اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٯی

ٹب ح٤بیت اص آٱ داسٳذ ٣ٸ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی اص ػٌح تٶاٳذ ثب پیبٯذٹبی ح٠ٶٟی ٹٰشاٷ ثبؿذ. یبٛتٸ

كٶ٩ ثٴیبدیٲ ح٠ٶٝ ػٶ ثب اٹذاٙ ٵ ا آٵس ٵ ٹٮ ٹٴدبسٹبیی ا٫ضا٭ٓٴٶاٱ  ٹبی اخلاٟی ٛشاتش سٛتٸ ٵ ثٸ تٶكیٸ

اٳذ  ا٬٬ٰ٫ی ٳٺبدیٴٸ ؿذٷ دس ٳِب٭ ح٠ٶٟی ثیٲ ًشٛی، اػت٠لا٩ ٵ ٓذ٭ تجٔین ثـشدٵػتبٳٸ یٔٴی اٳؼبٳیت، ثی

 ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ثشای پضؿ٤بٱ ٵ ٣بدس دسٯبٳی ا٫ضاٯی اػت. دس ؿشایي دس٧یشی ،ٹب ٵ سٓبیت آٱ

 ٳش٭، دس٧یشی ٯؼ٬حبٳٸ. اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی، پضؿ٤بٱ، ح٠ٶٝ ثـش دٵػتبٳٸ، ح٠ٶٝ ٚاشٌبٖ وّیذی: 

 
 

 .گًَِ تعارض هٌافع ًیست ایي هقالِ هطوَل ّیچ :عارض هنافعت

ًَیسٌدگاى هقالِ، توام هسائل اخلاق در پضٍّص را کِ ضاهل پزّیش اس سزقت ادبی، اًتطار ٍ یا ارسال  :اصول اخلاقی

ساسی ٍ جعل هٌابع، رضایت  هٌبعّا،  ساسی یا جعل دادُ ّای دیگزاى، دادُ بار هقالِ، تکزار پضٍّص بیص اس یک

 .اًد. تالیف ایي هقالِ بِ َّش هصٌَعی دادُ ًطدُ است ضًَدگاى است، رعایت کزدُ ًاآگاّاًِ سَصُ یا پضٍّص
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 سرآغبز

ؿٶد. ٟبٳٶٱ ثشای پضؿ٢ ی٢ ٯؼیش ٬ٰٓی  ًجبثت اص ًشیٞ تلاٟی ٟبٳٶٱ ٵ اخلاٝ اداسٷ ٯی

ٹب یب  اػت ٣ٸ ثش ٛٔب٫یت یای اص اكٶ٫ ٯدٰٶٓٸ٣ٸ اخلاٝ  ٣ٴذ، دسحب٫یآٵس تٔییٲ ٯیا٫ضا٭

ؿٶد  ای تذٵیٲ ٯی سٛتبسٹبی ی٢ ٛشد حب٣ٮ اػت ٵ ا٬ٗت تٶػي ٯ٠شسات حشٛٸ

(Foster, Miola, 2015:3)ٹبی ًٶس ٬٣ی ٣بس٣ٴبٱ ٯشاٟجت . اص ایٲ سٵ، پضؿ٤بٱ ٵ ثٸ

ثبیذ اص اكٶ٩ اخلاٟی ٯ٠شس دس حٶصٷ پضؿ٤ی  ،پضؿ٤ی ٵ ثٺذاؿتی دس ػشاػش خٺبٱ

ٹب ٵ پیشٵی ٣ٴٴذ. اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی، ٳِبٯی اص اكٶ٩ اخلاٟی اػت ٣ٸ اسصؽ

ٵ  (Young & Wagner, 2023: 13)٣ٴذ ٹب سا دس ٰٓ٪ پضؿ٤ی تٔییٲ ٯیٟوبٵت

٣ٴذ ٣ٸ ٹبی پضؿ٤ی ٵ ثٺذاؿتی اػت ٵ توٰیٲ ٯیساٹٴٰبیی ثشای ٯتخللبٱ ٯشاٟجت

ؿٶد؛ ٳتیدٸ ایٲ ٯٺٮ، ٹب ثب احتشا٭ سٛتبس ٯی ساٱ دس اٵ٫ٶیت ٟشاس داسد ٵ ثب آٱٯٴبْٛ ثیٰب

 ٹبی پضؿ٤ی ٵ ثٺذاؿتی خٶاٹذ ثٶداٛضایؾ آتٰبد ٵ اًٰیٴبٱ ٳؼجت ثٸ ٳِب٭ ٯشاٟجت

(Young,Wagner, 2023: 13).  ،ت٠٬ی ؿٶد، ثبیذ « اخلاٟی»ثشای ایٴ٤ٸ ی٢ ٰٓ٪ پضؿ٤ی

ٵ  2، ػٶدسػبٳی1كٶ٩ ٯز٣ٶس ؿبٯ٪، خٶدٯختبسیٯجتٴی ثش اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ثبؿذ؛ ا

اص د٩ ٹش ی٢ اص ایٲ اكٶ٩، اكٶ٩ دی٨شی اػت ٣ٸ ا٫جتٸ  4ٵ ٓذا٫ت 3یٓذ٭ هشس سػبٳ

 .ؿٶٳذٹٰبٳٴذ سهبیت آ٧بٹبٳٸ ٵ ٓذ٭ اٛـبی ػش اػتخشاج ٯی

ٵ سٓبیت اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٠ٛي ٯٴحلش ثٸ صٯبٱ ك٬ح ٳجٶدٷ ثبیذ تٶخٸ داؿت،  

ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ دٵچٴذاٱ اػت؛ صیشا، پضؿ٤بٱ آٮ اص ٳِبٯی، ٹب دس دس٧یش اٹٰیت آٱ

دس  یتٶخٺ  ٹبی ثـشدٵػتبٳٸ، ٹٮ ٳ٠ؾ ٟبث٪ٗیشٳِبٯی ٵ پضؿ٤بٱ ؿبٗ٪ دس ػبصٯبٱ

سٵ  ٸٹبی اخلاٟی سٵثٹب سا ثب دٵساٹی دس٧یشٹبی ٯؼ٬حبٳٸ داسٳذ ٵ ٹٮ ؿشایي خٴ٨ی آٱ

دٵ ًشٙ اص ٳیشٵی ٳِبٯی ا٬٬ٰ٫ی،  ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ثیٲ٣ٴذ؛ ثذیٲ تٶهیح ٣ٸ دس دس٧یشیٯی

                                                 

1. Autonomy 

2. Beneficence 

3. Non-Maleficence 

4. Justice  
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ٯٺٮ اػت ٣ٸ چٸ ٣ؼی  ،٣ٴٴذ ٵ ثشای ًشٛیٲ دس٧یشیٵ ٣ـٴذٷ ٬ٓیٸ ی٤ذی٨ش اػتٜبدٷ ٯی

 ًشٙ ی٢ دٹذ. اص ای ٵ ثٸ چٸ ٣ؼی اسائٸ ٯیٹبی پضؿ٤ی سا ثٸ چٸ ٵػی٬ٸٯشاٟت

ای ٹؼتٴذ ٵ دس ٯ٠ٌٔی اص حشٛٸ پضؿ٤بٱ، ػشثبص ٣ـٶسؿبٱ ٵ اص ًشٛی، اص آوبی حشٛٸ

اٳذ. اص ٹٰیٲ سٵ، اكٶلاً پضؿ٤بٱ دس ٹٴ٨ب٭ اٳدب٭ اخلاٝ پضؿ٤ی یبد ٣شدٷخٶد، ػٶ٧ٴذ 

ًٶس  ٹبی اخلاٟی سٵثشٵ ٹؼتٴذ؛ ثٸٹبی پضؿ٤ی دس دس٧یشٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ثب دٵساٹیٛٔب٫یت

 ،ٯثب٩، پضؿ٢ ٯ٤ٰٲ اػت ثب اٛشادی ٯٶاخٸ ؿٶد ٣ٸ ٧شچٸ ٳیبص ثٸ ٯشاٟت پضؿ٤ی داسٳذ

پضؿ٢ ٯ٤ٰٲ اػت ٯدجٶس ؿٰٲ ٹؼتٴذ. ٹٰچٴیٲ اٯب اص ٗیشٳِبٯیبٱ یب ٳِبٯیبٱ ٳیشٵی د

ؿٶد ٣ٸ تلٰیٮ ث٨یشد ٣ٸ اص ٯیبٱ ٯدشٵحبٱ چٸ ٣ؼی سا دسٯبٱ ٣ٴذ ٵ ثب دس ٳِش ٧شٛتٲ 

دی٨ش  تٶخٸ  ٹب سا ثٸ چٸ ؿخلی اختلبف دٹذ؟ ٯؼئ٬ٸ ٟبث٪ ٯٴبثْ ٯحذٵد پضؿ٤ی، آٱ

ش ٹبی اخجبسی ٵ احتٰبلاً ؿ٤ٴدٸ اػت. ٓلاٵٷ ثٯٶهٶّ دخب٫ت پضؿ٢ دس ثبصخٶیی

پضؿ٢ ٳجبیذ ثشخلاٙ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٰٓ٪ ٣ٴذ ٵ اص  ًشٙ ی٢ ٯٶاسد ٛٶٝ، اص 

ًشٛی دی٨ش، اٯتٴبّ اص اًبٓت اص دػتٶس ٟبٳٶٳی تٶػي ٯبٛٶٝ، ٓٶاٟت ػٴ٨یٴی ٯبٳٴذ 

پی٨شد ٟبٳٶٳی دس داد٧بٷ ٳِبٯی دس داد٧بٷ ٳِبٯی داسد. دس ٯ٠بث٪، ا٫ضا٭ ثٸ سٓبیت اكٶ٩ 

سٹبی ٳیشٵٹبی اٯٴیتی یب ٳِبٯی ثشای ؿش٣ت دس آٰب٩ اخلاٝ پضؿ٤ی، پضؿ٤بٱ سا اص ٛـب

ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ یب ثش  ؿ٤ٴدٸ یب ثذسٛتبسی ثب ٯدشٵحبٱ ٵ ثیٰبساٱ دس ؿشایي دس٧یشی

 ٣ٴذ. ؿذ٧بٱ ٵ اٛشاد ٯحشٵ٭ اص آصادی ٯحبِٛت ٯی ثبصداؿت 

سٗٮ تٶػٔٸ ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ، ٣ٰب٣بٱ دس  سػذ، دس حب٩ حبهش ٬ٓی ٳِش ٯی ثٸ  

ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ، پضؿ٤بٱ دس ٯٔشم تٔبسم ٯیبٱ اخشای دػتٶسات  ثؼیبسی اص دس٧یشی

ٹب ٵ تٔبسهبت اؿبسٷ ٧یشٳذ. دٵساٹی ثٸ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٟشاس ٯی یجٴذیٳِبٯی ٵ پب

ٸ آیب اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی كشٛبً ٣ ػبصد یؿذٷ ایٲ پشػؾ سا ثٸ رٹٲ ٯتجبدس ٯ

آٵس ح٠ٶٟی دس ٟب٫ت ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ  اٳذ یب اص پـتٶاٳٸ ا٫ضا٭ ساٹٴٰبٹبیی اخلاٟی

 آٵس ت٠٬ی ٣شد؟ ٓٴٶاٱ ٟٶآذ ا٫ضا٭ ٹب سا ثٸ تٶاٱ آٱ اٳذ؟ آیب ٯی ؿذٷداس ا٬٬ٰ٫ی ثشخٶس ثیٲ
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؛ صیشا تجییٲ ایٲ ٯؼئ٬ٸ ٓلاٵٷ ثش ٗٴبی ٳِشی، دس حٶصٷ ٣بسثشدی ٳیض اٹٰیت داسد

ٹبیی ٟشاس داسٳذ ٵ ٯشص  ػبصد ٣ٸ پضؿ٤بٱ دس ؿشایي خٴ٨ی تحت چٸ حٰبیت سٵؿٲ ٯی

 ٯیبٱ تٔٺذات اخلاٟی ٵ ا٫ضاٯبت ح٠ٶٟی آٳبٱ چیؼت.

ٹبی پیـیٲ دس حٶصٷ اخلاٝ  دٹذ ٣ٸ ا٬ٗت پظٵٹؾ ثشسػی آثبس ٯٶخٶد ٳـبٱ ٯی 

ثٸ پیٶٳذ آٱ ثب  اٳذ ٵ پضؿ٤ی، ثٸ تح٬ی٪ ساثٌٸ آٱ ثب ح٠ٶٝ ثـش یب ٠ٛٸ پضؿ٤ی پشداختٸ

ا٬٬ٰ٫ی تٶخٸ ٣بٛی ٳـبٱ دادٷ ٳـذٷ اػت. اٛضٵٱ ثش آٱ، ٯ٠ب٫ٸ  ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ ثیٲ

ای ٣ٶؿیذٷ اػت تب ٯیبٱ دٵ حٶصٷ ٯتٜبٵت ٵ دٵ  سؿتٸ ٓٴٶاٱ ی٢ ٯٌب٫ٔٸ ٯیبٱ حبهش، ثٸ

ا٬٬ٰ٫ی پیٶٳذ ثشٟشاس  ٳِب٭ ٯٜٺٶٯی ٯدضا یٔٴی اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ ثیٲ

دبیی ٣ٸ ا٬ٗت ٯ٠بلات ٯٶخٶد، ثٸ اخلاٝ پضؿ٤ی، اص ٯٴِش ٬ٛؼٜی یب اخلاٟی، ػبصد. اص آٳ

اٳذ، ٳ٨بسٳذ٧بٱ ثش آٱ ٹؼتٴذ ٣ٸ دس پظٵٹؾ حبهش ٯٶهٶّ سا اص ٯٴِش ا٫ضا٭ ٳ٨شیؼتٸ

ای دس حٶصٷ  سؿتٸ ح٠ٶٟی، ثشسػی ٣ٴٴذ؛ اٯشی ٣ٸ خٶاٹذ تٶاٳؼت خلأ ٯٌب٫ٔبت ٯیبٱ

 ت ح٠ٶٟی ٛبسػی پٶؿؾ دٹذ.ا٬ٰ٫٪ سا دس ادثیب اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ ح٠ٶٝ ثیٲ

 

 . تأّٔی ثر اصَٛ اخلاق پسشىی1

 ؿٶد ٣ٸ تٶكیٚ ٓٴٶاٱ ٳ٠ٌٸ آٗبص اخلاٝ پضؿ٤ی ٯذسٱ یبد ٯی اص ػٶ٧ٴذ ث٠شاى، ثٸ 

 ،ایٲ ٟٶاٳیٲ ثبػتبٳی. (Mehring, 2015: 28-29)  ٣ٴٴذٷ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٳیض اػت 

ٹبی پضؿ٤ی اثش٧زاس ثٶدٷ ٵ اػبػبً ثخـی اص ٛشآیٴذ  ٣ٰب٣بٱ دس ثؼیبسی اص داٳـ٤ذٷ

دس  ،پضؿ٢ ؿذٱ، یبد ٣شدٱ ػٶ٧ٴذ اػت. ت٠شیجبً ٹٰٸ اكٶ٩ اسصؽ ٯحٶس اخلاٝ پضؿ٤ی

٧یشد ٵ ٓلاٵٷ ثش ٯحذٵد ٣شدٱ اختیبسات  تٔبٯ٪ ٯیبٱ خبٯٔٸ پضؿ٤ی ٵ ٯشد٭ ؿ٤٪ ٯی

 :Nathanson, 2013) ٳتِبسات خبٯٔٸ ٳیض اػتٹب ٵ ا دٹٴذٷ اسصؽ  ای، ثبصتبة حشٛٸ

ٹبی ثٺذاؿتی  ٯتخللبٱ ٯشاٟجت  ٧یشی ٹبیی سا ثشای تلٰیٮایٲ اكٶ٩، چبسچٶة (192

-ٓٴٶاٱ ٳٶٓی تٶاٛٞ ٯیبٱ پضؿ٤بٱ ٵ خبٯٔٸ ٵ ثٸ (Nathanson, 2013: 192) ٣ٴذ تٔییٲ ٯی

 ؿٶٳذدٹٴذ، دس ٳِش ٧شٛتٸ ٯیای ٣ٸ ثٸ آٱ خذٯبت پضؿ٤ی اسائٸ ٯی

 (Oboirien, Oge, 2023: 3)ؿٶد.. ریلاً ثٸ چٺبس اك٪ ٬٣یذی اخلاٝ پضؿ٤ی اؿبسٷ ٯی 
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 ی. خٛدٔختبر1-1

ٵٛٞ اك٪ خٶدٯختبسی، ٹش ؿخق حٞ داسد آصاداٳٸ ٵ ثذٵٱ دخب٫ت یب اخجبس دی٨شاٱ،  

ػشٳٶؿت ٵ ٯؼیش صٳذ٧ی خٶد سا تٔییٲ ٣ٴذ ٵ ثبیذ آصادی ٵ تٶاٳبیی لاص٭ سا ثشای 

ٹبی ٬ٛؼٜی ٣بٳت داسد، ثش  اٳتخبة ٯٔٴبداس داؿتٸ ثبؿذ. ایٲ اك٪ ٣ٸ سیـٸ دس آٯٶصٷ

راتی ٵ ٓذ٭ اػتٜبدٷ اثضاسی اص آٳبٱ تأ٣یذ داسد ٵ ٹب اص ٯٴض٫ت  هشٵست ثشخٶسداسی اٳؼبٱ

ای  ٵػی٬ٸ»دس ٳِش ٧شٛتٸ ؿٶٳذ ٳٸ « ٗبیت»ٓٴٶاٱ  ٣ٴذ ٣ٸ اٛشاد ٹٰٶاسٷ ثبیذ ثٸٯ٠شس ٯی

اك٪ ٯز٣ٶس ٯتوٰٲ دٵ تٔٺذ  (Kant et al, 2007: 61). «ثشای تح٠ٞ اٹذاٙ دی٨شاٱ

ثیٰبس ٵ تٔٺذ ٯثجت ٯٴٜی ٵ ٯثجت ثشای پضؿ٢ اػت؛ تٔٺذ ٯٴٜی ٳبُش ثش ٯحذٵد ٳ٤شدٱ 

 .(Mehring, 2015: 37) ٳبُش ثش ایٴ٤ٸ ثٸ ثیٰبس حٞ دٹذ ٣ٸ ٯؼت٠٪ ٰٓ٪ ٣ٴذ

آ٧بٹبٳٸ صاییذٷ ؿذٷ ٣ٸ  اص د٩ خٶدٯختبسی، اك٬ی ٯٺٮ دی٨شی ثب ٓٴٶاٱ سهبیت 

دس ٣ذٹبی اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ پظٵٹـی تحت ٓٴٶاٱ اخز سهبیت آ٧بٹبٳٸ ٳٰٶد  ،اٯشٵصٷ

ایٲ اك٪، اخز سهبیت ٵ ٣بٹؾ خٌشات احتٰب٫ی ثٶد،  یبٛتٸ اػت. دس اثتذا ٹذٙ اك٬ی

ثٸ ٣بس  خٶدٯختبسی ؿخق  ٯیلادی ثٸ ثٔذ، ثیـتش ثشای حٜبُت اص حٞ  7۷اٯب اص دٹٸ 

ثشای توٰیٲ اك٪ ٯز٣ٶس، پضؿ٤بٱ  .(Beauchamp, Childress, 2019: 13/39)سٵد  ٯی

سهبیت ؿخق سا ثبیذ پیؾ اص اٳدب٭ ٹش اٟذا٭ پضؿ٤ی، كلاحیت، اٛـب، دس١، اختیبس ٵ 

اص ٯٴِش ح٠ٶٟی ٳیض سهبیت، (Beauchamp Childress, 2019:6/39).  اسصیبثی ٣ٴٴذ

ؿٶد. ا٫جتٸ ثبیذ تٶخٸ ٯی یٯـشٵٓیت ثخؾ ثؼیبسی اص آٰب٩ ٵ ٯذاخلات پضؿ٤ی ت٠٬

ٹبی اهٌشاسی پضؿ٤ی، ٯذاخلات  داؿت ٣ٸ دس ثشخی ٯٶاسد اػتثٴبیی، ٳِیش ٵهٔیت

ؿٶٳذ، اخز سهبیت  ٹبی ٳبؿٴبع سا ؿبٯ٪ ٯی ٸ دادٷٹبیی ٣ ثٺذاؿت ٰٓٶٯی یب پظٵٹؾ

 ,Beauchamp, Childress) پزیش ٳیؼت ث٤٬ٸ اػبػبً اٯ٤بٱ ،آٵس ٳجٶدٷتٴٺب ا٫ضا٭ ٳٸ

2019:6/39.) 

اك٪ دی٨ش ٯـتٞ ؿذٷ اص خٶدٯختبسی اػت. اٳ٨یضٷ حَٜ اػشاس،  ،ٓذ٭ اٛـبی ػش

ای ٣ٸ ثذٵٱ ٳ٨شاٳی اص اٛـبی  ٧ٶٳٸ چیضی خض ایدبد حغ اًٰیٴبٱ دس ثیٰبساٱ ٳیؼت؛ ثٸ

خٶد سا ثٸ  اًلآبت ؿخلی ثتٶاٳٴذ تٰب٭ اًلآبت لاص٭ ثشای تـخیق ٵ دسٯبٱ ثیٰبسی
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اص ػٶ٧ٴذٳبٯٸ پضؿ٤ی ث٠شاى ( دس ثخـی 29: 1384پضؿ٢ ثؼپبسٳذ )٧ٶدسصی ٵ ٣یبٳی، 

اٳدب٭ ایٲ حشٛٸ ٵ حتی خبسج اص آٱ، دسثبسٷ صٳذ٧ی  یٲآٳچٸ دس ح» چٴیٲ آٯذٷ اػت:

ٳخٶاٹٮ ٧ٜت؛ صیشا  ٣غ یچٳجبیذ ٛبؽ ؿٶد ٵ ثٸ ٹ ،ٯشد٭ خٶاٹٮ دیذ ٵ یب خٶاٹٮ ؿٴیذ

(. دس 4۷: 1383)اػٰٔی٬ی ٵ ٜٗبسی، « ایٲ ٟجی٪ ٯٌب٫ت سا ثبیذ ثٸ ٧ٴدیٴٸ اػشاس ػپشد

ثٸ ٫حبٍ احتشا٭ ثٸ خٶدٯختبسی، اًلآبت ؿخلی ی٢ ٛشد ٯت٬ٔٞ ثٸ خٶد اٵػت  ٵاْٟ،

ٵ دی٨شاٱ ٳجبیذ ثذٵٱ سهبیت اٵ اص آٱ ٯ٬ٌْ ؿٶٳذ. سٓبیت ایٲ اك٪، هبٯٲ حَٜ 

 ٣شاٯت ثیٰبس ٵ ٳیض آتجبس حشٛٸ پضؿ٤ی اػت.

 

 . عذْ ایراد آسیت2-1

٣ٴذ ٣ٸ اص ٵسٵد آػیت ثٸ ثیٰبس خٶدداسی ٣ٴٴذ. اك٪ ٓذ٭  پضؿ٤بٱ سا ٯ٬ض٭ ٯی ،ایٲ اك٪ 

٣ٴذ؛ اصخ٬ٰٸ ایٴ٤ٸ ٳجبیذ ؿخلی سا ٣ـت  اص چٴذ ٟبٓذٷ اخلاٟی حٰبیت ٯی ،ایشاد آػیت

ٵ ٳجبیذ ٯٶخت دسد یب سٳح ؿخلی ؿذ. ثش اػبع ایٲ اك٪، پضؿ٢ ٯٶُٚ اػت 

دٟت ثؼٴدذ ٵ اص اٟذاٯبتی ٣ٸ ٛـبس  ٹٰٶاسٷ ٯٴبْٛ ٵ ٯوشات ٹش ٯذاخ٬ٸ یب دسٯبٱ سا ثب

٣ٴٴذ، خٶدداسی ٣شدٷ ٵ ثٺتشیٲ ٯؼیش دسٯبٳی ٳبٯٴبػت ٵ ػٴ٨یٴی سا ثش ثیٰبس تحٰی٪ ٯی

اص ٳِش ثشخی، اك٪ ٯز٣ٶس اصخ٬ٰٸ (Varkey, 2020: 18).  سا ثشای ثیٰبس ثش٧ضیٴذ

بؿذ تشیٲ ٵُبیٚ پضؿ٢ ثٶدٷ ٵ دس ٯٶأٟی ٣ٸ احتٰب٩ آػیت ثٸ ثیٰبس ٵخٶد داؿتٸ ث ٯٺٮ

 .(Percival, 1803: 165)ؿٶد  ایٲ اك٪ حتی ثش اك٪ خٶدٯختبسی ثیٰبس ٳیض ٯ٠ذ٭ ٯی

 

 . اصُ سٛدرسب٘ی3-1

٣ٴذ، ث٤٬ٸ آٳبٱ سا ٯ٬ض٭  تٴٺب اص ایشاد آػیت ثٸ ثیٰبساٱ ٯٴْ ٯی ایٲ اك٪ پضؿ٤بٱ سا ٳٸ 

 ػبصد تب اٟذاٯبت ٯثجتی دس خٺت تأٯیٲ ػلاٯت ٵ سٛبٷ ثیٰبساٱ اٳدب٭ دٹٴذ ٯی

(Beauchamp, Childress, 2019: 1/36). ٣ٴذ ٣ٸ پضؿ٤بٱ ثٸ سٛبٷ اخلاٝ ایدبة ٯی

 ،ثشػبٳٴذ یتآػ یٰبستٴٺب ٳجبیذ ثٸ ث ٹب ٳٸ ، آٱی٨شد  ٓجبست  ثیٰبساٱ تٶخٸ ٳـبٱ دٹٴذ. ثٸ

ٹبی ٯثجتی سا ٳیض ثشای ٢ٰ٣ ثٸ ثیٰبساٱ ثشداسٳذ. ایٲ اك٪ ٯتوٰٲ اٳدب٭  ث٤٬ٸ ثبیؼتی ٧ب٭
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 ,Beauchamp, Childress) خٺت تأٯیٲ ػلاٯت ٵ سٛبٷ ثیٰبساٱ اػتاٟذاٯبت ٯثجت دس 

2019: 1/36.)        

 

 . اصُ عذاِت4-1

ًٶس ثشاثش ٵ ثذٵٱ  ثذیٲ ٯٔٴبػت ٣ٸ ٹٰٸ اٛشاد خبٯٔٸ ثبیذ ثٸ ،ٓذا٫ت دس اخلاٝ پضؿ٤ی 

تجٔین ثٸ خذٯبت دسٯبٳی ٵ ٯٴبثْ ػلاٯت دػتشػی داؿتٸ ثبؿٴذ. ٓلاٵٷ ثش آوبی ٣بدس 

ٹب ٳیض ٯتٔٺذ ٹؼتٴذ ٣ٸ ٯبٳْ دػتشػی ی٤ؼبٱ تٰب٭ ؿٺشٵٳذاٱ ثٸ خذٯبت دسٯبٱ، دٵ٫ت

ًٶس ٬٣ی،  ثٸ .(17۷: 1398ی، ثٺذاؿتی ٵ دسٯبٳی یب داسٵیی ٳـٶٳذ )حبخی ٯلا ٵ ػیٜ

ٹبی ثشاثش ثشای ٹٰٸ ٵ ثذٵٱ تجٔین، اص حٞ ثش دػتشػی ثٸ خذٯبت ثٺذاؿتی ثب ٛشكت

-14۷4:473ث٬ی٢ ٵ ٯ٠لذی، )ؿٶد اػبػی حٞ ثش ػلاٯت ٯحؼٶة ٯی یٹب خٴجٸ

ٹبی ٓبدلاٳٸ دس حیٌٸ ٓذا٫ت تٔٺذی اخلاٟی ثشای ٰٓ٪ ثش اػبع ٟوبٵت .(474

: 1392ـخیق ٵ دسٯبٱ اػت )ٳِشی تٶ٬٣ی ٵ ٯٴتِشی، پضؿ٤ی آٮ اص پیـ٨یشی، ت

(. اص ٯیبٱ چٴذیٲ دػتٸ ٓذا٫ت، ٓذا٫ت تٶصیٔی ثیـتشیٲ استجبى سا ثب اخلاٝ ثب٫یٴی 15

ایٲ ٳٶّ اص ٓذا٫ت ثٸ تٶصیْ ٯٴلٜبٳٸ، ٓبدلاٳٸ ٵ ٯٴبػت  .(Varkey, 2020: 20) داسد

ثش   (Beauchamp, Childress, 2019: 1/43  .ٹبی ثٺذاؿتی اؿبسٷ داسد ٯٴبثْ ٯشاٟجت

اػبع ٳِشیٸ ت٠ؼیٮ ٓبدلاٳٸ اسػٌٶ، اٯتیبصات ٵ اٯٶا٩ ثبیذ ثیٲ اؿخبف ثٸ ٳؼجت 

ٹب تٶصیْ ؿٶد ٵ ا٧ش اؿخبف ثشاثش ٳجبؿٴذ، ػٺٰی ثشاثش ٳخٶاٹٴذ  ؿبیؼت٨ی ٵ ٫یبٟت آٱ

سٛتبس ٳبثشاثش صٯبٳی ٯٶخٸ اػت ٣ٸ ٯٴبثْ ثش اػبع  .(7۷: 1383ٳِشی،  ) داؿت

ٯٔٴٶی ٯشتجي، ٯبٳٴذ تٜبٵت دس ٯیضاٱ ٳیبص یب ػٶدٯٴذی احتٰب٫ی،  ٹبی اخلاٟی ٵ تٜبٵت

تخلیق یبثٴذ ٵ ٓٶاٯ٬ی ٯبٳٴذ خٴؼیت، ػٲ، ٯزٹت یب ػٌح تحلیلات دس ایٲ 

ٹبی  تخلیق دخی٪ ٳجبؿٴذ؛ ثٴبثشایٲ، تٶصیْ ٓبدلاٳٸ ٯٴبثْ ٯحذٵد تٴٺب ثب تٔییٲ اٵ٫ٶیت

 .(1۷: 1392ِشی، پزیش خٶاٹذ ثٶد )ٳِشی تٶ٬٣ی ٵ ٯٴت كحیح ٵ ٯٴ٠ٌی اٯ٤بٱ
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 . تجّٛر اصَٛ اخلاق پسشىی در اسٙبد حمٛق ثشردٚستب2ٝ٘

تشیٲ ٹذٙ ایٲ اػت ٣ٸ ثب ثشسػی تد٬ی اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی دس ٯٺٮ ،دس ایٲ ٟؼٰت 

ٹب دس تجییٲ، ت٠ٶیت ٵ ٟٶا٭  آٵس ح٠ٶٝ ثـش دٵػتبٳٸ، تأثیش آٱ ا٫ضا٭ یشآٵس ٵ ٗ اػٴبد ا٫ضا٭

 اكٶ٩ ٯز٣ٶس ثشسػی ؿٶد.

 

 ٔثبثٝ ثٙیبٖ رفتبر ا٘سب٘ی )احتراْ ٚ ٔحبفظت( در جًٙ اخلاق پسشىی ثٝ. 1-2

ٹبی ٹبی چٺبس٧بٳٸ طٳٶ ٵ پشٵت٤٪احتشا٭ ثٸ ٣شاٯت ٯدشٵحبٱ ٵ ثیٰبساٱ، دس ٣ٴٶاٳؼیٶٱ 

دٹذ. ا٫حبٟی، ٹٰبٱ اك٪ احتشا٭ ثٸ اٳؼبٳیت اػت ٣ٸ ثٴیبٱ اخلاٝ پضؿ٤ی سا ؿ٤٪ ٯی

پشٵت٤٪ ا٫حبٟی  7ٴبد ٛٶٝ اصخ٬ٰٸ ثٴذ دٵ٭ ٯبدٷ دس اػ« سٛتبس ثب اٳؼبٳیت دس ٹٰٸ ؿشایي»

 12ثشای ٯثب٩، ٯٶاد  1پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ ٯٶسد تأ٣یذ ٟشاس ٧شٛتٸ اػت. 11دٵ٭ ٵ ٯبدٷ 

                                                 

ؿذ٧بٱ، چٸ دس٧یش دس دس٧یشی ٯؼ٬حبٳٸ ثبؿٴذ یب  ٹب، ثیٰبساٱ ٵ ٗشٝ . تٰب٭ صخٰی1»پشٵت٤٪ ا٫حبٟی دٵ٭:  7 . ٯبدٷ 1

ًٶس  ًٶس اٳؼبٳی دسٯبٱ ؿٶٳذ ٵ ثٸ ٹب ثبیذ ثٸ . دس تٰبٯی ؿشایي، آٱ2ٳٸ، ثبیذ ٯٶسد احتشا٭ ٵ حٜبُت ٟشاس ٧یشٳذ. 

یبص ثش اػبع ٵهٔیتـبٱ سا دسیبٛت ٣ٴٴذ. ٹیچ ٣بٯ٪ ٵ ثب حذاٟ٪ تأخیش ٯ٤ٰٲ، ٯشاٟجت ٵ تٶخٸ پضؿ٤ی ٯٶسد ٳ

 «ٹب ثش اػبع ٹیچ د٫ی٬ی ٗیش اص دلای٪ پضؿ٤ی ٯدبص ٳیؼت. تٰبیضی ٯیبٱ آٱ

  حٜبُت اص اؿخبف:»پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩:  11 ٯبدٷ

ػلاٯت خؼٰی یب سٵاٳی ٵ تٰبٯیت اٛشادی ٣ٸ دس اختیبس ًشٙ ٯ٠بث٪ ٹؼتٴذ یب ثٸ د٫ی٪ ٵهٔیتی ٣ٸ دس ٯبدٷ  -1

ٵػی٬ٸ ٹیچ ٛٔ٪  اٳذ، ٳجبیذ ثٸ اؿبسٷ ؿذٷ اػت، دس ثبصداؿت، حجغ یب ثٸ ٹش ٳحٶ دی٨شی اص آصادی ٯحشٵ٭ ؿذٷ 1

ؿذٷ  ٰٓ٪ پضؿ٤ی ثش سٵی اٛشاد تٶكیٚ ٧ٶٳٸ  یب تش١ ٬ٔٛی ٗیشٯٶخٸ ثٸ خٌش ثیٜتذ. ثش ایٲ اػبع، اٳدب٭ ٹیچ

دس ایٲ ٯبدٷ ٯدبص ٳیؼت، ٯ٨ش ایٴ٤ٸ ثٸ ٵهٔیت ػلاٯت ؿخق ٯشثٶى ثبؿذ ٵ ثب اػتبٳذاسدٹبی پضؿ٤ی 

ٰٓٶٯی ٣ٸ تحت ؿشایي پضؿ٤ی ٯـبثٸ ثش سٵی اٛشادی ٣ٸ تبثٔیت ًشٙ اٳدب٭ دٹٴذٷ ٰٓ٪ سا داسٳذ ٵ 

 ؿذ.ٵخٸ اص آصادی ٯحشٵ٭ ٳیؼتٴذ، ٯٌبث٠ت داؿتٸ ثب ٹیچ ثٸ

ة:   ٹب ٯٰٴٶّ اػت: ا٫ٚ: ٌْٟ ٓوٶ؛ ٵیظٷ، اٳدب٭ ٯٶاسد صیش ثش سٵی چٴیٲ اؿخبكی حتی ثب سهبیت آٱ ثٸ -2

ٯ٨ش ایٴ٤ٸ ایٲ آٰب٩ ٯٌبثٞ ثب ؿشایي   ج: ثشداؿت ثبٛت یب آوب ثشای پیٶٳذ،  ٹبی پضؿ٤ی یب ٬ٰٓی؛ آصٯبیؾ

  پزیش ثبؿٴذ. تٶخیٸ 1ٯٴذسج دس ثٴذ 

( تٴٺب دس ٯٶسد اٹذا خٶٱ ثشای اٳت٠ب٩، یب پٶػت ثشای پیٶٳذ c) 2ٴذسج دس ثٴذ اػتثٴبئبت ثش ٯٰٴٶٓیت ٯ -3

٧ٶٳٸ ٛـبس یب تشٗیجی اٳدب٭ ؿٶد ٵ تٴٺب ثشای اٹذاٙ  كٶست داٵ٬ًجبٳٸ ٵ ثذٵٱ ٹیچ ٯ٤ٰٲ اػت، ثٸ ؿشًی ٣ٸ ثٸ
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آوبی ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح ٵ ػبیش اٛشاد »داسٳذ: ٹبی اٵ٩ ٵ دٵ٭ طٳٶ ٯ٠شس ٯی ٣ٴٶاٳؼیٶٱ

٣ٸ ٯدشٵح یب ثیٰبس ٹؼتٴذ، دس ٹش ؿشایٌی ثبیذ ٯحتش٭ ؿٰشدٷ ٵ  1ٯز٣ٶس دس ٯبدٷ ثٔذ

دٹذ ٵ ٹذٙ آٱ  ٹبی طٳٶ سا تـ٤ی٪ ٯی ایٲ ٯبدٷ اػبع ٣ٴٶاٳؼیٶٱ« ٯحبِٛت ؿٶٳذ.

حٜبُت اص ٣ؼبٳی اػت ٣ٸ ثٸ د٫ی٪ خشاحت، ثیٰبسی یب ٗشٝ ؿذٱ دی٨ش ٟبدس ثٸ ٳجشد 

ت٤شاس  یٳٶٓ ٳیض ثٸ 3ی اٵ٩پشٵت٤٪ ا٫حبٟ 17ٵ  1۷2ٯٶاد  .(Pictet, 1952: 145)ٳیؼتٴذ 

 ٯٶاد ٛٶٝ ٹؼتٴذ.

ثیبٳ٨ش ٵخٶد تٔٺذ «  ٯحبِٛت»اص ٯٴِش اخلاٝ پضؿ٤ی، ٓجبسات ٛٶٝ دٵ خٴجٸ داسٳذ:  

، ثیٰبس ٵ  ٹبی لاص٭ سا ثٸ اٛشاد صخٰی ٯثجت ثشای ٣بس٣ٴبٱ پضؿ٤ی اػت ٣ٸ ثبیذ ٯشاٟجت

ٴی ٳجبیذ ثٸ ٹیچ ٳحٶ ٣ٸ ٧ٶیبی تٔٺذ ٯٴٜی اػت؛ یٔ« احتشا٭»ؿذٷ اسائٸ دٹٴذ ٵ ٵاطٷ  ٗشٝ

                                                                                                                   
ذا٣ٴٴذٷ ٵ ٹبیی ٣ٸ ثشای ٯٴبْٛ ٹش دٵ اٹ دسٯبٳی ٵ تحت ؿشایٌی ٣ٸ ثب اػتبٳذاسدٹبی پضؿ٤ی ٰٓٶٯی ٵ ٣ٴتش٩

 اٳذ، ٯٌبث٠ت داؿتٸ ثبؿذ. ٧یشٳذٷ ًشاحی ؿذٷ

ًٶس خذی ػلاٯت خؼٰی یب سٵاٳی یب تٰبٯیت ٹش ؿخلی ٣ٸ دس اختیبس  ٹش ٛٔ٪ یب تش١ ٛٔ٪ ٰٓذی ٣ٸ ثٸ -4

سا ٳ٠ن  2ٵ  1ٹبی ٯٴذسج دس ثٴذٹبی  ی٢ ًشٙ دی٨ش ٟشاس داسد سا ثٸ خٌش اٳذاصد ٵ ٣ٸ یب ی٤ی اص ٯٰٴٶٓیت

 ؿٶد. پیشٵی ٳ٤ٴذ، ٳ٠ن خذی ایٲ پشٵت٤٪ ٯحؼٶة ٯی 3ٴذ ٣ٴذ یب اص ا٫ضاٯبت ث

حٞ داسٳذ ٹش٧ٶٳٸ ٰٓ٪ خشاحی سا سد ٣ٴٴذ. دس كٶست سد، ٣بدس پضؿ٤ی  1ؿذٷ دس ثٴذ  اؿخبف تٶكیٚ -5

 ی ٣تجی ثٸ اٯوبی ثیٰبس یب تأییذ اٵ دسیبٛت ٣ٴذ.ثبیذ تلاؽ ٣ٴذ تب ی٢ ثیبٳیٸ

ٶٱ ثشای اٳت٠ب٩ یب پٶػت ثشای پیٶٳذ تٶػي اؿخبف ًشٙ دس٧یش دس ٯخبكٰٸ ثبیذ ثشای ٹش اٹذا خ ٹش-6

پضؿ٤ی ٳ٨بٹذاسی ٣ٴذ. ٓلاٵٷ  ، ا٧ش آٱ اٹذا تحت ٯؼئٶ٫یت آٱ ًشٙ اٳدب٭ ؿٶد، ی٢ پشٵٳذٷ1ٯز٣ٶس دس ثٴذ 

ؿذٷ ٳؼجت ثٸ ٹش ؿخلی ٣ٸ ثٸ د٫ی٪   ثش ایٲ، ٹش ًشٙ دس٧یش ثبیذ ػٔی ٣ٴذ ػٶاثٞ تٰب٭ آٰب٩ پضؿ٤ی اٳدب٭

اؿبسٷ ؿذٷ اػت، ثبصداؿت، حجغ یب ثٸ ٹش ٳحٶ دی٨شی اص آصادی ٯحشٵ٭ ؿذٷ اػت سا  1 ٵهٔیتی ٣ٸ دس ٯبدٷ

 «٣ٴٴذٷ دس دػتشع ثبؿذ.  ٳ٨بٹذاسی ٣ٴذ. ایٲ ػٶاثٞ ثبیذ دس تٰبٯی اٵٟبت ثشای ثبصسػی تٶػي ٟذست حٰبیت

بی آو -ٹبی داٵ٬ًت  ٹب ٵ دػتٸ آوبی ػبیش چشی٢ -. ایٲ اٛشاد ؿبٯ٪: آوبی ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح دٵ٫ت  1

ٳٜٶع  -آوبی ٳبٵ٧بٱ تدبسی ٵ ٹٶاپیٰبیی ٣ـٶسی  -اؿخبف ٹٰشاٷ ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح -ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح ٯٴِٮ 

 اساهی اؿ٘ب٩ ٳـذٷ، ٹؼتٴذ.

ؿذ٧بٱ دس آة، ثذٵٱ تٶخٸ ثٸ ایٴ٤ٸ ثٸ ٣ذا٭ ًشٙ ت٬ٔٞ داسٳذ، ثبیذ ٯٶسد ٯدشٵحبٱ، ثیٰبساٱ ٵ ٣ـتٸ ٹٰٸ. »2

 «ؿ٬٤ی اٳؼبٳی سٛتبس ؿٶٳذ. ٹب ثبیذ ثٸ ؿشایي، آٱ دس ٹٰٸ احتشا٭ ٵ حٜبُت ٟشاس ٧یشٳذ.

ًشٙ ٯ٠بث٪ ت٬ٔٞ  ؿذ٧بٱ آثی احتشا٭ ث٨زاسٳذ، حتی ا٧ش ثٸ خٰٔیت ٗیشٳِبٯی ثبیذ ثٸ ٯدشٵحبٱ، ثیٰبساٱ ٵ ٣ـتٸ. »3

 «ٹب ٹیچ ٳٶّ خـٶٳتی سٵا داسٳذ. داؿتٸ ثبؿٴذ ٵ ٳجبیذ ثٸ آٱ
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 .(Baccino_Astrada, 1982: 39) ؿذ٧بٱ آػیت سػبٳذٷ ؿٶد ٹب، ثیٰبساٱ ٵ ٗشٝ ثٸ صخٰی

ثبیذ ٧ٜت ٣ٸ تٔٺذات ٛٶٝ ٯجیٲ اكٶ٩ ػٶدسػبٳی ٵ ٓذ٭  ،ثب تٶخٸ ثٸ آٳچٸ ثیبٱ ؿذ

 لا،ًؿٶد ٣ٸ اٵآػیت ٹؼتٴذ؛ ثٸ ٹٰبٱ ؿ٤٪ ٣ٸ دس اخلاٝ پضؿ٤ی ٳیض اص پضؿ٢ خٶاػتٸ ٯی

٣ٴٶاٳؼیٶٱ  13ثشای سٛبٷ حب٩ ثیٰبس تلاؽ ٣ٴذ. ٹٰچٴیٲ ٯبدٷ  ،كذٯٸ ٳضٳذ ٵ ثبٳیبً ثٸ ثیٰبس

پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ ثش ٯٰٴٶٓیت ایشاد خشح خؼٰبٳی یب اٳدب٭  1۷1ػٶ٭ طٳٶ ٵ ٯبدٷ 

آصٯبیؾ ًجی یب ٬ٰٓی ثشای اػشای خٴ٨ی ٣ٸ ثشای ٯٔب٫دٸ پضؿ٤ی اػیش ٳجٶدٷ ٵ یب ثٸ ٳْٜ 

 ثیبٳ٨ش اكٶ٩ ػٶدسػبٳی ٵ ٓذ٭ ایشاد آػیت ٹؼتٴذ. كشاحتبًٹب ٳجبؿذ تأ٣یذ داسٳذ ٣ٸ  آٱ

ٳبُش ثٸ ٯٰٴٶٓیت دسٯبٱ پضؿ٤ی ٣ٸ  2پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ 11ػٸ ثٴذ ٳخؼت ٯبدٷ  

٣ٴٴذٷ سٛتبس اٳؼبٳی دس خٴ٦ ٹؼتٴذ؛ ثذیٲ ٳحٶ ٣ٸ اٛشاد تحت توٰیٲ ،ٳبٯٴبػت ٹؼتٴذ

م خٌش ٟشاس ٧یشٳذ. دس ٯٔش ،ٵاػٌٸ ٹیچ ٛٔ٪ یب تش١ ٛٔ٪ ٗیشٯٶخٺی حٰبیت ٳجبیذ ثٸ

كشاحت ر٣ش ؿذٷ  پشداصد ٵ دس آٱ ثٸ ، ثٸ اٟذاٯبت پضؿ٤ی ٗیشٯٶخٸ ٯی1خ٬ٰٸ دٵ٭ ثٴذ 

                                                 

 

شد ػبص٧بس ٳجبؿذ ٵ ٯٌبثٞ اػتبٳذاسدٹبی پضؿ٤ی پزیشٛتٸ اٳدب٭ ٹش٧ٶٳٸ اٟذا٭ پضؿ٤ی ٣ٸ ثب ٵهٔیت ػلاٯتی ٛ. »1

 «سٵد ٳجبؿذ، ٯٰٴٶّ اػت.ؿذٷ ٣ٸ دس ؿشایي ٯـبثٸ ثشای اٛشاد آصاد ٵ تبثْ ًشٙ اٳدب٭ دٹٴذٷ ثٸ ٣بس ٯی 

ٵ سٵاٳی ٵ تٰبٯیت خؼٰبٳی اٛشادی ٣ٸ تحت ٣ٴتش٩ ًشٙ ٯ٠بث٪ ٹؼتٴذ یب ثٸ د٫ی٪ ٵهٔیت  . ػلاٯت خؼٰی1. »2

اٳذ، ٳجبیذ ثب ٹیچ ٛٔ٪ یب تش١ ٬ٔٛی ٗیشٯٶخٸ ثٸ خٌش  ثبصداؿت، صٳذاٳی یب ٯحشٵ٭ اص آصادی ؿذٷ 1 ٯٴذسج دس ٯبدٷ

ثیٜتذ؛ ثٴبثشایٲ، اٳدب٭ ٹش٧ٶٳٸ اٟذا٭ پضؿ٤ی ٣ٸ ثب ٵهٔیت ػلاٯتی ٛشد ػبص٧بس ٳجبؿذ ٵ ٯٌبثٞ اػتبٳذاسدٹبی پضؿ٤ی 

 سٵد ٳجبؿذ، ٯٰٴٶّ اػت.٭ دٹٴذٷ ثٸ ٣بس ٯیؿذٷ ٣ٸ دس ؿشایي ٯـبثٸ ثشای اٛشاد آصاد ٵ تبثْ ًشٙ اٳدب پزیشٛتٸ 

ٹبی )ا٫ٚ( ٳبٟق ػبصی خؼٰی؛ )ة( آصٯبیؾ اػت اٳدب٭ ٯٶاسد صیش حتی ثب سهبیت اٛشاد: خلٶف ٯٰٴٶّ . ثٸ2 

 تٶخیٸ ؿٶد. 1)ج( ثشداؿتٲ ثبٛت یب ٓوٶ ثشای پیٶٳذ، ٯ٨ش صٯبٳی ٣ٸ ایٲ اٟذاٯبت ًجٞ ؿشایي ثٴذ   پضؿ٤ی یب ٬ٰٓی؛

)ج( ٠ٛي ثشای اٹذای داٵ٬ًجبٳٸ خٶٱ ثشای اٳت٠ب٩ یب پٶػت ثشای پیٶٳذ ٵ ثذٵٱ ٹیچ اخجبس یب  2. اػتثٴب دس ثٴذ 3

ٹبی لاص٭ ثشای ٯٴبْٛ ؿذٷ ٵ ٣ٴتش٩  تـٶی٠ی ٵ تٴٺب ثشای اٹذاٙ دسٯبٳی ٵ ثب سٓبیت اػتبٳذاسدٹبی پضؿ٤ی پزیشٛتٸ

 «اٹذا ٣ٴٴذٷ ٵ ٧یشٳذٷ ٯدبص اػت.

ًٶس  ؼٰی یب سٵاٳی ٹش ٛشدی ٣ٸ تحت ٣ٴتش٩ ًشٙ ٯ٠بث٪ اػت سا ثٸ. ٹش ٛٔ٪ یب تش١ ٛٔ٪ ٰٓذی ٣ٸ ػلاٯت خ4

سا سٓبیت ٳ٤ٴذ، ٳ٠ن ؿذیذ  3سا ٳ٠ن ٣ٴذ یب ا٫ضاٯبت ثٴذ  2ٵ  1ٹبی ثٴذٹبی خذی ثٸ خٌش ثیٴذاصد ٵ ٯٰٴٶٓیت

 «ؿٶد.ایٲ پشٵت٤٪ ٯحؼٶة ٯی



 1405دٍرُ ّجدّن، ضوارُ سَم، پاییش  445

 ,Sandoz, Zwinarski, Zimmermann) ی٢ اص اٟذاٯبت پضؿ٤ی ٯٰٴٶّ ٹؼتٴذ٣ٸ ٣ذا٭

ٵاػٌٸ ٵهٔیت  ٹش اٟذا٭ پضؿ٤ی ٣ٸ ثٸ». ثٴذ ٯز٣ٶس ٯ٠شس ٣شدٷ اػت: (473 :1987

هشٵسی ٳیؼت ٵ ثب اػتبٳذاسدٹبی پضؿ٤ی ٯٶسدٟجٶ٩ ٰٓٶٯی ػلاٯت ٛشد ٯشثٶًٸ، 

پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ ٯٰٴٶّ  11ٯبدٷ  2ثشخی اٟذاٯبت ٯـخلبً دس ثٴذ «. ٯٌبث٠ت ٳذاسد

ٹبی پضؿ٤ی یب ٬ٰٓی، ثشداؿت ثبٛت  اٳذ، ٹٰبٳٴذ ٯث٬ٸ ٣شدٱ خؼٰی، آصٯبیؾ آلا٭ ؿذٷ

ٵ٩ ثٸ ایٲ حٰبیت هٰبٳت اخشا پشٵت٤٪ ا٫حبٟی ا 11یب اٳذا٭ ثشای پیٶٳذ. ثٴذ چٺبس٭ ٯبدٷ 

ًٶس  دٹذ ٵ حؼت آٱ ٹش اٟذا٭ ٰٓذی ٣ٸ ػلاٯت ٵ تٰبٯیت خؼٰی ی٢ ٛشد سا ثٸ ٯی

ٹ٨ٰی دس  ،ؿٶد. ایٲ اٛٔب٩ خذی ثٸ خٌش ثیٴذاصد، ٳ٠ن ٛبحؾ پشٵت٤٪ ت٠٬ی ٯی

 اٳذ.طٳٶ، ٯٰٴٶّ آلا٭ ؿذٷ یٹب ٶٱیساػتبی ٳ٠ن اك٪ ٓذ٭ آػیت ٹؼتٴذ ٣ٸ دس ٣ٴٶاٳؼ

ٳیض اٟذاٯبت ٵحـیبٳٸ اصخ٬ٰٸ ٌْٟ ٓوٶ،  ٣1ٴٶاٳؼیٶٱ چٺبس٭ 32ٷ ٯدذداً ًجٞ ٯبد 

ؿذٷ هشٵسی  ای ٣ٸ ثشای دسٯبٱ پضؿ٤ی ؿخق حٜبُتٹبی پضؿ٤ی ؿ٤ٴدٸ ٵ آصٯبیؾ

ؼتٴذ، ٯٰٴٶّ اػت. ٹذٙ اص ایٲ ٯبدٷ خ٬ٶ٧یشی اص ایٲ ٯٶهٶّ اػت ٣ٸ ٗیشٳِبٯیبٱ یٳ

ٺبٳی دٵ٭ اتٜبٝ اٛتبد اػتٜبدٷ ؿٶٳذ، اٯشی ٣ٸ دس خٴ٦ خ« ٯٶؽ آصٯبیـ٨بٹی»ٓٴٶاٱ  ثٸ

(Uhler, Coursie, 1958: 224) ٯذت،  ایؼتبدٱ ًٶلاٳی ٣2ٴٶاٳؼیٶٱ چٺبس٭ 1۷۷. ٯبدٷ

                                                 

حٰبیت ٯٶخٶدٷ دس اختیبس ٯٶسد  دٵ٩ ٯِٰٔٸ ٯتٔبٹذ ٹش٧ٶٳٸ اٟذاٯی سا ٣ٸ خٶاٷ ٯٶخت آلا٭ خؼٰبٳی اؿخبف. »1

تٴٺب ٳبُش ثش ٟت٪ ٵ ؿ٤ٴدٸ ٵ  ایٲ ٯٰٴٶٓیت ٳٸ ػبصٳذ. ٯی ایـبٱ ٵ خٶاٷ ٯٶخت ٟت٪ آٳبٱ ؿٶد كشیحبً ثش خٶد ٯٰٴٶّ

ٹبی پضؿ٤ی یب ٬ٰٓی اػت ٣ٸ ثشای ٯٔب٫دٸ ٯٶسدحٰبیت ٵ آصٯبیؾ كذٯبت خؼٰبٳی ٵ ثشیذٱ آوبی اؿخبف

ٹبی دی٨ش ٣ٸ ٓبٯ٪ آٱ آٮ اص ٯأٯٶسیٲ ٣ـٶسی یب ٶٳٸ خـٶٳتًجی آٳبٱ هشٵست ٳذاؿتٸ ثبؿذ، ث٤٬ٸ ؿبٯ٪ ٹش٧

 «.ثبؿذ ٳیض اػت ٳِبٯی

ٯـتٰ٪ ثش ٯ٠شساتی ٳخٶاٹذ ثٶد  اٳتِبٯبت ٯح٪ ثبصداؿت ثبیذ ٯ٠شٵٱ ثٸ اكٶ٩ اٳؼبٳیت ثٶدٷ ٵ دس ٹیچ ٯٶسد،. »2

یدبد ٣ٴذ. ثذٳی یب سٵحی ثشای ثبصداؿتیبٱ ا ٹبی خؼٰبٳی خٌشٳب١ خٺت ػلاٯت ٯضاج یب كذٯبت ٣ٸ خؼت٨ی

خؼٰبٳی خٺت تٔییٲ ٹٶیت ٯٰٴٶّ اػت. ثبلأخق ایؼت ٵ حبهش ٵ  ٹبی ٣ٶثی ٵ ٧زاؿتٲ ٓلائٮ یب ٳـبٱ خب٩

 «ٳِبٯی ٵ تویی٠بت ٗزایی ٯٰٴٶّ اػت. ٹبی ٯبٳٶسٹبی ثذٳی اص خٴجٸ تٴجیٺی ٵ ٵسصؽٗبیت ٯٰتذ ٵسصؽ
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تٶاٳٴذ اثشات ٯوشی ثش  تٰشیٲ تٴجیٺی ٵ ٣بٹؾ تٴجیٺی خیشٷ ٗزایی سا ٣ٸ ٹ٨ٰی ٯی

 ٣1ٴذ. ، ٯٰٴٶّ ٯیذؿذ٧بٱ داؿتٸ ثبؿٴ ػلاٯت ثبصداؿت 

ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ دس ایٲ خلٶف ٯ٠شس  اػت ٣ٸ تٜؼیش ٣ٰیتٸ ثیٲ ر٣ش  یبٱؿب 

« ثٺجٶد ٵهٔیت ثیٰبس»٣شدٷ اػت ٣ٸ اؿ٤ب٩ خذیذ دسٯبٱ ثٸ دلای٪ پضؿ٤ی تٴٺب ثب ٹذٙ 

ثذیٲ ٯٔٴب ٣ٸ ٹٰیٲ سٵٳذ دسٯبٳی ٣ٸ  .(Uhler, Coursie, 1958: 224) ٯدبص خٶاٹٴذ ثٶد

توٰیٲ اك٪ ػٶدسػبٳی اػت صیشا  كشٛبً دلای٪ پضؿ٤ی ٯٶخٸ ٯجٴبی آٱ اػت، ثٸ دٳجب٩

 ثٸ دٳجب٩ سٓبیت ٯٴبْٛ ثیٰبس، دس تٰب٭ ؿشایي اػت.

ثب ٵخٶد تأ٣یذ اػٴبد ثـشدٵػتبٳٸ ثش سٓبیت اكٶ٩ ٵ آداة اخلاٝ پضؿ٤ی دس صٯبٱ  

آٰب٩ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی دس ؿشایي خٴ٦ دؿٶاس ثٶدٷ ٵ ٯ٤ٰٲ اػت ٣بدس  2خٴ٦،

ٯٴِٶس پیـ٨یشی اص چٴیٲ  ٝ سا ٳ٠ن ٣ٴٴذ؛ ثٸٹبی ػیبػی ٯٜبد ٛٶدسٯبٱ، ٯتأثش اص ٛـبس

ٵیظٷ دس صٯبٱ دسٯبٱ سصٯٴذ٧بٱ  پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ اص ٣بدس دسٯبٱ، ثٸ 16ٳ٠وی، ٯبدٷ 

 :Torrelli, 1984) دؿٰٲ، دس ثشاثش ٯدبصات ٣یٜشی ٵ دی٨ش تٴجیٺبت، ٯحبِٛت ٣شدٷ اػت

٣غ ٳجبیذ ثٸ خبًش  ٹیچ»٣ٴذ:  ٯ٠شس ٯی 3پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ 17تش اص ٹٰٸ، ٯبدٷ  ٯٺٮ (.597

تٶاٱ ٟبئ٪ ثش ایٲ ثٶد ٣ٸ  ثٸ ٓجبستی، ٯی«. ای ٯدبصات ؿٶد چٴیٲ آٰب٩ ثـشدٵػتبٳٸ

 ٯدبصات ٣بدس دسٯبٱ، ثٸ ٬ٓت سٛتبس ٯٌبثٞ ثب اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی، ٯح٤ٶ٭ ؿذٷ اػت.

 

 

                                                 

٣ٴٶاٳؼیٶٱ  13۷ٵ  99، 13، 52ٯٶاد  -٣ٴٶاٳؼیٶٱ چٺبس٭ 119ٵ  1۷۷، 32، 27. ثشای ٯٌب٫ٔٸ ثیـتش ٳ٢: ٯٶاد  1

 ٣ٴٶاٳؼیٶٱ دٵ٭. 51ٵ  5۷، 47ٯٶاد  -٣ٴٶاٳؼیٶٱ اٵ٩ 5۷ٵ  49ٯٶاد  -ػٶ٭

 پشٵت٤٪ اٵ٩. 11 ٯبدٷ -پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩  16 ٯبدٷ -٣ٴٶاٳؼیٶٱ اٵ٩ طٳٶ 28 ٯبدٷ. ٳ٢:  2

ًشٙ ٯ٠بث٪ ت٬ٔٞ  حتی ا٧ش ثٸؿذ٧بٱ احتشا٭ ث٨زاسٳذ،  خٰٔیت ٗیشٳِبٯی ثبیذ ثٸ ٯدشٵحبٱ، ثیٰبساٱ ٵ ٗشٝ» .3

ٹبی اٯذادی  ٹب اٳدب٭ دٹٴذ. خٰٔیت ٗیشٳِبٯی ٵ ػبصٯبٱ آٯیضی ٬ٓیٸ آٱ داؿتٸ ثبؿٴذ ٵ ٳجبیذ ٹیچ ٰٓ٪ خـٶٳت

احٰش، ؿیش ٵ خٶسؿیذ ػشخ( ٯدبص ٹؼتٴذ حتی ثٸ اثت٤بس خٶد، ٯدشٵحبٱ، ثیٰبساٱ ٵ  ٯبٳٴذ ك٬یت ػشخ ٯ٬ی )ٹلا٩

٣غ ثٸ خبًش ایٲ  ذ، حتی دس ٯٴبًٞ اؿ٘ب٩ ؿذٷ یب تلشٙ ؿذٷ. ٹیچآٵسی ٵ ٯشاٟجت ٣ٴٴؿذ٧بٱ سا خْٰٗشٝ

 «اٟذاٯبت اٳؼبٳی ٳجبیذ آػیت ثجیٴذ، تحت ت٠ٔیت ٟشاس ٧یشد یب ٯدبصات ؿٶد.
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 ایٚ سطٛح فردی تب حرفٝ . اصُ خٛدٔختبری2-2

٣ٴٶاٳؼیٶٱ ػٶ٭، اػشای خٴ٨ی ٳجبیذ ثٸ ٣بسٹبی خٌشٳب١ یب  99ٵ  52ٵٛٞ ٯٶاد  

داؿتٸ ؿٶٳذ ٯ٨ش ثٸ خٶاػت خٶدؿبٱ ٵ ٳجبیذ تحت ٹیچ ٛـبس سٵحی یب  تح٠یشآٯیض ٵا

ًٶس هٰٴی دلا٫ت ثش اك٪ احتشا٭ ثٸ  ثٸ ،ثذٳی ثشای آتشاٙ ٟشاس ٧یشٳذ. ایٲ دٵ ٯبدٷ

٪ ا٫حبٟی اٵ٩ ٳیض ثب ر٣ش ٓجبست ٯٴْ اٳدب٭ پشٵت٤ 11ٯبدٷ  5خٶدٯختبسی داسٳذ. ثٴذ 

ٹش٧ٶٳٸ ٰٓ٪ خشاحی ثش اٛشادی ٣ٸ تحت ٣ٴتش٩ ًشٙ ٯ٠بث٪ ٟشاس داؿتٸ، ثبصداؿت یب 

صٳذاٳی ؿذٷ ٵ یب ثٸ ٹش ٳحٶ اص آصادی ٯحشٵ٭ ٹؼتٴذ ٵ ثب ا٫ضا٭ ثجت ایٲ تلٰیٮ 

كٶست ٣تجی ٹٰشاٷ ثب اٯوب یب تأییذ ثیٰبس تٶػي ٣بس٣ٴبٱ پضؿ٤ی، ثش اك٪  ثٸ

دٯختبسی ٵ اٹٰیت سهبیت آ٧بٹبٳٸ اٛشاد ثبصداؿت ؿذٷ دس صٯبٱ خٴ٦، كحٸ خٶ

 ٧زاؿتٸ اػت.

-تأ٣یذ ثش احتشا٭ ثٸ خٶدٯختبسی، كشٛبً دس ساثٌٸ ٯیبٱ پضؿ٢ ٵ ثیٰبس خلاكٸ ٳٰی 

ای ٵ خٰٔی ٳیض است٠ب دٹذ. ٣ٶؿذ ایٲ احتشا٭ سا اص ػٌح ٛشدی ثٸ ػٌح حشٛٸؿٶد ٵ ٯی

ٓذ٭ اٛـبی ػش )ساصداسی( ٵ ٯحشٯبٳ٨ی اًلآبت پضؿ٤ی  تش ٳیض اؿبسٷ ؿذ،٣ٸ پیؾچٴبٱ

سٓبیت  یسٵؿٴ پشٵت٤٪ اٵ٩ ٳیض ثٸ 16سٵد. ٯبدٷ اص ؿ٠ٶٝ اك٪ خٶدٯختبسی ثٸ ؿٰبس ٯی

ایٲ اك٪ سا دس ٯٶسد حَٜ اًلآبت پضؿ٤ی ٯشثٶى ثٸ ٯدشٵحبٱ ٵ ثیٰبساٱ دؿٰٲ یب 

 آٱ سا ثشؿٰشدٷ اػت. 1ٳیشٵی خٶدی ا٫ضاٯی داٳؼتٸ ٵ اػتثٴبئبت

دس ثشخی ٯٶاد، ؿبٹذ احتشا٭ ثٸ ت٬ٜی٠ی اص اكٶ٩ ٯخت٬ٚ اخلاٝ پضؿ٤ی ٹؼتیٮ.  

٣غ حٞ آػیت سػبٳذٱ ثٸ  ٹیچ 2اٵ٩ ٵ دٵ٭، یٹب ٶٱی٣ٴٶاٳؼ 12ثشای ٯثب٩، ٯٌبثٞ ٯبدٷ 

                                                 

ٹبی پضؿ٤ی ٯـ٘ٶ٩ اػت، ٳجبیذ ٯدجٶس ثٸ اسائٸ  ٹیچ ٛشدی ٣ٸ دس ٛٔب٫یت»پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩:  16ٯبدٷ  3. ثٴذ  1

خض دس ٯٶاسدی ٣ٸ ٟبٳٶٱ ًشٙ  ًشٙ خٶدی، ثٸ ًشٙ ٯ٠بث٪ ثبؿذ یب ثٸ ٬ٞ ثٸاًلآبتی ثٸ ٹش ؿخلی، چٸ ٯتٔ

خٶدی ایدبة ٣ٴذ، دسثبسٷ ٯدشٵحبٱ ٵ ثیٰبساٱ تحت ٯشاٟجت خٶد ؿٶد، ا٧ش چٴیٲ اًلآبتی ثٸ ٳِش اٵ ثشای 

ٹبی  ٰبسیسػبٳی اخجبسی ثی حب٩، ٯ٠شسات ٯشثٶى ثٸ اًلاّ ٹب ٯوش ثبؿذ. ثب ایٲ  ٹبی آٱ ثیٰبساٱ ٯشثٶًٸ یب خبٳٶادٷ

 «.ٵا٧یش ثبیذ سٓبیت ؿٶد
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ٯدشٵحبٱ یب ثیٰبساٱ سا ٳذاسد، حتی ثٸ دلای٪ هشٵست ٳِبٯی؛ ٹٰچٴیٲ ٹش٧ٶٳٸ ؿ٤ٴدٸ، 

طی٢ ثذٵٱ سهبیت ا٣یذاً ٯٰٴٶّ اػت. ایٲ ٹبی ثیٶ٫ٶٟت٪ یب تش١ دسٯبٱ، آصٯبیؾ

ٹبی ثیٶ٫ٶطی٢ ثذٵٱ اخز سهبیت آ٧بٹبٳٸ، ٹب، اصخ٬ٰٸ ؿ٤ٴدٸ ٵ آصٯبیؾٯٰٴٶٓیت

صٯبٱ ثٸ اكٶ٩ ٓذ٭ ایشاد آػیت ٵ سهبیت آ٧بٹبٳٸ )ٯـتٞ ؿذٷ اص  دٹٴذٷ احتشا٭ ٹٮ ٳـبٱ

 اك٪ احتشا٭ ثٸ خٶدٯختبسی( اػت.

ٶاٱ ی٤ی اص ٯـت٠بت اك٪ احتشا٭ ثٸ ٓٴدس ساػتبی سٓبیت اك٪ سهبیت آ٧بٹبٳٸ ثٸ 

ًٶس خبف ثب ٹذٙ خ٬ٶ٧یشی اص  پشٵت٤٪ ا٫حبٟی دٵ٭ ثٸ 1۷ خٶدٯختبسی ثیٰبس، ٯبدٷ

اخجبس ٟبٳٶٳی ثشای ٯٔشٛی ثیٰبساٱ ٵ ٯدشٵحبٱ تٴِیٮ ؿذٷ اػت؛ اٯشی ٣ٸ دس خٴ٦ 

ایٲ  (Sandoz, Swinarski, Zimmermann, 1987: 670-676). خٺبٳی دٵ٭ سایح ثٶد

ای پضؿ٤بٱ دس خلٶف اًلآبتی ٣ٸ تأ٣یذ ثش ٫ضٵ٭ احتشا٭ ثٸ ٵُبیٚ حشٛٸ ٯبدٷ هٰٲ

٣ٴذ ٣ٸ اٛشاد ٣ٴٴذ، تلشیح ٯیدسثبسٷ ٯدشٵحبٱ ٵ ثیٰبساٱ تحت ٯشاٟجت خٶد ٣ؼت ٯی

ثٸ د٫ی٪ خٶدداسی اص اسائٸ اًلآبت ٯشثٶى  ،ٯـ٘ٶ٩ ثٸ ٛٔب٫یت پضؿ٤ی ٳجبیذ ثٸ ٹیچ ٳحٶ

 دبصات ؿٶٳذ.ثٸ ٯدشٵحبٱ ٵ ثیٰبساٱ تحت ٯشاٟجتـبٱ ٯ

٧یشی پضؿ٢ دس ٹٴ٨ب٭ تلٰیٮ ای حشٛٸ ٣ٸ ٳبُش ثٸ حَٜ اػت٠لا٩ ،ایٲ ٯٶاد 

ای  تٶاٱ اػت٠لا٩ حشٛٸاٳذ ٣ٸ ٯیٳٶٓی ٧ٶیبی ایٲ ٯٺٮٹؼتٴذ؛ ثٸ  ٛـبس ٳِبٯی تحت

 پضؿ٢ سا ٯٔبد٩ خٰٔی اك٪ خٶدٯختبسی ٬ٰٟذاد ٣شد.

 

 آٔیس. اصُ عذاِت ٚ حك ثر درٔبٖ غیر تجعیض3-2

  ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸ اػت اص ٹٴدبسٹبی ثٴیبدیٲ ح٠ٶٝ ثیٲ ،اك٪ ٓذ٭ تجٔین 

.(McCoubrey, 1998: 82-83) سٛتبس تٶأ٭ ثب اٳؼبٳیت  ،٣ٴٶاٳؼیٶٱ دٵ٭ طٳٶ 12ٯبدٷ

                                                                                                                   
آوبی ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح ٵ ػبیش اؿخبف ٯز٣ٶس دس ٯبدٷ ری٪ ٣ٸ ٯدشٵح یب ثیٰبس ؿٶٳذ، دس ٹٰٸ احٶا٩ ٯٶسد . »2

ٓب٭، ؿ٤ٴدٸ  خ٬ٰٸ ٟت٪ ٯحتوشاٱ ٟت٪ دساصی ثٸ حیبت ؿخق آٳبٱ ٯٲ احتشا٭ ٵ حٰبیت ٟشاس ٧یشٳذ. ٹش٧ٶٳٸ دػت

دسثبسٷ آٳبٱ ٵ سٹب ٣شدٱ آٳبٱ ثذٵٱ ٢ٰ٣ پضؿ٤ی ٵ یب ٟشاس دادٱ آٳبٱ دس ٯٔشم ثیٶ٫ٶطی  ٹبی ٵ اخشای آصٯبیؾ

 «آٱ ٯخبًشات ٰٓذاً ثشای ٹٰیٲ ٯٴِٶس ایدبد ؿذٷ ثبؿذ، ا٣یذاً ٯٰٴٶّ اػت.  ٯخبًشات ػشایت یب اثتلای اٯشام ٣ٸ
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داسد ٣ٸ دس اسائٸ ٯشاٟجت پضؿ٤ی سا یبدآٵس ؿذٷ ٵ ٯ٠شس ٯی یٰبساٱٳؼجت ثٸ ٯدشٵحبٱ ٵ ث

ٹت، یب ٠ٓبیذ ػیبػی، تجٔیوی آٰب٩ ؿٶد. ایٲ ٳجبیذ ثش اػبع خٴؼیت، ٳظاد، ٯ٬یت، ٯز

داٳذ پزیش ٯی ٹب ٵ ثیٰبساٱ سا تٴٺب صٯبٳی تٶخیٸ ثٴذی دس تشتیت دسٯبٱ صخٰی ٯبدٷ، اٵ٫ٶیت

(. 12ٯبدٷ  3كٶست ٧یشد )ثٴذ  پضؿ٤ی خشاحبت یب ٵهٔیت ٬٣یؿذت ٣ٸ ثش اػبع 

تٶاٳٴذ پضؿ٤ی ٯی ایٲ سٵی٤شد دس پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ ٳیض ثب ایٲ ٯوٰٶٱ ٣ٸ تٴٺب دلای٪

(. ٹٰچٴیٲ، دسٯبٱ ٵ 1۷ٯبدٷ  2ت٤شاس ؿذٷ اػت )ثٴذ  تجٔین دس دسٯبٱ سا تٶخیٸ ٣ٴٴذ

 12پشػتبسی ثذٵٱ تجٔین ٳبؿی اص خٴغ، ٳظاد، ٯ٬یت، ٯزٹت ٵ ٠ٓبیذ ػیبػی دس ٯبدٷ 

، ثبصتبة سٵؿٴی اص كشاحت ٳٰٶد یبٛتٸ اػت. تٰبٯی ایٲ ٯٶاداٵ٩ طٳٶ ٳیض ثٸ یٶٱ٣ٴٶاٳؼ

 آیٴذ.دس اخلاٝ پضؿ٤ی ثٸ ؿٰبس ٯی اك٪ ٓذا٫ت

 

 آٚر اِساْ یراخلالی از طریك اسٙبد غ ی. ارتمبی استب٘ذاردٞب4-2

آٵس  ٹبی آٱ، اػٴبد دی٨شی ثب ٯبٹیت ٗیش ا٫ضا٭طٳٶ ٵ پشٵت٤٪ یٹب ٶٱی٣ٴٶاٳؼ ٓلاٵٷ ثش 

ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ٹب ثش اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی دس صٯبٱ دس٧یشی ٵخٶد داسٳذ ٣ٸ ٯحٶسیت آٱ

ٹب ٳیض اػتٴبد ٣شد. ا٧شچٸ ایٲ اػٴبد ٛبٟذ هٰبٳت  تٶاٱ ثٸ آٱ كٶست ٳیبص ٯی اػت ٵ دس

اخشای كشیح دس حٶصٷ اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ ٹؼتٴذ، اٯب اص ًشیٞ اخٰبّ 

ا٬٬ٰ٫ی ٵ تأثیش٧زاسی تذسیدی ثش ٓشٙ ٵ ح٠ٶٝ داخ٬ی  ٹبی ثیٲ ای، آٯٶصؽ حشٛٸ

ؼبٳی ٵ تثجیت اكٶ٩ اخلاٟی دس ٯیذاٱ ٣ـٶسٹب، ثٸ اثضاسی ٯؤثش ثشای تح٠ٞ اٹذاٙ اٳ

 اٳذ. خٴ٦ تجذی٪ ؿذٷ

ٹبی ثٺذاؿتی دس صٯبٱ دس٧یشٹبی ٯؼ٬حبٳٸ اكٶ٩ اخلاٟی ٯشاٟجت»دس حب٩ حبهش،  

ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ ثشای  ساٹٴٰبی ٣ٰیتٸ ثیٲ»ٵ  1(2۷15(« ٹب اهٌشاسیٵ ػبیش ٵهٔیت

تشیٲ اػٴبد ٳش٭ ٯٺٮ( 2۷2۷« )ٹبی ثٺذاؿتی حٜبُت اص ٯشاٟجت ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح دس ٯٶسد

 ؿٶد.ٹب پشداختٸ ٯی ؿٶٳذ ٣ٸ دس اداٯٸ ثٸ اسصیبثی تأثیش آٱایٲ حٶصٷ ٯحؼٶة ٯی

                                                 

1. Ethical Principles of Heath Care in times of Armed conflict and other 

emergencies (2015) 
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ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ٵ ػبیش ٹبی ثٺذاؿتی دس صٯبٱ دس٧یشیاكٶ٩ اخلاٟی ٯشاٟجت اِف(

 1ی اهٌشاسیٹبٵهٔیت

ثش اػبع ایٲ ػٴذ ٣ٸ ٯجتٴی ثش اكٶ٩ اٳؼبٳیت، پیـ٨یشی ٵ ٣بٹؾ سٳح اٳؼبٳی ٵ اسائٸ  

ٹبی ثٺذاؿتی، چٸ ٹبی ثٺذاؿتی ثذٵٱ تجٔین اػت، ٳٺبدٹبی ٯتٶ٫ی ٯشاٟجت ٯشاٟجت

٣ٴٴذ ٣ٸ ٓجبست اػت اص اسائٸ  ٗیشٳِبٯی ٵ چٸ ٳِبٯی، ٹذٙ ٯـتش٣ی سا دٳجب٩ ٯی

ٹبی ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ٵ ػبیش ٵهٔیت ذ دس دس٧یشیًشٛبٳٸ ٵ ٣بسآٯ ٹبی ثٺذاؿتی ثی ٯشاٟجت

اهٌشاسی. ایٲ ػٴذ ٣ٸ ثب ٹذٙ ایدبد اخٰبّ پیشاٯٶٱ اكٶ٩ اخلاٟی ٯـتش١ ثشای اسائٸ 

ا٬٬ٰ٫ی ثش  دٹٴذٷ اخٰبّ ثیٲ  خذٯبت ػلاٯت دس ؿشایي ثحشاٳی تذٵیٲ ؿذٷ اػت، ٳـبٱ

تذسیح  ، ثٸا٬٬ٰ٫ی پضؿ٤ی ٳِبٯی اكٶ٩ اخلاٟی اػت ٵ اص ًشیٞ ٳٜٶر خٰٔی ٣ٰیتٸ ثیٲ

 ,Marshall, Miron) ٹبی ٯ٬ی ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح ٧ٴدبٳذٷ ؿذٷ اػت ٹب ٵ سٵیٸ دس ػیبػت

ثشای پضؿ٤بٱ دس  ٔثبثٝ ٔعیبرٞبی رفتبری جٟب٘یثٝاكٶ٩ ثذیٲ تشتیت، ایٲ  .(855 :2021

 ٣ٴٴذ. ایدبد  ای اخٰبٓی اخلاٟی ٵ حشٛٸاٳذ خٴ٦ تٶاٳؼتٸ

لٛا٘یٗ اٳذ ٹٰٶاسٷ ٯٌبثٞ  ٯٶُٚ ،ٹبی ثٺذاؿتی دس ایٲ ػٴذ، ٣بس٣ٴبٱ ٯشاٟجت 

خٶد ٰٓ٪ ٣ٴٴذ. ثٴذ ٳخؼت ػٴذ، هٰٲ تأ٣یذ  ای إِّّی، ٔمررات ّٔی ٚ ٚجذاٖ حرفٝ ثیٗ

تٛزیع عبدلا٘ٝ ، ٹبی ٯ٤ٰٲ ٣ٴذ ٣ٸ دس اسائٸ ثٺتشیٲ ٯشاٟجت تلشیح ٯی، اصُ عذاِت ثش

٧ٶٳٸ  یچداسد ٣ٸ ٳجبیذ ٯیبٱ ثیٰبساٱ ٹ سٓبیت ؿٶد. ثٴذ ٹٜتٮ ٳیض ٯ٠شس ٯی ثبیذ ٔٙبثع

 .ضرٚرت ثبِیٙی ٚ ٔحذٚدیت ٔٙبثع ٔٛجٛدتٰبیضی ٟبئ٪ ؿذ، ٯ٨ش ثش اػبع 

ٹبی  ، ٹذٙ اك٬ی ٯشاٟجتعذاِت ٵ عذْ ٚرٚد آسیتثٴذ ػٶ٭، ثب تأ٣یذ ثش اكٶ٩  

 ،ٞب ثب رعبیت شأٖ ا٘سب٘ی تسىیٗ ر٘جثٺذاؿتی سا حَٜ ػلاٯت خؼٰی ٵ سٵاٳی اٳؼبٱ ٵ 

الاخشا اػت. ثٴذ پٴدٮ  آلا٭ ٣شدٷ ٵ ایٲ تٔٺذ دس ٹش ؿشایٌی آٮ اص خٴ٦ یب ك٬ح لاص٭

شىٙجٝ، رفتبر ظبِٕب٘ٝ یب ٳیض ٣بس٣ٴبٱ دسٯبٳی سا اص ٹش٧ٶٳٸ ٯـبس٣ت یب ٹ٤ٰبسی دس 

                                                 

ا٬٬ٰ٫ی پضؿ٤ی  ثیٲ ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ ٵ ثب ٹ٤ٰبسی اٳدٰٲ پضؿ٤ی خٺبٳی، ٣ٰیتٸ ثیٲ ایٲ ػٴذ تٶػي ٣ٰیتٸ 1. 

 ا٬٬ٰ٫ی داسٵػبصی، تٺیٸ ؿذٷ اػت. ا٬٬ٰ٫ی پشػتبساٱ ٵ ٛذساػیٶٱ ثیٲ ٳِبٯی، ؿٶسای ثیٲ
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تأ٣یذ  سٛدرسب٘ی ٵ خٛدٔختبری٣ٴذ. ثٴذ ؿـٮ، ثب یبدآٵسی اكٶ٩  ٯٴْ ٯی تحمیرآٔیس

 اٚٔٙبفع ثیٕبر ٚ ثر پبیٝ رضبیت آٌبٞب٘ٝ  ٳی ثبیذ دس ساػتبی٣ٴذ ٣ٸ اسائٸ خذٯبت دسٯب ٯی

داسد ٣ٸ  ٯ٠شس ٯی اصُ رازداری پسشىیاٳدب٭ ؿٶد. اٛضٵٱ ثش ایٲ، ثٴذ ٹـتٮ، ثب ت٤یٸ ثش 

ا٫ٶٟٶّ ثشای خٶد  ٹب یب دس كٶست ٵخٶد خٌش ٟشیت اًلآبت ثیٰبساٱ تٴٺب ثب سهبیت آٱ

 .یب دی٨شاٱ ٟبث٪ اٛـب اػت

ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ ثشای ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح دس ٯٶسد حٜبُت اص  ثیٲساٹٴٰبی ٣ٰیتٸ  ة(

 ٹبی ثٺذاؿتی ٯشاٟجت

سا ٯٴتـش ٣شدٷ اػت؛ ایٲ  2۷2۷1ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ ساٹٴٰبی ٛٶٝ سا دس ػب٩  ٣ٰیتٸ ثیٲ 

ٯٴِٶس ثٸ حذاٟ٪ سػبٳذٱ آػیت ثٸ ٯشا٣ض  ػٴذ ثش اٹٰیت تٰبیض دس اػتٜبدٷ اص صٵس ثشای ثٸ

دسٯبٳی ٵ دػتشػی ثیٰبساٱ تأ٣یذ داسد ٵ ٯشخْ ٯٺٰی ثشای ٛشٯبٳذٹبٱ ٳِبٯی، ٯـبٵساٱ 

ش ث .(Marshall, Miron, 2021: 857) آیٴذپضؿ٤ی ٵ ٯـبٵساٱ ح٠ٶٟی آٳبٱ ثٸ ؿٰبس ٯی

اٳذ دس اخشای ٵُبیٚ خٶد، اكٶ٩  اػبع ایٲ ساٹٴٰب، ٣بس٣ٴبٱ پضؿ٤ی ٳِبٯی ٯ٬٤ٚ

ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸ سا سٓبیت ٣ٴٴذ ٵ پیبٯذٹبی اٳؼبٳی  اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ ح٠ٶٝ ثیٲ

اٟذاٯبت خٶد سا ٯذٳِش ٟشاس دٹٴذ. پضؿ٤بٱ ٳِبٯی ثبیذ حتی ثٸ ٯدشٵحبٱ دؿٰٲ یب 

ٸ ٣شدٷ ٵ دس ٹش ؿشایٌی اص آػیت سػبٳذٱ ثٸ ًشٛبٳٸ اسائ ٳیشٵٹبی ٯخب٫ٚ ٳیض دسٯبٱ ثی

٣ٴذ ٣ٸ ٣ـتٲ ٰٓذی  ثیٰبساٱ اختٴبة ٣ٴٴذ. پیٶػت ٳخؼت ساٹٴٰب كشاحتبً آلا٭ ٯی

ٯدشٵحبٱ یب ثیٰبساٱ یب ایشاد سٳح ٵ آػیت ؿذیذ ثٸ آٳبٱ، خٴبیت خٴ٨ی ٵ ٳ٠ن ٛبحؾ 

ٶاٳذ ٯلذاٝ ت ٹبی هشٵسی ٯی ٹٰچٴیٲ، اٯتٴبّ اص اسائٸ ٯشاٟجت ٹبی طٳٶ اػت. ٣ٴٶاٳؼیٶٱ

 سٛتبس ُب٫ٰبٳٸ، ٗیشاٳؼبٳی یب تح٠یشآٯیض ت٠٬ی ؿٶد.

٣ٴذ ٣ٸ ٣بس٣ٴبٱ دسٯبٳی ٳجبیذ تحت ٹیچ ؿشایٌی ٯدجٶس  تأ٣یذ ٯی ،ساٹٴٰب ٹٰچٴیٲ 

ثٸ اٳدب٭ اٟذاٯبتی ٯ٘بیش ثب اخلاٝ پضؿ٤ی ؿٶٳذ ٵ ًشٛیٲ ٯخبكٰٸ حٞ ٯدبصات آٳبٱ ثٸ 

                                                 

1. Protection health care- Guidance for the armed forces (2020), 

https://healthcareindanger.org/wp-content/uploads/2021/03/4504_002-ebook.pdf 
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تبی اكٶ٩ ػٶدسػبٳی ٵ دس ساػ .د٫ی٪ ٰٓ٪ ثش اػبع اكٶ٩ اخلاٟی سا ٳذاسٳذ

ٹبی پضؿ٤ی یب ٬ٰٓی ثش ثیٰبساٱ سا تٴٺب دس  خٶدٯختبسی ثیٰبس، ایٲ ػٴذ اٳدب٭ آصٯبیؾ

داٳذ ٣ٸ ٯؼت٠یٰبً ثٸ ٳْٜ آٳبٱ ثبؿذ ٵ سهبیت آ٧بٹبٳٸ ایـبٱ خ٬ت ؿذٷ  كٶستی ٯدبص ٯی

ثبؿذ. دسٯبٱ ثیٰبساٱ ثبیذ ثذٵٱ تجٔین اٳدب٭ ٧یشد ٵ تٜبٵت دس اسائٸ ٯشاٟجت كشٛبً ثش 

ًٶس ٬٣ی، احیب یب ت٠ٶیت آتٰبد اص  اػبع ٵهٔیت پضؿ٤ی ٵ ٳیبص ثب٫یٴی ٯدبص اػت. ثٸ

اص ًشیٞ تٶصیْ ٓبدلاٳٸ خذٯبت ثٺذاؿتی ٵ دسٯبٳی حتی  دػت سٛتٸ خبٯٔٸ خلٶكبً

( 3۷7 :14۷4)سحٰبٳی، ٯحٰذی، تٶاٳذ دس ٣بٹؾ یب سْٛ ٯخبكٰٸ ٯٜیذ ثبؿذ ٯی

ضاٯبت اػبػی اػت ٣ٸ ٳ٠ن آٱ ٹٰچٴیٲ، ٯحشٯبٳ٨ی اًلآبت پضؿ٤ی ی٤ی اص ا٫

 .تٶاٳذ پیبٯذٹبی ٣یٜشی ٵ اخلاٟی ثٸ دٳجب٩ داؿتٸ ثبؿذ ٯی

ٹبی طٳٶ چبسچٶة ح٠ٶٟی پبیٸ سا  ٣ٸ ٣ٴٶاٳؼیٶٱ ٯدٰٶّ ثبیذ ٧ٜت، دسحب٫ی دس 

ٯلبدیٞ  سٵص ثٶدٱ خٶد، ثٸ تجییٲ  آٵس ثب اٳٌٔبٙ ٵ ثٸ ٣ٴٴذ، اػٴبد ٗیش ا٫ضا٭ تشػیٮ ٯی

ٵ  11تٴٺب ٯ٠شسات ٯٶاد  ٳٸ ٣2۷15ٴٴذ. ثشای ٯثب٩، اكٶ٩  ٯی ٢ٰ٣  اخلاٟی  خذیذ سٛتبس  

ٹبیی اسائٸ  ٣ٴٴذ، ث٤٬ٸ ٯٔیبسٹبیی ثشای سٛتبس دس ٯٶٟٔیت پشٵت٤٪ اٵ٩ سا تٜؼیش ٯی 16

ٹبی پضؿ٤ی  اٳذ )ٯبٳٴذ ٛٴبٵسیٹب ػ٤ٶت ٣شدٷ آٵس ٳؼجت ثٸ آٱ دٹٴذ ٣ٸ اػٴبد ا٫ضا٭ ٯی

٘مش اخ٬ی(. اص ایٲ حیث، ایٲ اػٴبد ٹبی د ٳٶیٲ یب اٟذاٯبت ثـشدٵػتبٳٸ دس دس٧یشی

٣ٴٴذ. اص ػٶی دی٨ش، دس ثؼیبسی سا ایٜب ٯی رإٞٙبی اخلالی ثرای تىٕیُ خلأٞبی حمٛلی

ٹبی ثٺذاؿتی  ٯٶصؽ ٳِبٯی پضؿ٤بٱ ٵ دػتٶسا٫ٰٔ٪آدس  2۷15اص ٣ـٶسٹب، ٯٜبد ػٴذ 

ٴ٨ی ای دس ؿشایي خ ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح ٧ٴدبٳذٷ ؿذٷ ٵ ثٸ ا٨٫ٶیی خٺبٳی ثشای سٛتبس حشٛٸ

ٹبی ثٺذاؿتی، ثب ٵخٶد ٯٴـأ ٳش٭  ػبٱ، اكٶ٩ اخلاٟی ٯشاٟجت ٷ اػت. ثذیٲؿذثذ٩ 

ٹبی ٯ٬ی، تٜؼیش ٟٶآذ ثـشدٵػتبٳٸ ٵ  ، ا٣ٴٶٱ ٳ٠ؾ ٯؤثشی دس تذٵیٲ ػیبػتیح٠ٶٟ

 ٣ٴٴذ. ای خٺبٳی ایٜب ٯی است٠بی اػتبٳذاسدٹبی حشٛٸ
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دس ُبٹش ٯت٬ٔٞ ثٸ  ،ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ اكٶ٩ ثٴیبدیٲ ح٠ٶٝ ثیٲ 

اٯب دس ٰٓ٪ ثش  ؛ا٬ٰ٫٪ ای ٵ دی٨شی ح٠ٶٝ ثیٲ دٵ ٳِب٭ ٯتٜبٵت ٹؼتٴذ، ی٤ی اخلاٝ حشٛٸ

اٳذ.  ٯجٴبی ی٢ ٹؼتٸ ٯـتش١ یٔٴی كیبٳت اص ٣شاٯت اٳؼبٳی ٵ اك٪ اٳؼبٳیت ؿ٤٪ ٧شٛتٸ

تٴٺب  ؿٶد ٣ٸ دس ٯخبكٰبت ٯؼ٬حبٳٸ، ٵُبیٚ پضؿ٤بٱ ٳٸ ایٲ اؿتشا١ ٯٜٺٶٯی ٯٶخت ٯی

آٵس ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ ٳیض تٔشیٚ ٵ  ثش اػبع اخلاٝ پضؿ٤ی، ث٤٬ٸ ثش پبیٸ اكٶ٩ ا٫ضا٭

ٵٛٞ ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ، اكٶ٩ اػبػی ٣ٸ سٛتبس (Mehring, 2015: 34).  ٯحذٵد ؿٶد

اٳؼبٳیت،  :اٳذ اص ٣ٴٴذ، ٓجبست ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ٹذایت ٯی ٬٣ی پضؿ٤بٱ سا دس دس٧یشی

ٯـتش١  3ًشٛی ٵ ٓذ٭ تجٔین ٵ اػت٠لا٩ ٣ٸ دس اػٴبد ٬٣یذی ٯبٳٴذ ٯبدٷ  ثی

ك٬یت ػشخ ٯٶسد ٹبی طٳٶ، پشٵت٤٪ ا٫حبٟی اٵ٩ ٵ اكٶ٩ ثٴیبدیٲ ٳٺوت  ٣ٴٶاٳؼیٶٱ

ٓٴٶاٱ اك٪  اص ٯیبٱ ایٲ اكٶ٩، اٳؼبٳیت ثٸ 1.(Pictet, 1952:133)اٳذ  تلشیح ٟشاس ٧شٛتٸ

ؿٶد ٵ ػبیش اكٶ٩، اثضاسٹبیی ثشای سػیذٱ ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸ ت٠٬ی ٯی اػبػی ح٠ٶٝ ثیٲ

 .(Thürer, 2007: 47-51)ٹؼتٴذ  ثٸ آٱ

ٲ، حٜبُت اص خبٱ ٵ اك٪ اٳؼبٳیت، ؿبٯ٪ پیـ٨یشی ٵ ٣بٹؾ سٳح تب حذ ٯ٤ٰ 

-Pictet, 1952: 130) ػلاٯت اٛشاد تحت دسٯبٱ، احتشا٭ ثٸ ٹٰٸ اٛشاد تحت دسٯبٱ اػت

دس حشٛٸ پضؿ٤ی، اٳؼبٳیت دس ٟب٫ت دٵ اك٪ ػٶدسػبٳی ٵ ٓذ٭ ٵسٵد آػیت  (.147

اٛضٵٱ ثش ایٲ، اك٪ اٳؼبٳیت ٳ٠ؾ ایدبد تٔبد٩  (Mehring, 2015: 15). ٳٰٶد یبٛتٸ اػت

تٶاٳٴذ  ش اك٪ هشٵست ٳِبٯی سا داسد؛ صیشا ًجٞ اك٪، ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ح ٯیٵیظٷ دس ثشاث ثٸ

ٹش اٟذاٯی ثشای سػیذٱ ثٸ پیشٵصی ٳِبٯی اٳدب٭ دٹٴذ تب خبیی ٣ٸ اك٪ اٳؼبٳیت ٳ٠ن 

 (.Sandoz, 2004: 7-8) ٳـٶد

                                                 

 ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ. اػبػٴبٯٸ ٣ٰیتٸ ثیٲ 4ٳ٢: ٯ٠ذٯٸ ٵ ٯبدٷ  .1
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 ٣1۷ٴٶاٳؼیٶٱ اٵ٩ طٳٶ، ٯبدٷ  12ًشٛی ٣ٸ دس اكٶ٩ ك٬یت ػشخ، ٯبدٷ  اك٪ ثی 

دس ٟب٫ت ٯٰٴٶٓیت ٹش٧ٶٳٸ  ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ٣ٰیتٸ ثیٲ ؼیشٵ تٜ اٵ٩ ا٫حبٟی پشٵت٤٪

سػبٳی سا تٴٺب ثش اػبع ٳیبص ٵ ثذٵٱ  ٯحٶس تدؼٮ یبٛتٸ اػت، ٢ٰ٣ تجٔین ػلاٯت

داٳذ. ا٧ش ٧ٰبٱ سٵد ٣ٸ ی٢ ػبصٯبٱ ٹش٧ٶٳٸ تجٔین خٴؼیتی، ٟٶٯی یب ػیبػی ٯدبص ٯی

تٶاٳذ ، ایٲ اٯش ٯییب پضؿ٢ ٵاثؼتٸ، حبٯی یب تحت ٣ٴتش٩ ی٤ی اص ًشٛیٲ دس٧یشی اػت

ٹبی پضؿ٤ی ٳؼجت ثٸ آٱ پضؿ٢، ػبصٯبٱ یب حتی  آتٰبد اٛشاد ٳیبصٯٴذ ثٸ ٯشاٟجت

ًشٛی ؿبٯ٪ چٺبس خٴجٸ اػت: اك٪ ثی.  (Mehring, 2015: 17)ثیٰبسػتبٱ سا ٣بٹؾ دٹذ

ٯدبص ثٶدٱ تجٔین تٴٺب ثش اػبع ٳیبصٹبی پضؿ٤ی؛  .2ٓذ٭ تجٔین دس اسائٸ ٯشاٟجت؛  .1

ًشٙ ٵأٟی دس ٰٓ٪، سٓبیت ثی. 4اسائٸ ٯشاٟجت پضؿ٤ی ثش اػبع ٯیضاٱ ٳیبص ثیٰبساٱ؛  .3

ٯٌبثٞ ایٲ اك٪، ٳجبیذ ٹیچ تٜبٵتی ٯیبٱ  (Haug, 1993: 460). كٶست ُبٹشی ٠ٛي ثٸ ٳٸ

ًشٛی ثب اك٪ ٧زاؿتٸ ؿٶد. ٯـخق اػت ٣ٸ ثی« ٳیبص پضؿ٤ی»ثیٰبساٱ خض ثش اػبع 

ٹبی پضؿ٤ی ثبیذ ثش  ، اك٬ی ٣ٸ تأ٣یذ داسد ٯشاٟجتدس اخلاٝ پضؿ٤ی ٯٴٌجٞ اػت ٓذا٫ت

ٹبی ػیبػی، ٟٶٯی یب ٳِبٯی ثیٰبس تٶصیْ ؿٶد. ثٸ ثیبٱ پبیٸ ٳیبص ثب٫یٴی ٵ ٳٸ ٵاثؼت٨ی

٣ٴٴذ ٣ٸ ٹٰبٱ  ای ٵاحذ ایدبد ٯیًشٛی ح٠ٶٟی ٹش دٵ ٵُیٜٸ دی٨ش، ٓذا٫ت اخلاٟی ٵ ثی

 دسٯبٱ ثذٵٱ تجٔین اػت.

ثذیٲ ٯٔٴبػت ٣ٸ ٣بس٣ٴبٱ  ،ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸاك٪ اػت٠لا٩ اص ٯٴِش ح٠ٶٝ ثیٲ 

٣ٴٴذ. ثش اػبع ایٲ ٯشاٟجت پضؿ٤ی ٯؼت٠٪ اص ٳٜٶر دٵ٫ت ٵ ٛـبسٹبی ٳِبٯی ٰٓ٪ ٯی

-٧یشی آصاد ثٶدٷ ٵ كشٛبً ثبیذ ثٸ اكٶ٩ اٳؼبٳی ٵ تٔٺذات حشٛٸاك٪، پضؿ٤بٱ دس تلٰیٮ

٩ دس ح٠ٶٝ سػذ اك٪ اػت٠لاثٸ ٳِش ٯی (Thürer, 2007: 58). ای خٶد پبیجٴذ ثبؿٴذ

ثـشدٵػتبٳٸ، ٯؼت٠یٰبً ثب تٔٺذ پضؿ٢ ثٸ پبیجٴذی ثٸ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٧شٷ خٶسدٷ 

اػت؛ صیشا سٓبیت ایٲ اكٶ٩ اص ػٶی پضؿ٢ ٳؼجت ثٸ ٳیشٵی ثیٰبس ٵ صخٰی دؿٰٲ 

تٴٺب صٯبٳی ٯ٤ٰٲ اػت ٣ٸ پضؿ٢ ثتٶاٳذ ثذٵٱ ٵاٹٰٸ اص ٛـبس دٵ٫تی ٵ ٯلاحِبت 

ذ ٣ٸ دس ٛشم اخشای اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی، ٧یشی ٣ٴذ ٵ ٯٌٰئٲ ثبؿػیبػی تلٰیٮ

تحت ت٠ٔیت دٵ٫ت خٶد ٟشاس ٳخٶاٹذ ٧شٛت ٵ ٯلٶٳیت داسد. ثٸ دی٨ش ػخٲ، ا٧ش 
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پضؿ٢ ٯؼت٠٪ ٳجبؿذ ٵ تحت دػتٶس دٵ٫ت، ٛشٯبٳذٷ ٳِبٯی یب ٛـبس اٯٴیتی ثبؿذ، ٯ٤ٰٲ 

ًٶس ٯثب٩، اٳتخبة ثیٰبس  اػت ٵاداس ؿٶد ٣ٸ ثشخلاٙ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٰٓ٪ ٣ٴذ؛ ثٸ

ا ثش اػبع ٯلاحِبت ػیبػی اٳدب٭ دٹذ ٵ ثشخلاٙ اك٪ ٓذا٫ت ٰٓ٪ ٣ٴذ؛ اٯب اك٪ س

ٹبیی ًشاحی اػت٠لا٩ دس ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ دٟی٠بً ثشای خ٬ٶ٧یشی اص چٴیٲ ٵهٔیت

خبًش ٵ ثذٵٱ ٳ٨شاٳی اص  دٹذ تب آػٶدٷؿذٷ اػت. ایٲ اك٪ ثٸ پضؿ٢ ایٲ اٯ٤بٱ سا ٯی

ًٶس  ًٶس ٣بٯ٪ اخشا ٣ٴذ. ثٸ خٴ٨ی ثٸاكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی سا دس ؿشایٌی  ،ٛـبسٹب

خلاكٸ، اك٪ اػت٠لا٩ دس ح٠ٶٝ ثـشدٵػتبٳٸ، ؿشى اخشای اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی دس 

ا٫حبٟی اٵ٩ ٳیض ٯ٠شس داؿتٸ اػت ٣ٸ ٣بس٣ٴبٱ پضؿ٤ی  پشٵت٤٪ 16صٯبٱ خٴ٦ اػت. ٯبدٷ 

 ثش اك٪ یسٵؿٴ ٳجبیذ ثٸ د٫ی٪ اٳدب٭ ٵُبیٚ اٳؼبٳی خٶد ٯدبصات یب تٺذیذ ؿٶٳذ؛ ٣ٸ ثٸ

 ٧زاسد.ای پضؿ٤بٱ كحٸ ٯیاػت٠لا٩ حشٛٸ

 

 ٚ ضٕب٘ت اجرای ویفری اصَٛ إِّّی یٗ. رٚیٝ لضبیی ث4

٣ٴٴذٷ   ا٬٬ٰ٫ی ٳ٠ـی تٔییٲ ٟوبیی ثیٲ  پٶؿیذٷ ٳیؼت ٣ٸ سٵیٸ ا٬٬ٰ٫ی یٲثش ٹیچ ح٠ٶٟذاٱ ث 

-آٵس، تجییٲ ٵ ؿٜبٙآٵس ثٸ ٟٶآذ ا٫ضا٭ ؿذٱ ٹٴدبسٹبی ٳش٭ ٵ ٗیش ا٫ضا٭  دس ٯؼیش تجذی٪

٣ٴذ. اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٳیض اص ا٬ٰ٫٪ ایٜب ٯیػبصی ٟٶآذ ٓشٛی ٵ ٳیض تٶػٔٸ ح٠ٶٝ ثیٲ

سٵیٸ ٟوبیی ٯشتجي ثب ایٲ حٶصٷ ٹٴٶص چٴذاٱ تٴٶٯٴذ  ،ایٲ ٟبٓذٷ ٯؼتثٴب ٳیؼتٴذ. ٹشچٴذ

چٍٛ٘ٝ اصَٛ اخلالیِ ثرخبستٝ از دٹذ ٣ٸ ٳـذٷ اػت، اٯب ٯٌب٫ٔٸ ػیش تٌٶس آٱ ٳـبٱ ٯی

آٚر ویفری را طی وردٜ ٚ طی  شذٖ ثٝ لٛاعذ اِساْ تذریج ٔسیر تجذیُ ىی، ثٝای پسش ٞبی حرفٝ سٙت

كٶست  كٶست كشیح ٵ دس ٯٶاسدی ٹٮ ثٸ ا٬٬ٰ٫ی ثٔوبً، ثٸسٵیٸ ٯحب٣ٮ ٣یٜشی ثیٲ. وٙٙذٔی

. اٳذاسائٸ ٣شدٷ« رفتبر ا٘سب٘ی در جًٙ»ٞبی ٔفٟٛٔی ٚ عّٕی ٟٕٔی را ثرای  چبرچٛةهٰٴی، 

ؿٶد ٣ٸ اكٶ٩ اخلاٝ  ی چٴذ سأی ؿبخق ٳـبٱ دادٷ ٯیدس ایٲ ثخؾ، اص سٹ٨زس ثشسػ

پضؿ٤ی ٓلاٵٷ ثش پـتٶاٳٸ ٯٔبٹذاتی ٵ ٓشٛی، ٯٶسد تلذیٞ سٵیٸ ٟوبیی ٯشتجي ٳیض ثٶدٷ ٵ 

 تٶاٳذ ثٸ تح٠ٞ ٯؼئٶ٫یت ٣یٜشی ٯٴدش ؿٶد. ٹب ٯی ٳ٠ن آٱ
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 . دادٌبٜ ٘ٛر٘جري: آغبز ٔسئِٛیت ویفری پسشىب1-4ٖ

تب اٵت  1946ا٬٬ٰ٫ی ثٶد ٣ٸ اص ٳٶاٯجش  ٹبی ٳِبٯی ثیٲی٤ی اص دادسػی« داد٧بٷ پضؿ٤بٱ» 

ٯٴِٶس ٯحب٣ٰٸ پضؿ٤بٱ آ٫ٰبٳی ثش٧ضاس ؿذ. ایٲ داد٧بٷ، ثخـی اص  ثٸ ،دس ٳٶسٳجش٥ 1947

تٶاٱ آٱ سا آیذ ٵ ٯی ٯدٰٶٓٸ ٯحب٣ٰبت ٳٶسٳجش٥ ٬ٓیٸ ػشاٱ سطیٮ ٳبصی ثٸ ؿٰبس ٯی

دس ٓشكٸ « آٵس ٟی ا٫ضا٭ٟٶآذ ح٠ٶ»ثٸ « ٹٴدبسٹبی اخلاٟی»ٳ٠ٌٸ آٗبص ٛشآیٴذ تجذی٪ 

ا٬٬ٰ٫ی كشاحتبً اص ٓجبساتی  اخلاٝ پضؿ٤ی داٳؼت؛ صیشا ثشای ٳخؼتیٲ ثبس، داد٧بٹی ثیٲ

ٳب٭ ثشدٷ ٵ سٛتبس پضؿ٤بٱ سا « اخلاٝ پضؿ٤ی»ٵ « ت٤ب٫یٚ اخلاٟی پضؿ٤بٱ»ٹٰچٶٱ 

 ٯٶسد سػیذ٧ی ٟشاس دادٷ اػت. ،جٙبیت عّیٝ ثشریت ٵ جٙبیت جٍٙیٓٴٶاٱ  ثٸ

تٶػي ٟوبت داد٧بٷ تلٶیت ؿذ ٣ٸ ٯحٶس « ٣ذ ٳٶسٳجش٥»، دس خشیبٱ ٯحب٣ٰٸ 

ایٲ ٣ذ ٣ٸ ٯـتٰ٪ ثش دٷ ثٴذ اػت ٵ اكٶ٩ ثٴیبدیٲ  1اك٬ی آٱ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ثٶد.

كٶست  سا ثٸ رضبیت آٌبٞب٘ٝ، عذْ ایراد آسیت ٚ سٛدرسب٘یاخلاٝ پضؿ٤ی اصخ٬ٰٸ 

 ٹٴدبسٹبی سٵؿٲ تذٵیٲ ٣شدٷ اػت.

دس سٵٳذ سػیذ٧ی، اتٺبٯبتی ٹٰچٶٱ است٤بة خٴبیت ٬ٓیٸ ثـشیت، خٴبیبت خٴ٨ی ٵ  

پضؿ٢ آ٫ٰبٳی ٵ ػٸ ؿخق  2۷ؿبٯ٪  -2ٹبی خٴبیت٤بس ٬ٓیٸ ٯتٺٰبٱٓوٶیت دس ػبصٯبٱ

 3)ػٸ  3اٛضٵٱ ثش ایٲ، چٺبس ٳٜش .(Bryant, 2005: 92-93)ٯٌشح ؿذ  -ٗیشپضؿ٢

تحت ت٠ٔیت ٟشاس « ثشٳبٯٸ اتبٳبصیٯـبس٣ت دس »د٫ی٪  پضؿ٢ ٵ ی٢ ٗیشپضؿ٢( ٳیض ثٸ 

٧شٛتٴذ؛ لاص٭ ثٸ تٶهیح اػت ٣ٸ ایٲ ثشٳبٯٸ ثب ٹذٙ حزٙ كذٹب ٹضاس ٳٜش اص ػب٫ٰٴذاٱ، 

                                                 

1. THE NUREMBERG CODE }from Trials of War Criminals before the 

Nuremberg Military Tribunals under Control Council Law No. 10. {  
ٯثب٩ ی٤ی اص ایٲ ٯتٺٰبٱ، ٣بس٩ ثشاٳت، پضؿ٢ ٹٰشاٷ ٹیت٬ش، ٣ٰیؼش ثٺذاؿت ٵ ػلاٯت سایؾ ٵ ٯؼئٶ٩  ٓٴٶاٱ  ثٸ  2.

اع )٧شداٱ حٜبُتی حضة  ٹبی ٣بس اخجبسی آ٫ٰبٱ ثٶد. د٣تش ٹٶٵٱ ٳیض، ٣بپیبٱ ٵاٛٲ اع خٴ٦ ؿیٰیبیی دس اسدٵ٧بٷ

الاختیبس تح٠ی٠بت ػشًبٱ دس ؿٶسای  تب٭ ٳبصی( ثٶد. ٣ٶست ث٬ٶ٭ ٳیض، ٯٔبٵٱ سٹجش ثٺذاؿت سایؾ ٵ ٳٰبیٴذٷ

 تح٠ی٠بت سایؾ ثٶد.

آٟبی ثشا١ ٳیض، اٛؼش اسؿذ ساثي ثب  –ػٸ پضؿ٢ ٯتٺٮ، ٓجبست ثٶدٳذ اص: د٣تش ثشاٳت، د٣تش ٹٶٵٱ ٵد٣تش ث٬ٶ٭  3.

 شچٴذ ٣ٸ ٹیچ تدشثٸ پضؿ٤ی ٳذاؿت.ٵصاست ثٺذاؿت ثٶد، ٹ
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ثیٰبساٱ سٵاٳی، ثیٰبساٱ لآلاج ٵ ٣ٶد٣بٱ ٯ٬ٔٶ٩ اص ًشیٞ ٧بص، تضسیٞ ٯٶاد ٣ـٴذٷ ٵ 

بٱ ٣ٴٴذ٧  ٯلشٙ»ؿذ، كشٛبً ثٸ ایٲ د٫ی٪ ٣ٸ ایٲ اٛشاد  ٹبی ٯـبثٸ اٳدب٭ ٯی سٵؽ

ؿذٳذ. ثشٳبٯٸ دس اثتذا ٯحذٵد ثٸ  ٬ٰٟذاد ٯی« ٯبٳٔی ثشای ٯبؿیٲ خٴ٨ی آ٫ٰبٱ»ٵ « ٛبیذٷ ثی

ٹب  تذسیح داٯٴٸ آٱ ثٸ یٺٶدیبٱ ٵ صٳذاٳیبٱ اسدٵ٧بٷ ثیٰبساٱ سٵاٳی لآلاج ثٶد، اٯب ثٸ

 (.Bryant, 2005: 92-93) ٧ؼتشؽ یبٛت ٵ ثٸ ؿ٤٪ ٣ـتبسخٰٔی دسآٯذ

 ،دس ایٲ داد٧بٷ اص ٯٴِش اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤یٹبی ٯٌشح ؿذٷ ثب ثشسػی پشٵٳذٷ 

تٴٺب سهبیتی ٳؼجت ثٸ اٳدب٭  ٹب، ٟشثبٳیبٱ ٳٸ تٶاٱ دسیبٛت ٣ٸ دس ثشٳبٯٸ اتبٳبصی ٳبصی ٯی

ٳذاؿتٴذ )ٳ٠ن اك٪ سهبیت آ٧بٹبٳٸ(، ث٤٬ٸ اػبػبً اص ػشٳٶؿت خٶد ٳیض  ٹب یؾآصٯب

ٓٴٶاٱ اثضاسی ثشای  ساٱ ثٸسػیذٳذ. ثیٰب اًلاّ ثٶدٳذ ٵ ثذٵٱ اخبصٷ یب آ٧بٹی، ثٸ ٟت٪ ٯی ثی

ٹبیی ثشخٶسداس اص حٞ اٳتخبة  ٓٴٶاٱ اٳؼبٱ اٹذاٙ ػیبػی ٵ ٳِبٯی ت٠٬ی ؿذٳذ، ٳٸ ثٸ

 )ٳ٠ن اك٪ خٶدٯختبسی(. اٟذا٭ پضؿ٤بٱ دخی٪ دس ایٲ ثشٳبٯٸ دٟی٠بً ٳ٠ٌٸ ٯ٠بث٪ اك٪

 تٴٺب ٹیچ ػٶدی ثشای ثیٰبساٱ ٯتلٶس ٳجٶد، ثٶد؛ صیشا دس ایٲ ٛشآیٴذ، ٳٸ عذْ ٚرٚد آسیت

اػتٜبدٷ ٟشاس  سیضی ٵ اخشای ٟت٪ ٯٶسد یبٛتٸ ثشای ثشٳبٯٸ ًٶس ػبصٯبٱ ث٤٬ٸ داٳؾ پضؿ٤ی ثٸ

خبی دسٯبٱ ٵ ٯشاٟجت، خٶد ثٸ ٓبٯ٪ ٯؼت٠یٮ ٯش٥ ثیٰبساٱ تجذی٪  ٧شٛت ٵ پضؿ٤بٱ ثٸ

ٹب ثٸ  ثب ٧بص، تضسیٞ ٯش٧جبس ٵ ػبیش سٵؽ یبٛتٸ ًٶس ػبصٯبٱ ؿذٷ ٵ كذٹب ٹضاس ٳٜش سا ثٸ

ٹبیی خبف )ٳبٯ٬ٌٶة(، تجٔین  ٱ ثش ایٲ، ثب حزٙ ٹذٰٛٴذ ٧شٵٷٟت٪ سػبٳذٳذ. اٛضٵ

ای ٣ٸ ٯٴبثْ دسٯبٳی ٵ ٯشاٟجتی اص  ٧ٶٳٸ ػیؼتٰبتی٢ ٵ ٳ٠ن اك٪ ٓذا٫ت ٳیض اتٜبٝ اٛتبد؛ ثٸ

ٹبی دی٨ش )ٳِیش استؾ ٵ اٛشاد ػب٫ٮ( تخلیق دادٷ ؿذ.  ایٲ اٛشاد دسیٖ ٵ ثٸ ٳْٜ ٧شٵٷ

، دس تٔبسم ٣بٯ٪ ثب اكٶ٩ ٯحٶسی دسٯدٰٶّ، خشائٮ ٯٶسد سػیذ٧ی دس ایٲ داد٧بٷ

اخلاٝ پضؿ٤ی ٟشاس داؿتٴذ ٵ اح٤ب٭ كبدسٷ، آٗبص٧ش تجذی٪ ایٲ اكٶ٩ ثٸ تٔٺذات 

 آٵس ثٶد. ح٠ٶٟی ا٫ضا٭
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 یٹب داد٧بٷ ٳیض پغ اص سػیذ٧ی ثٸ اتٺبٯبت ٵاسدٷ، ػٸ ٳٜش اص ٯتٺٰبٱ اك٬ی )ثٸ ٳب٭ 

 1ثـشیت ٯح٤ٶ٭ ٣شدثشاٳت، ثشا١ ٵ ٹٶٵٱ( سا ثٸ است٤بة خٴبیت خٴ٨ی ٵ خٴبیت ٬ٓیٸ 

ح٤ٮ آذا٭ آٳبٱ اخشا ؿذ  1948خٶاٹی، دس ػب٩  ٹبی ٛشخب٭ ٵ پغ اص سد دسخٶاػت

(Bryant, 2005: 104.) 

 

 . دادٌبٜ ٞبدأبر: استٙبد ٔستمیٓ ثٝ ٚظبیف اخلالی پسشىب2-4ٖ

، داد٧بٹی سا ثشای سػیذ٧ی ثٸ خٴبیبت ٯشتجي ٣1945ٰیؼیٶٱ ٳِبٯی آٯشی٤بیی دس ا٣تجش  

اتبٳبصی دس ٹبداٯبس ثش٧ضاس ٣شد. دس ایٲ دادسػی، ٵا٫ٰبٱ ٵ ؿؾ ٳٜش دی٨ش ثٸ ثب ثشٳبٯٸ 

٣ٸ -ٹبداٯبس ٣بس٧ش سٵع ٵ ٫ٺؼتبٳی ٯحب٣ٰٸ ؿذٳذ. داد٧بٷ 4۷۷اتٺب٭ ٟت٪ ٰٓذ ثیؾ اص 

ٹبی د٣تش آ٫ٜشد ٵا٫ٰبٱ ٵ د٣تش ٹبٳغ ثٶدٵ ٧ٶس٧بع  دس آٱ دٵ پضؿ٢ آ٫ٰبٳی ثٸ ٳب٭

عٙٛاٖ ٔجٙبی  ورأت ا٘سب٘ی ثٝدس خٺت ؿٴبػبیی تٶاٱ ٳخؼتیٲ ٧ب٭  سا ٯی -ٯحب٣ٰٸ ؿذٳذ

ا٘جبْ  صیشا داد٧بٷ تلشیح ٣شد ٣ٸ ؛2ا٬٬ٰ٫ی داٳؼت دس ػٌح ثیٲ آٚر رفتبر پسشىی اِساْ

                                                 

ؿٶسای ٣ٴتش٩ ٯت٠ٜیٲ، ٯتٺٰبٱ سا ثٸ خٴبیت خٴ٨ی ٵ  1۷ٟبٳٶٱ ؿٰبسٷ  2اص ٯبدٷ  3ٵ  2داد٧بٷ ثش اػبع ثٴذٹبی  1. 

 خٴبیت ٬ٓیٸ ثـشیت ٯح٤ٶ٭ ٣شد:

ٵسػٶ٭ خٴ٦ ٯحؼٶة  : خٴبیبت خٴ٨ی. خٴبیبت یب خشائٮ ٬ٓیٸ اٛشاد یب اٯٶا٩ ٣ٸ ٳ٠ن ٟٶاٳیٲ یب آداة2ثٴذ 

داسی  ؿٶد، اصخ٬ٰٸ اٯب ٳٸ ٯحذٵد ثٸ ٟت٪، ثذسٛتبسی یب تجٔیذ خٰٔیت ٗیشٳِبٯی اص ػشصٯیٲ اؿ٘ب٫ی ثشای ٣بس ثشدٷ ٯی

ٹب، ٗبست اٯٶا٩ ٰٓٶٯی یب  یب ثٸ ٹش ٯٴِٶس دی٨ش، ٟت٪ یب ثذسٛتبسی ثب اػشای خٴ٨ی یب اٛشاد دس دسیب، ٣ـتٲ ٧شٵ٧بٱ

 ٣ٴذ. بٹب، یب ٵیشاٳی ٣ٸ هشٵست ٳِبٯی آٱ سا تٶخیٸ ٳٰیٹب یب سٵػت ٯٶسد ؿٺشٹب، ؿٺشػتبٱ خلٶكی، تخشیت ثی

: خٴبیبت ٬ٓیٸ ثـشیت. ٛدبیْ ٵ خشائٮ، اصخ٬ٰٸ اٯب ٳٸ ٯحذٵد ثٸ ٟت٪، ٳبثٶدی، ثٸ ثشد٧ی ٧شٛتٲ، تجٔیذ، 3ثٴذ 

ؿٶد، یب آصاس ٵ  حجغ، ؿ٤ٴدٸ، تدبٵص خٴؼی یب ػبیش آٰب٩ ٗیشاٳؼبٳی ٣ٸ ٬ٓیٸ ٹش خٰٔیت ٗیشٳِبٯی اٳدب٭ ٯی

 دلای٪ ػیبػی، ٳظادی یب ٯزٹجی، چٸ ٳبٟن ٟٶاٳیٲ داخ٬ی ٣ـٶس ٯح٪ است٤بة ثبؿذ ٵ چٸ ٳجبؿذ.اریت ثٸ 

٧ٜتٴی اػت ٣ٸ داد٧بٷ دس پشٵٳذٷ ٛٶٝ، ثٴذ دٵ٭ )خٴبیبت خٴ٨ی( ٵ ثٴذ ػٶ٭ )خٴبیبت ٬ٓیٸ ثـشیت( سا ادٗب٭ ٣شدٷ 

 ٓٴٶاٱ ی٢ ثٴذ ٵاحذ، ثشخٶسد ٣شدٷ اػت. ٹب ثٸ ٵ ثب آٱ

٣شد، اٯب اص  ٓٴٶاٱ ثیٰبسػتبٱ سٵاٳی ٵ ٯش٣ض دسٯبٳی ثشای ػشثبصاٱ ٵ اػشا ٛٔب٫یت ٯی تذا ثٸٹبداٯبس دس آ٫ٰبٱ اث. 2

دٷ ٣ٮ  ، دػت1941ٹب تجذی٪ ؿذ. تب اٵت  ی اتبٳبصی ٳبصی ثٸ ی٤ی اص ٯشا٣ض اك٬ی اخشای ثشٳبٯٸ 194۷اٵاخش ػب٩ 

٣ـتبس دٵثبسٷ  1942ای ٣ٶتبٷ، اص اٵت  ٹضاس ٛشد ٯ٬ٔٶ٩ رٹٴی آ٫ٰبٳی دس ایٲ ٯش٣ض ثب ٧بص ٣ـتٸ ؿذٳذ. پغ اص ٵٟٜٸ
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ٚ « لتُ عٕذ»، ٔصذاق «ثذٖٚ رضبیت ثیٕبر»یب « ضرٚرت درٔب٘ی»الذأبت پسشىی ثذٖٚ 

ٵ  1«ای پضؿ٤بٱحشٛٸػٶء سٛتبس ». ٹٰچٴیٲ اؿبسٷ ثٸ ٓجبست اػت «٘مض ورأت ا٘سب٘ی»

دٹذ ٣ٸ ت٤ب٫یٚ اخلاٟی آٳبٱ دس سأی، داد٧بٷ ٹبداٯبس سا دس صٯشٷ ٯحب٣ٰی ٟشاس ٯی

 كشاحتبً اص اخلاٝ پضؿ٤ی ٳب٭ ثشدٷ اػت.

ٓٴٶاٱ دػتیبس پضؿ٢ اسؿذ دس ٹبداٯبس ٛٔب٫یت  ثٸ ٧1941ٶس٧بع اص طٵئٲ تب اٵت  

ؿذٳذ. اٵ ٵُیٜٸ ٯٔبیٴٸ ٹضاس ٗیشٳِبٯی آ٫ٰبٳی ٣ـتٸ  15حذٵد  ،داؿت ٵ دس ایٲ ٯذت

ثیٰبساٱ، ٣ٴتش٩ خشیبٱ ٧بص، ٳِبست ثش سٵٳذ ٣ـتبس ٵ كذٵس دػتٶس ػٶصاٳذٱ اخؼبد سا 

 1945تب ٯبسع  1942ٵا٫ٰبٱ ٳیض اص اٵت  .(Mehring, 2015: 154-155)ثٸ ٓٺذٷ داؿت 

« ٯٴبػت ثٶدٱ»ٓٴٶاٱ پضؿ٢ اسؿذ ٹبداٯبس، پغ اص ٯٔبیٴٸ ثیٰبساٱ سٵاٳی ٵ تـخیق  ثٸ

 ,De Mildet) داد ثشای اتبٳبصی، ثٸ پشػتبساٱ دػتٶس تضسیٞ دٵص ٣ـٴذٷ داسٵ سا ٯیٹب  آٱ

1996: 97-99.) 

، پغ اص ی٢ ٹٜتٸ 1945ا٣تجش  15ثٸ پشٵٳذٷ دس  ٣ٴٴذٷ ی ذ٧یٰیؼیٶٱ ٳِبٯی سػ٣

خٴ٨ی ٵ ح٠ٶٝ  یٹب ٯحب٣ٰٸ، ٹٰٸ ٯتٺٰبٱ سا ثٸ خش٭ ٟت٪ ٵ ثٸ ٬ٓت ٳ٠ن ٓشٙ

 .(Bryant, 2005: 89)ا٬ٰ٫٪ ٯدش٭ ؿٴبخت  ثیٲ

 

 اردٌٚبٜ چّجیچی: تأویذ ثر حك ثرخٛرداری از درٔبٖ ز٘ذا٘یبٖ . پرٚ٘ذ3-4ٜ

تٶػي ٳیشٵٹبی ٯؼ٬ٰبٱ ٵ ٣شٵات ثٶػٴیبیی دس ی٢  1992اسدٵ٧بٷ چ٬جیچی دس ػب٩  

پبد٧بٱ ٟذیٰی استؾ یٶ٧ؼلاٵی ٵ دس ٳضدی٤ی ؿٺش ٣ٶٳیچ تأػیغ ؿذ. پغ اص 

ٵ ؿ٤ؼت ٯزا٣شات ٯیبٱ ًشٛیٲ،  1992ٯٸ  4ثبساٱ ؿٺش تٶػي ٳیشٵٹبی كشة دس  ٬٧ٶ٫ٸ

بٹذاسی ؿذٳذ. دس خشیبٱ ٹب ثبصداؿت ٵ دس اسدٵ٧بٷ چ٬جیچی ٳ٨ثؼیبسی اص كشة

                                                                                                                   
یٺٶدی.   ٹبیی ٵیظٷ ثشای ٟت٪ ٣ٶد٣بٱ ٯ٬ٔٶ٩ ٵ ٣ٶد٣بٱ دٵس٧ٸ آٗبص ؿذ؛ ایٲ ثبس ثب اٵسدٵص داسٵیی ٵ ایدبد ثخؾ

ٹبی ٣بس اخجبسی سا ثٸ ٟت٪ سػبٳذٳذ  صٳذاٳیبٱ اسدٵ٧بٷ ،«13اٙ  14»ٹٰچٴیٲ ٣بس٣ٴبٱ ٹبداٯبس، دس چبسچٶة ٬ٰٓیبت 

 ٵ دس اداٯٸ، كذٹب ٣بس٧ش ٫ٺؼتبٳی ٵ سٵػی ٯجتلا ثٸ ػ٪ ٳیض ٟشثبٳی ؿذٳذ.

1. Professional misconduct of physicians 
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سػیذ٧ی ثٸ اتٺبٯبت ٯتٺٰیٲ دس داد٧بٷ ٣یٜشی یٶ٧ؼلاٵی ػبثٞ، چٺبس ٳٜش اص ٯؼئٶلاٱ ٵ 

ٯـبس٣ت ٯؼت٠یٮ یب ٗیشٯؼت٠یٮ دس ؿ٤ٴدٸ، ٟت٪، سٛتبس  ی٪ثٸ د٫ ٣1بس٣ٴبٱ اسدٵ٧بٷ

ٗیشاٳؼبٳی ٵ هذ ح٠ٶٝ ثـشی ثب صٳذاٳیبٱ ٵ ثب اتٺب٭ است٤بة خٴبیبت خٴ٨ی ٵ ٳ٠ن 

 .(ICTY, n.d, p5)ذ ( ٯحب٣ٰٸ ؿذٳ3ٵیظٷ ٯبدٷ  ٹبی طٳٶ )ثٸؼیٶٱٛبحؾ ٣ٴٶاٳ

تأٯ٪ آٱ اػت ٣ٸ داد٧بٷ دس ایٲ پشٵٳذٷ ثذٵٱ اؿبسٷ كشیح ثٸ اكٶ٩   ٳ٤تٸ ٟبث٪ 

ػبصی اص  ٯحشٵ٭»، «ٵُیٜٸ اسائٸ ٯشاٟجت پضؿ٤ی»اخلاٝ پضؿ٤ی، اص ٓجبساتی ٹٰچٶٱ 

« ؿذٷ پضؿ٤ی دٹبی پزیشٛتٸٳ٠ن اػتبٳذاس»ٵ « سٛتبس ٗیشاٳؼبٳی ثب ثیٰبساٱ»، «دسٯبٱ

ػبصد ٣ٸ ٯٴٌٞ ٵ ٯحتٶای سأی، كحٸ ٧زاؿتٲ ثش اكٶ٩ اػتٜبدٷ ٣شدٷ ٣ٸ ٯـخق ٯی

تش، ٯتٺٰبٱ ثٸ خبًش سٛتبسٹبیی ٯح٤ٶ٭ ؿذٳذ ٣ٸ اخلاٝ پضؿ٤ی اػت. ثٸ ثیبٱ سٵؿٲ

 ٧یشٳذ. ٯبٹیتبً دس ٬ٰٟشٵ اخلاٝ پضؿ٤ی ٟشاس ٯی

٧یشی دسثبسٷ ػلاٯت ٵ صٳذ٧ی  تٴٺب اص حٞ اٳتخبة ٵ تلٰیٮ ؿذ٧بٱ ٳٸ ثبصداؿت  

تشیٲ ح٠ٶٝ اٳؼبٳی آٳبٱ ٳیض ٳبدیذٷ ٧شٛتٸ ؿذٷ  خٶد ٯحشٵ٭ ثٶدٳذ، ث٤٬ٸ حتی اثتذایی

ٹبصیٮ د٫یچ ٹش٧بٷ ثب »ثشای ٯثب٩، داد٧بٷ دس ٛشاصی اص سأی كبدسٷ ثیبٱ داؿت:  2ثٶد.

ؿذ، دسخٶاػت سا سد ٣شدٷ ٵ ثیبٱ  دسخٶاػت ٯشاٟجت ٵ ٢ٰ٣ پضؿ٤ی ٯٶاخٸ ٯی

                                                 

یي ثٸ د٫ی٪ ایدبد ؿشاٯٶػیچ ٣ٸ ٛشٯبٳذٷ اسدٵ٧بٷ ثٸ ٳب٭ صدساٵ٣ٶ . 1ٯتٺٰبٱ ایٲ پشٵٳذٷ ٓجبست ثٶدٳذ اص: . 1

ػب٩ حجغ ٯح٤ٶ٭ ؿذ  9سحٰبٳٸ ٵ ٗیشاٳؼبٳی، ٯؼئٶ٩ ٵ ثٸ  ٗیشاٳؼبٳی ثشای صٳذاٳیبٱ، ٟت٪ ٰٓذ، ؿ٤ٴدٸ ٵ سٛتبس ثی

. ٹبصیٮ د٫یچ اثتذا ٯٔبٵٱ ٵ ػپغ ٛشٯبٳذٷ اسدٵ٧بٷ ثٶد اٵ ثٸ د٫ی٪ ٟت٪ ٰٓذ، ؿ٤ٴدٸ، ایدبد سٳح ؿذیذ، ٯحذٵد 2

. 3ػب٩ حجغ ٯح٤ٶ٭ ؿذ ٵ  18ٸ دٵ صٳذاٳی صٱ ثٸ ٣شدٱ آة ٵ ٯشاٟجت پضؿ٤ی ثشای صٳذاٳیبٱ ٵ تدبٵص خٴؼی ث

سحٰبٳٸ ٬ٓیٸ صٳذاٳیبٱ، اصخ٬ٰٸ  ایؼبد لاٳذصٵ ی٤ی اص ٳ٨ٺجبٳبٱ اسدٵ٧بٷ ثٶد ٣ٸ ثٸ ٟت٪ ٰٓذ، ؿ٤ٴدٸ ٵ سٛتبس ثی

 ٯح٤ٶ٭ ؿذ. ی٢ ٯتٺٮ ٹٮ ٳ٨ٺجبٱ اسدٵ٧بٷ ثٶد ٣ٸ تجشئٸ ؿذ. 15آصاسٹبی خؼٰی ؿذیذ ٵ تح٠یشآٯیض ثٸ ػب٩ حجغ 

ؿذ٧بٱ دس ؿشایي ؿ٬ٶٕ ثبصداؿت، ٯدجٶس ثٶدٳذ   دٹذ، چ٨ٶٳٸ ثبصداؿت ٣شد ٣ٸ ؿٶاٹذ ٳـبٱ ٯی . داد٧بٷ ثیبٱ2

ؿذ٧بٳی سا  ٹبی ٵحـتٴب١ ٳبؿی اص ایٲ ثذسٛتبسی ٵ ٹٰچٴیٲ اخؼبد ثبصداؿت  ثذٵٱ ٹیچ ٤ٰ٣ی، خشاحبت ٵ سٳح

دسیبٛت ٣ٸ ثبصداؿت  ٣ٸ دس اثش آصاس ٵ اریت خبٱ خٶد سا اص دػت دادٷ ثٶدٳذ، ٯـبٹذٷ ٣ٴٴذ. داد٧بٷ ٹٰچٴیٲ

 اٳذ: ٹبی پضؿ٤ی ٵ اٯ٤بٳبت خٶاة ٵ تٶا٫ت ٯحشٵ٭ ثٶدٷ ؿذ٧بٱ اص ٗزای ٣بٛی، دػتشػی ثٸ آة، ٯشاٟجت 

Č    I I    P , I   ,  ase No. I -96-21, CASE INFORMATION SHEET- p. 7 



 1405دٍرُ ّجدّن، ضوارُ سَم، پاییش  461

ٰب دس ٹش كٶست ثبیذ ثٰیشیذ، چٸ ثب ٢ٰ٣ پضؿ٤ی ٵ چٸ ثذٵٱ ٢ٰ٣ داؿت ؿ ٯی

 .(ICTY, 2001, Para 517)« پضؿ٤ی

 خٛدٔختبری ؿ٤ٴدٸ، حجغ ٗیشٟبٳٶٳی ٵ سٛتبس ٗیشاٳؼبٳی، آؿ٤بسا ثشخلاٙ احتشا٭ ثٸ 

ٵخشح، تدبٵص ٵ  اػت. است٤بة خشائٰی چٶٱ ٟت٪ ٰٓذ، ؿ٤ٴدٸ، هشة ورأت ا٘سب٘ی ٵ

آیٴذ؛ ٯؼئٶلاٱ  ثٸ ؿٰبس ٯی عذْ ٚرٚد آسیت ٯلذاٝ ثبسص ٳ٠ن اك٪سٛتبس ٗیشاٳؼبٳی، 

ًٶس ٯؼت٠یٮ دس ایدبد دسد ٵ سٳح  سػبٳی خٶدداسی ٳ٤شدٳذ، ث٤٬ٸ ثٸ تٴٺب اص آػیت اسدٵ٧بٷ ٳٸ

خؼٰی ٵ سٵاٳی صٳذاٳیبٱ ٳ٠ؾ داؿتٴذ. دس چ٬جیچی، ٯؼئٶلاٱ ٳٸ ثشای ثٺجٶد ٵهٔیت 

پضؿ٤ی لاص٭ سا ٛشاٹٮ آٵسدٳذ؛ ث٤٬ٸ ثب  ٹبی ؿذ٧بٱ تلاؽ ٣شدٳذ ٵ ٳٸ ٯشاٟجت ثبصداؿت 

آٰب٩ ؿ٤ٴدٸ ٵ ٯحشٵٯیت اص ٗزا ٵ آة، ػلاٯت ٵ حیبت آٳبٱ سا ثٸ خٌش اٳذاختٴذ. 

ت٬ٔٞ ٟٶٯی یب ٯزٹجی، ٯحشٵٯیت اص  ی٪ٯوبٙ ثش ایٲ، ثبصداؿت ٵ آصاس اٛشاد كشٛبً ثٸ د٫

 ٵ ٳ٠ن اك٪ ٓذا٫ت اػت. تجعیضح٠ٶٝ اٵ٫یٸ ٵ ؿشایي ٗیشاٳؼبٳی، ٳٰٶٳٸ سٵؿٲ 

آٯیض ثب صٳذاٳیبٱ ٯؼت٠یٰبً ثب اك٪  ٹٰچٴیٲ، تٶصیْ ٳبٓبدلاٳٸ خذٯبت پضؿ٤ی ٵ سٛتبس تجٔین

 ٓذا٫ت دس تٔبسم اػت. دس پشٵٳذٷ چ٬جیچی، ا٧شچٸ داد٧بٷ ٣یٜشی یٶ٧ؼلاٵی ػبثٞ

ای اػت ٣ٸ  ٧ٶٳٸ ٯؼت٠یٰبً ثٸ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی اػتٴبد ٳ٤شدٷ اػت، اٯب تح٬ی٪ داد٧بٷ ثٸ

ػبصی صٳذاٳیبٱ اص  ثٌٲ اػتذلا٩ ح٠ٶٟی آٱ حوٶس داسٳذ. ٯحشٵ٭ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی دس

ٹبی پضؿ٤ی هشٵسی، سٛتبس ٗیشاٳؼبٳی ثب ٯدشٵحبٱ، تجٔین دس اسائٸ خذٯبت  ٯشاٟجت

اٳذاخت،  ؿذ٧بٱ دس ؿشایٌی ٣ٸ ػلاٯت آٳبٱ سا ثٸ خٌش ٯی دسٯبٳی ٵ ٟشاس دادٱ ثبصداؿت 

ػبٳی، ٓذا٫ت ٵ س ٹ٨ٰی ٯلبدیٞ سٵؿٲ ٳ٠ن اكٶ٩ِ ٓذ٭ ٵسٵد آػیت، ػٶد

ٹبی طٳٶ  ٯـتش١ ٣ٴٶاٳؼیٶٱ 3خٶدٯختبسی ٹؼتٴذ. داد٧بٷ ایٲ آٰب٩ سا ٳ٠ن ٛبحؾ ٯبدٷ 

ثب اػتٴبد ثٸ ح٤ٮ داد٧بٷ دس ایٲ پشٵٳذٷ ٵ اػتخشاج ٯٜبٹیٮ  (ICTY, .n.d.: p 5). ت٠٬ی ٣شد

حك ثرخٛرداری از تٶاٱ ٟبئ٪ ثش ایٲ ؿذ ٣ٸ  ٯشتجي ثب اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی اص آٱ، ٯی

آٵس دس ح٠ٶٝ  كشٛبً ی٢ تٶكیٸ اخلاٟی ٳیؼت، ث٤٬ٸ تٔٺذی ا٫ضا٭ ٚ حٕبیت پسشىیدرٔبٖ 

 ؿٶد. ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸ ت٠٬ی ٯی ثیٲ
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 ٚ ٘مض سیستٕبتیه اصَٛ اخلاق پسشىی ٘تبویرٚتیٕب٘ب راردج. ٔحبوٕٝ دوتر 4-4

٬ٰٓی ٯش٣ض ثٺذاؿت ٰٓٶٯی دس داٳـ٨بٷ،  د٣تش طساسد ٳتب٣یشٵتیٰبٳب، پضؿ٢ ٵ ٓوٶ ٹیئت

ثٸ اتٺبٯبت ٯتٔذدی ٯشتجي ثب  1994ا٬٬ٰ٫ی ٣یٜشی ثشای سٵآٳذا دس ػب٩  تٶػي داد٧بٷ ثیٲ

دس ٯدتْٰ ٯٶ٧ٶٳشٵ ٯـ٘ٶ٩ « اع دی ای»٣ـی ٯح٤ٶ٭ ؿذ. ٵی ٣ٸ دس ثیٰبسػتبٱ  ٳؼ٪

ٓٴٶاٱ پضؿ٢، ٳ٠ؾ ٯؼت٠یٰی دس  ثٸ ٣بس ثٶد، ثب ػٶءاػتٜبدٷ اص ٯٶٟٔیت ؿ٬٘ی خٶد ثٸ

 ثب خذا ٣شدٱ ثیٰبساٱ تٶتؼی اص ٗیش 1994س آٵسی٪ ٣ـتبس ٟٶ٭ تٶتؼی ایٜب ٣شد. ٵی د

ٹبی پضؿ٤ی ٵ ٯحجٶع ٣شدٱ آٳبٱ دس صیشصٯیٲ ثیٰبسػتبٱ،  ٹب ثش اػبع پشٵٳذٷ تٶتؼی

ٹٰچٴیٲ ثب ٌْٟ  .(ICTR, 2003, p 37-38)ػبصی ح٬ٰٸ ثٸ آٳدب سا اٳدب٭ داد  صٯیٴٸ

آة ٵ ثشٝ اص ٯدتْٰ، پٴبٹٴذ٧بٱ سا دس ؿشایي ثحشاٳی سٹب ٣شد  ،خذٯبت ٰٓٶٯی ٯبٳٴذ

(ICTR, 2003, p 54)  ٵ ٯؼت٠یٰبً دس تٺیٸ ٯٺٰبت ثشای ح٬ٰٸ ثٸ ٯدتْٰ ٵ ٳیض دس

ٯـبس٣ت داؿت « ٯذسػٸ ٯٶثب٧ب»ٵ « تپٸ ٧یتٸ»حٰلات ٯؼ٬حبٳٸ ثٸ پٴبٹٴذ٧بٱ تٶتؼی دس 

 .(ICTR, 2004, para 31)  آٳبٱ ؿ٬ی٢ ٣شد یػٶ ٵ ثٸ

دػتی ٵ  ٓٴٶاٱ خٴبیت ٬ٓیٸ ثـشیت(، ٹٮ ٧بٷ ثذٵی، ٵی سا ثٸ اتٺبٯبت ٟت٪ )ثٸداد 

ٹبی طٳٶ ٯح٤ٶ٭ ٵ ٯدبصات  ٣ٴی ٵ ٳ٠ن ٛبحؾ ٣ٴٶاٳؼیٶٱ ٣ـی، سیـٸ تٶًئٸ دس ٳؼ٪

 ػب٩ حجغ سا ثشای اٵ ٯ٠شس ٣شد ٵ داد٧بٷ تدذیذٳِش ٳیض ایٲ ح٤ٮ سا تأییذ ٣شد 25

(ICTR, 2003, Paras 922-924). 
تٴٺب ٓبٯ٪  سأی ایٲ اػت ٣ٸ داد٧بٷ كشاحتبً پضؿ٢ ثٶدٱ ٯتٺٮ سا ٳٸ ٳ٤تٸ ٯٺٮ دس 

. ثب ایٲ ٣ٴذ یٓٴٶاٱ ٓبٯ٪ ٯـذدٷ ٯدبصات یبد ٯ تخٜیٚ ٯدبصات ٳذاٳؼتٸ، ث٤٬ٸ اص آٱ ثٸ

ٹب، ثٸ ٟت٪ آٳبٱ اٟذا٭ ٵ آتٰبد ٰٓٶٯی ٳؼجت ثٸ  ٳدبت خبٱ اٳؼبٱ یخب اٵ ثٸ»اػتذلا٩ ٣ٸ 

 (ICTR, 2003, Para 910).  «حشٛٸ پضؿ٤ی سا ٳ٠ن ٣شدٷ اػت

دٹٴذٷ  ای ؿبخق ٵ ٹـذاس پشٵٳذٷ د٣تش طساسد ٳتب٣یشٵتیٰبٳب اص خٺبت ٯتٔذد، ٳٰٶٳٸ 

تٴٺب خٴبیت ٬ٓیٸ  ؿٶد. اٟذاٯبت ٵی ٳٸ ٯحؼٶة ٯی« ای پضؿ٤ی ػ٠ٶى اخلاٝ حشٛٸ»اص 

ٯٶٟٔیت  یشیثـشیت، ث٤٬ٸ خیبٳت آؿ٤بس ثٸ اػبع حشٛٸ پضؿ٤ی ثٶد. داد٧بٷ ثب دس ٳِش٧

ٹب، ٓبٯ٪ اك٬ی  ٳدبت خبٱ اٳؼبٱ یخب ٱ ی٢ پضؿ٢، تلشیح ٣شد ٣ٸ ٵی ثٸٓٴٶا اٵ ثٸ
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ٓٴٶاٱ ی٢ ٓبٯ٪  ػ٬ت حیبت اص آٳبٱ ؿذٷ ٵ اص ایٲ سٵ، ػٶءاػتٜبدٷ اص آتٰبد ٰٓٶٯی ثٸ

ٯـذدٷ ٯدبصات دس ٳِش ٧شٛتٸ ؿذ؛ ثذیٲ تٶهیح ٣ٸ اٵلاً، طساسد ثب ؿش٣ت ٯؼت٠یٮ دس 

ًٶس  ٯبٳٴذ آة ٵ ثشٝ اص ثیٰبسػتبٱ، ثٸٟت٪، خذاػبصی ٟشثبٳیبٱ ٵ ٌْٟ خذٯبت حیبتی 

٣بٯ٪ اك٪ ٓذ٭ آػیت سا صیش پب ٧زاؿت ٵ ثٸ ٓبٯ٬ی ثشای ایدبد آػیت خبٳی ٵ سٳح 

ؿذیذ ثٸ اٛشاد تجذی٪ ؿذ. ثبٳیبً، تجٔین ٳظادی ػیؼتٰبتی٢، ٹؼتٸ ٯش٣ضی تٰب٭ اٟذاٯبت 

ی ثشای ٹبی پضؿ٤ دادٷ؛ اٵ ثب اػتٜبدٷ اص اًلآبت ٯحشٯبٳٸ پشٵٳذٷ ٵی سا تـ٤ی٪ ٯی

ؿٴبػبیی ٵ خذاػبصی ثیٰبساٱ ٵ پٴبٹٴذ٧بٱ تٶتؼی، اك٪ ثشاثشی ٵ اٳلبٙ دس اسائٸ 

ٓذا٫تی ثٸ  ای ٳ٠ن ٣شد. ایٲ اٟذا٭، تح٠ٞ ٓیٴی ثی ػبث٠ٸ خذٯبت پضؿ٤ی سا ثٸ ٳحٶ ثی

٧یشی اص ثیٰبساٱ ٵ پٴبٹٴذ٧بٱ  شاسد ثب ػ٬ت اٯ٤بٱ اٳتخبة ٵ تلٰیٮخسٵد. ثب٫ثبً،  ؿٰبس ٯی

ٹب سا ثٸ ٬٣ی ٳبدیذٷ  ٱ اص حٞ اػبػی حیبت، اك٪ خٶدٯختبسی آٱٵ ٯحشٵ٭ ٣شدٱ آٳب

، ٯحشٵ٭ ٣شدٷ اػت. «حٞ حیبت»تشیٲ حٞ خٶد، یٔٴی  ٧شٛتٸ ٵ ٟشثبٳیبٱ سا اص اثتذایی

ساثٔبٌ، پضؿ٢ ٯٶُٚ اػت ٣ٸ ثٸ دٳجب٩ ٳْٜ ثیٰبس ثبؿذ، ٫ی٤ٲ د٣تش ٳتب٣یشٵتیٰبٳب ثب 

شا تٰب٭ اٟذاٯبتؾ دس خٺت حزٙ ٤٬ٰٓشد خٶد، ایٲ اك٪ سا ثٸ هذ خٶد تجذی٪ ٣شد؛ صی

ٛیضی٤ی ٹٰبٱ اٛشادی ثٶد ٣ٸ ػٶ٧ٴذ خشدٷ ثٶد اص آٳبٱ ٯحبِٛت ٣ٴذ ٵ ایٲ ٳٰبد آؿ٤بس 

 ٳ٠ن اك٪ ػٶدسػبٳی اػت.

سأی داد٧بٷ دس ایٲ پشٵٳذٷ، حبٯ٪ پیبٯی ٛشاتش اص ٯدبصات ی٢ ٛشد ثٶد؛ ایٴ٤ٸ اكٶ٩  

صٷ اٳوجبًی ٵ كٴٜی ٹبیی اختیبسی یب ٯحذٵد ثٸ حٶ اخلاٝ پضؿ٤ی، كشٛبً تٶكیٸ

ا٬٬ٰ٫ی ٹؼتٴذ.  ؿٰٶ٩ ٵ هٰبٳت اخشای ٣یٜشی ثیٲ ٳیؼتٴذ، ث٤٬ٸ داسای ٯبٹیتی خٺبٱ

٧زاسد ٵ ثٸ اثضاسی ثشای خٴبیت  ی٢ پضؿ٢، ػٶ٧ٴذٳبٯٸ خٶد سا صیش پب ٯی ٣ٸ یٹٴ٨بٯ

 تٶاٳذ ٵ ثبیذ اٵ سا ثٸ ٣یٜش ثشػبٳذ.ٯی« ا٬٬ٰ٫ی ػیؼتٮ ٓذا٫ت ثیٲ»ؿٶد،  تجذی٪ ٯی
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پرٚ٘ذٜ دوتر ٔیّٛٔیر استبویچ ٚ استفبدٜ اثساری از لذرت ٚ صلاحیت پسشىی . 4-5 

 در ارتىبة جٙبیت

ا٬ٰ٫٪ ٣یٜشی اػت  ٹبی ٯٺٮ دس ح٠ٶٝ ثیٲ پشٵٳذٷ د٣تش ٯی٬ٶٯیش اػتب٣یچ ی٤ی اص ٳٰٶٳٸ 

ٓٴٶاٱ ٓبٯ٪ ٯـذدٷ دس تٔییٲ ٯدبصات ت٠٬ی ؿذٷ اػت.  ثٸ ،٣ٸ دس آٱ، پضؿ٢ ثٶدٱ ٯتٺٮ

تٴٺب ثٸ  ای داؿتٸ اػت، ٳٸ دس ٯشا٣ض دسٯبٳی ٯخت٬ٚ ٛٔب٫یت حشٛٸٹب  اػتب٣یچ ٣ٸ ػب٩

ٹب ٰٓ٪ ٳ٤شد،  ٵُیٜٸ راتی خٶد ٯجٴی ثش دسٯبٱ، حٰبیت ٵ پبػذاسی اص ػلاٯت اٳؼبٱ

دس ساػتبی تؼٺی٪ خٴبیبت ٧ؼتشدٷ ٬ٓیٸ  اؽ یا ث٤٬ٸ ثش٤ٓغ، اص ٯٶٟٔیت حشٛٸ

پضؿ٤ی، دس ٣ٰپیٲ  ٗیشٳِبٯیبٱ اػتٜبدٷ ٣شد. اػتب٣یچ دس ٳ٠ن آؿ٤بس اكٶ٩ اخلاٝ

ٹبی ثٶػٴیبیی دس ؿٺشداسی پشییذٵس ٯـبس٣ت ٛٔب٩  ٟٶٯی ٯؼ٬ٰبٳبٱ ٵ ٣شٵات یػبص پب١

كشة سا كبدس ٣شد ٵ دس  یشٹضاس ٗ 2۷داؿت. اٵ دس خبی٨بٷ پضؿ٢ دػتٶس تجٔیذ حذٵد 

ٹبیی ٣ٸ  ٹبی اٵٯبسػ٤ب، ٣شاتش٭ ٵ تشٳٶپٶ٫یٸ ٳ٠ؾ داؿت؛ اسدٵ٧بٷ ایدبد ٵ اداسٷ اسدٵ٧بٷ

ٵخشح ٵ ػٶء سٛتبسٹبی ؿذیذ ٟشاس  ؿذ٧بٱ سٵصاٳٸ تحت ؿ٤ٴدٸ، هشة داؿت دس آٱ ثبص

اص ٯٴِش اخلاٝ پضؿ٤ی، ٯـبس٣ت آ٧بٹبٳٸ ی٢  (ICTY, 2003, p 259). ٧شٛتٴذ ٯی

 ای اػت. پضؿ٢ دس چٴیٲ ٛشایٴذی، ٳ٠ن ٣بٯ٪ ػٶ٧ٴذ حشٛٸ

ٳٜش دس  12۷ٳٜش، اصخ٬ٰٸ  15۷۷داد٧بٷ تلشیح ٣شد ٣ٸ اػتب٣یچ دس ٟت٪ ثیؾ اص 

اٵت  21ٳٜش دس ٣ٶسیچبٳؼ٤ٸ اػتیدٴٸ ) 2۷۷( ٵ حذٵد 1992اٵت  5دٵ٧بٷ ٣شاتش٭ )اس

ٳ٠ؾ ی٢ پضؿ٢ دس  (ICTY: n.d, p 1). ٣ٴٴذٷ داؿتٸ اػت ( ٳ٠ؾ ٯؼت٠یٮ ٵ تٔییٲ1992

 –دس ُبٹش ثشای حَٜ ػلاٯت ٯشد٭  –ثخـی ػبختبسٹبی اداسی ٵ اٯٴیتی  اٳؼدب٭

تٶاٳذ تجذی٪ ثٸ اثضاسی ٯؤثش ثشای تؼٺی٪ خٴبیبت ؿٶد. داد٧بٷ ثب اسخبّ ثٸ پشٵٳذٷ د٣تش  ٯی

٣ٴذ ٣ٸ:  ٳذا، ٹٰبٱ سٵی٤شد سا اتخبر ٣شدٷ ٵ تلشیح ٯیآطساسد ٳ٤بتیشیتیٰبٳب دس داد٧بٷ سٵ

٣ٴذ، ث٤٬ٸ  تش ٯی ای سا ػٴ٨یٲ تٴٺب ٯؼئٶ٫یت اخلاٟی ٵ حشٛٸ پضؿ٢ ثٶدٱ ٯتٺٮ ٳٸ»

 ,ICTY) «ػبصد ایٲ ٯؼئٶ٫یت، ٯبٹیت خٴبیبت است٤بثی سا ؿذیذتش ٯیآتٴبیی ثٸ  ثی

2003, Para 915.) 
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پشٵٳذٷ اػتب٣یچ تأ٣یذی اػت ثش ایٴ٤ٸ پضؿ٤بٱ دس ٯ٠ب٭ ػیبػی، اداسی یب دسٯبٳی،  

ًشٛی پضؿ٤ی ٵ تٔٺذ ثٸ حَٜ خبٱ اٳؼبٱ سا سٓبیت ٣ٴٴذ ٵ اػتٜبدٷ اص  اٳذ ثی ٯٶُٚ

تشیٲ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ثٶدٷ ٵ  ، ٳ٠ن ثٴیبدیسػبٳذٱ  خبی٨بٷ پضؿ٤ی ثشای آػیت

 پیبٯذٹبی ح٠ٶٟی ػٴ٨یٴی داسد.

 

 فرجبْ سخٗ

دٹذ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی، پب سا اص حیٌٸ  ٵهٶح ٳـبٱ ٯی ٹبی پظٵٹؾ ثٸ یبٛتٸ 

آٵس دس ٳِب٭ ح٠ٶٝ  ٯثبثٸ ٹٴدبسٹبیی ا٫ضا٭ ٹبی اخلاٟی اختیبسی ٛشاتش ٳٺبدٷ ٵ ثٸ تٶكیٸ

اٳذ. ٯٌبثٞ آٳچٸ دس ٯ٠ب٫ٸ ػٔی دس ٳـبٱ دادٱ آٱ  ا٬ٰ٫٪ ثـشدٵػتبٳٸ تثجیت ؿذٷ ثیٲ

اػت؛  یبثیسد اص ػٸ ٯؼیش اك٬ی ٟبث٪« ح٠ٶٝ»ثٸ  «اخلاٝ»داؿتیٮ، ٛشآیٴذ تحٶ٩ اص 

ٹبی  ٹبی چٺبس٧بٳٸ طٳٶ ٵ پشٵت٤٪ ثشسػی ٣ٴٶاٳؼیٶٱ ٳخؼت، تج٬ٶس دس اػٴبد ح٠ٶٟی؛

ٹبی  كٶست كشیح )ٯبٳٴذ ٯٴْ آصٯبیؾ دٹذ ٣ٸ ایٲ اكٶ٩، ٹٮ ثٸ ا٫حبٟی آٱ ٳـبٱ ٯی

ٳٴذ تأ٣یذ كٶست هٰٴی )ٯب پضؿ٤ی ٗیشهشٵسی ٵ ا٫ضا٭ ثٸ دسٯبٱ ثذٵٱ تجٔین( ٵ ٹٮ ثٸ

اٳذ. دٵ٭، ت٤ٰی٪  ا٬٬ٰ٫ی خبی ٧شٛتٸ آٵس ثیٲ ثش سٛتبس اٳؼبٳی ٵ احتشا٭( دس ٯتٲ ٟٶآذ ا٫ضا٭

ٹبی  اكٶ٩ اخلاٟی ٯشاٟجت»ٯبٳٴذ  یآٵس ا٫ضا٭ شیٵ ت٠ٶیت تٶػي اػٴبد ٳش٭؛ اػٴبد ٗ

« ا٬٬ٰ٫ی ك٬یت ػشخ ساٹٴٰبی ٣ٰیتٸ ثیٲ»( ٵ 2۷15« )ٹبی ٯؼ٬حبٳٸ ثٺذاؿتی دس دس٧یشی

ای ٵ اسائٸ تٜؼیشٹبی سٵؿٴ٨ش، ثٸ تثجیت ٵ است٠بی  (، ثب ایدبد ی٢ اخٰبّ حشٛٸ2۷2۷)

ٶ٭، اٳذ. ػ ٹبی ٳِبٯی ٢ٰ٣ ؿبیبٳی ٣شدٷ ٹبی ٯ٬ی ٵ آٯٶصؽ ایٲ اػتبٳذاسدٹب دس سٵیٸ

ا٬٬ٰ٫ی، اص داد٧بٷ  تح٬ی٪ آسای ٯحب٣ٮ ثیٲ هٰبٳت اخشای ٣یٜشی اص سٹ٨زس سٵیٸ ٟوبیی؛

ٹبی یٶ٧ؼلاٵی ػبثٞ ٵ سٵاٳذا، ٧ٶاٹی ٌٟٔی ثش ایٲ ٯذٓبػت ٣ٸ  ٳٶسٳجش٥ تب داد٧بٷ

ا٬٬ٰ٫ی ثشای  تٶاٳذ ٯؼتٶخت ٯؼئٶ٫یت ٣یٜشی ثیٲ ٳ٠ن ٛبحؾ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٯی

تٴٺب ایٲ اكٶ٩ سا ثٸ  بٳذٹبٱ ٳِبٯی، ثبؿذ. سٵیٸ ٟوبیی ٳٸٯشت٤جبٱ، آٮ اص پضؿ٤بٱ ٵ ٛشٯ

ای  ٹبیی ٯبٳٴذ ٳتب٣یشٵتیٰبٳب ٵ اػتب٣یچ، ٯٶٟٔیت حشٛٸ سػٰیت ؿٴبختٸ، ث٤٬ٸ دس پشٵٳذٷ

 ٓٴٶاٱ ٓبٯ٬ی ٯـذدٷ دس تٔییٲ ٯدبصات ٬ٰٟذاد ٣شدٷ اػت. پضؿ٢ سا ثٸ
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ح٠ٶٝ اٛضٵٱ ثش ایٲ، پظٵٹؾ ٳـبٱ داد ٣ٸ ا٧شچٸ ػبختبس اخلاٝ پضؿ٤ی ٵ  

، اٯب دس ػٌح ٗبیی، ٹش دٵ ثٸ ی٢ خبػت٨بٷ  ثـشدٵػتبٳٸ اص دٵ حٶصٷ ٯتٜبٵت ثشآٯذٷ

تشیٲ ؿشایي  ٹب دس ػخت ٯـتش١ یٔٴی پبػذاؿت ٣شاٯت اٳؼبٳی ٵ ٣بػتٲ اص آلا٭ اٳؼبٱ

ؿذٷ   دٹذ. ثشسػی تٌجی٠ی اٳدب٭ ٵٛبداسٳذ ٣ٸ ٯبٹیت دٵ حٶصٷ سا ثٸ ی٤ذی٨ش پیٶٳذ ٯی

٣ـی ٵ اخجبس  دس اسائٸ خذٯبت دسٯبٳی، ٯٰٴٶٓیت ثٺشٷآؿ٤بس ػبخت ٣ٸ ٓذ٭ تجٔین 

ثیٰبساٱ، هشٵست حَٜ ٯحشٯبٳ٨ی اًلآبت پضؿ٤ی ٵ ٯٰٴٶٓیت ٹش٧ٶٳٸ آصٯبیؾ یب 

ٓٴٶاٱ خٌٶى ٟشٯض ٗیشٟبث٪  صا ثذٵٱ سهبیت، ٹ٨ٰی دس ٹش دٵ ٳِب٭ ثٸ ٯذاخ٬ٸ آػیت

ٳی ٵ ًٶس ٯـخق، اك٪ اٳؼبٳیت دس ٟب٫ت اكٶ٩ ػٶدسػب اٳذ. ثٸ ٓذٵ٩ پزیشٛتٸ ؿذٷ

ًشٛی ٵ ٓذ٭ تجٔین دس ٟب٫ت اك٪ ٓذا٫ت ٵ اك٪ اػت٠لا٩  ٓذ٭ ٵسٵد آػیت، اك٪ ثی

ای پضؿ٢  ٧یشی حشٛٸ ٓٴٶاٱ ثؼتش هشٵسی ثشای تح٠ٞ خٶدٯختبسی ثیٰبس ٵ تلٰیٮ ثٸ

ٓٴٶاٱ  اٯشٵصٷ ثٸ ،تٶاٱ ٳتیدٸ ٧شٛت ٣ٸ اكٶ٩ اخلاٝ پضؿ٤ی ٯی ،اٳذ. دس پبیبٱ ٯتد٬ی ؿذٷ

ٵیظٷ  ٹٴدبسی حب٣ٮ ثش سٛتبس ًشٛیٲ دس٧یشی ٵ ثٸ ٳبپزیش اص چبسچٶة ثخـی خذایی

ٳٸ ی٢  ،ؿٶد. سٓبیت ایٲ اكٶ٩ ٣بس٣ٴبٱ پضؿ٤ی دس ٯخبكٰبت ٯؼ٬حبٳٸ ؿٴبختٸ ٯی

 اػت.« ا٫ضا٭ ح٠ٶٟی»اٳتخبة ٣ٸ ی٢ 

 

 ٔٙبثع

، ٯلاحِبت ٟبٳٶٳی ٵ اخلاٟی دس ٯذیشیت خذٯبت ثٺذاؿتی(. 1383اػٰٔی٬ی، ٣تبیٶٱ ٵ ٜٗبسی، پشٵیض )

 ثؼتبٱ. ت ًبٝاٳتـبسا٣شٯبٳـبٷ: 

ٹب دس ٟجب٩ حٞ ثش ػلاٯت، تأٯیٲ  (. اسصیبثی تٔٺذات دٵ٫ت14۷4ث٬ِی٢، طاٳت ٵ ٯ٠لذی، خذیدٸ )

 .498-451(، 2)17 ٯٌب٫ٔبت ح٠ٶٟی،ٟبٯت،  اختٰبٓی ٵ اػتٜبدٷ اص اٯب٣ٲ ٰٓٶٯی اٛشاد ٣ٶتبٷ

Doi: 10.22099/jls.2024.50527.5171  
ٹبی حب٣ٮ ثش دادسػی پزیشی حٞ ثش ػلاٯت دس (. سٹیبٛت1398حبخی ٯلا، ٹیٶا ٵ ػیٜی، ػیذ خٰب٩ )

  194-165(، 4)11 ٯٌب٫ٔبت ح٠ٶٟی،، ح٠ٶٝ ثـش ایٹبی ٯٴ٠ٌٸٳِب٭

Doi: 10.22099/jls.2020.31526.3170 
، تٺشاٱ، . پضؿ٤ی ٟبٳٶٳی ثشای داٳـدٶیبٱ سؿتٸ ح٠ٶٝ(٧1384ٶدسصی، ٛشاٯشص ٵ ٣یبٳی، ٯٺشصاد )

 اٳتـبسات ػٰت.
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(. ٳ٠ؾ ػلاٯتی دس ایدبد ك٬ح دس ٯشاح٪ ٯخبكٰٸ ٯؼ٬حبٳٸ ثب 14۷4ٰیشا ٵ ٯحٰذی، ٠ٓی٪ )سحٰبٳی، ا٫ 

 .312-273(، 1)17، ٯٌب٫ٔبت ح٠ٶٟیاؿبسٷ ثٸ ٤٬ٰٓشد ػبصٯبٱ خٺبٳی ثٺذاؿت، 

 Doi: 10.22099/jls.2025.46564.4892 
ٝ پضؿ٤ی ٵ ٓذا٫ت؛ ٯٌب٫ٔٸ تٌجی٠ی ٯیبٱ اكٶ٩ اخلا(. 1392ٳِشی تٶ٬٣ی، ػٔیذ ٵ ٯٴتِشی، ٯشیٮ )

 .3۷-11(، 9) 3 ٯد٬ٸ اخلاٝ صیؼتی،ٹبی اخلاٝ اػلاٯی،  آٯٶصٷ

 4، اٟتلبد اػلاٯی ٯد٬ٸ(. ٓذا٫ت اٟتلبدی اص ٳِش اٛلاًٶٱ، اسػٌٶ ٵ اػلا٭، 1383ٳِشی، حؼٲ آٟب )

(14 ،)81-65. 
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