 ترجيحات الشنقيطي في أضواء البيان 
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- المراد بقوله تعالى: ( ((((((( (((( (((((( (((((((((( (
قال تعالى ( ((((((( (((( (((((( (((((((((( ((((((((( (((((((( ( (((((( (((((( ((((((((((( ((((((((((( ((( ( [النحل: 9].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى: ( ((((((( (((( (((((( (((((((((( ( على قولين هما:-

1- أن المراد أن طريق الحق على الله تعالى، أي موصلة إليه.
2- المراد أن على الله البيان، أي يبين لكم طريق الحق على ألسنة رسله(
).

 * ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:

[اعلم أن في معنى الآية الكريمة وجهين معروفين للعلماء، وكل منهما له مصداق في كتاب الله إلا أن أحدهما أظهر عندي من الآخر.
الأول منهما: أن معنى ( ((((((( (((( (((((( (((((((((( (: أي طريق الحق التي هي قصد السبيل على الله، أي موصلة إليه ليست حائدة ولا جائرة عن الوصول إليه وإلى مرضاته، "ومنها جائر": أي ومن الطريق جائر لا يصل إلى الله بل هو زائغ وحائد عن الوصول إليه، ويشهد لهذا المعنى قوله تعالى: ( (((((( (((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((((((( ( (((( ((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((((( ( [الأنعام: 153]، وقوله ( (((((( (((((((((((( ( (((((( ((((((( ((((((((((( (((( ( 
[يس: 61]، ويويد هذا التفسير قوله بعده "ومنها جائر" وهذا الوجه أظهر عندي، واستظهره ابن كثير(
) وغيره، وهو قول مجاهد(
).
الوجه الثاني: أن معنى الآية الكريمة ( ((((((( (((( (((((( (((((((((( ( أي عليه جل وعلا أن يبين لكم طريق الحق على ألسنة رسله، ويدل لهذا الوجه قوله تعالى: ( (((((( (((((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((( (((((((( ((((( (((( (((((( (((((( ((((((((( ( ( [النساء: 165]، وقوله ( ( ((((( ((((( (((((((((((( (((((( (((((((( ((((((( ( [الإسراء: 15]، وقوله ( ((((((((( (((((( (((((((((( ((((((((((( ((((((((((( ( [التغابن:12] إلى غير ذلك من الآيات.
والوجهان المذكوران في هذه الآية جاريان في قوله تعالى: ( (((( ((((((((( (((((((((( (((( ( [الليل:12](
). 
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن معنى قوله تعالى ( ((((((( (((( (((((( (((((((((( ( أي طريق الحق على الله تعالى، وهي موصلة إليه ليست حائدة ولا جائرة عن الوصول إليه وإلى مرضاته، ويشهد لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((( (((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((((((( ( (((( ((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((((( ( [الأنعام: 153]، وقوله تعالى ( (((((( (((((((((((( ( (((((( ((((((( ((((((((((( (((( ( [يس: 61]. ويؤيد هذا المعنى قوله تعالى بعده "ومنها جائر".
وقال بعض المفسرين(
) إن معنى الآية أي على الله أن يبين لكم طريق الحق على ألسنة رسله، ويشهد لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((( (((((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((( (((((((( ((((( (((( (((((( (((((( ((((((((( ( ( [النساء: 165]، وقوله تعالى ( ((((( ((((( (((((((((((( (((((( (((((((( (((((((  ( [الإسراء: 15]، ونحوها من الآيات.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن الآية تحتمل المعنيين السابقين، فيحتمل أن يكون المعنى طريق الحق على الله أي موصلة إليه، ويحتمل أن يكون المعنى على الله البيان أي يبين لكم طريق الحق بالحجج والبراهين فمن اهتدى فلنفسه ومن ضل فإنما يضل عليها، - وقد أشار بعض المفسرين إلى ذلك(
) – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى ( (((((((((( (
قال تعالى ( ((((((((( ((((((((((((( (((((((((((((((( (((((((((( ( (((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((( ((((((( ((((((((((( (((( ( [النحل: 32].

* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((((((((( ( في هذه الآية على أقوال منها: 
1- أن المراد طاهرون من الشرك والمعاصي.
2- أن المراد مؤمنون صالحون.
3- أن المراد زاكية أفعالهم وأقوالهم.
4- أن المعنى طيبة وفاتهم سهل خروج أرواحهم.
5- أن المعنى طيبة أنفسهم بالموت ثقة بالثواب(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:

[ذكر جل وعلا في هذه الآية الكريمة: أن المتقين الذين كانوا يمتثلون أوامر ربهم ويجتنبون نواهيه تتوفاهم الملائكة: أي يقبضون أرواحهم في حال كونهم طيبين: أي طاهرين من الشرك والمعاصي – على أصح التفسيرات – ويبشرونهم بالجنة ويسلمون عليهم](
).
* دراسة الترجيح:
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((((((((( ( في الآية أي طاهرين من الشرك والمعاصي.
وقال بعضهم(
) إن المراد بـ"طيبين" أي مؤمنين صالحين مستعدين للموت.

وقيل إن المراد زاكية أفعالهم وأقوالهم(
).
وقيل إن المعنى طيبة وفاتهم سهل خروج أرواحهم(
).

وقيل المعنى طيبة أنفسهم بالموت ثقة بالثواب(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن قوله تعالى: ( (((((((((( ( يحتمل الأوجه السابقة، وأن الاختلاف بينها اختلاف تنوع لا تضاد فيه، وقد أشار إلى هذا بعض المفسرين(
) – والله أعلم -.
- إعراب قوله تعالى: ( (((((((((((((  (
قال تعالى: ( (((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((((((((((( ((( (((((((( (((( (((((( (((((((( (((( (((((((((((( ((((((((((( (((( (((((( (( ((((((((((( (((( ( [النحل: 45].
* اختلف العلماء في إعراب قوله تعالى: ( ((((((((((((( ( في هذه الآية على أقوال منها:- 
1- أنه نعت لمصدر محذوف، والتقدير: مكروا المكرات السيئات.
2- أنه مفعول به لـ"مكروا" على تضمين "مكروا" معنى فعلوا.
3- أنه مفعول به لـ"أمن" والتقدير: أأمن الماكرون السيئات.
4- أنه منصوب على نزع الخافض، والتقدير: مكروا بالسيئات(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اختلف العلماء في إعراب ( (((((((((((((  ( في هذه الآية الكريمة، فقال بعض العلماء: نعت لمصدر محذوف، أي مكروا المكرات السيئات أي القبيحات قبحاً شديداً، كما ذكر الله عنهم في قوله ( (((((( (((((((( (((( ((((((((( ((((((((( ((((((((((((( (((( ((((((((((( (((( ((((((((((( ( (  [الأنفال:30]، وقال بعض العلماء: مفعول به لـ"مكروا" على تضمين "مكروا" معنى فعلوا، وهذا أقرب أوجه الإعراب عندي، وقيل: مفعول به لـ"أمن" أي أأمن الماكرون السيئات: أي العقوبات الشديدة التي تسوءهم عند نزولها بهم...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال أكثر المفسرين(
) إن قوله تعالى ( (((((((((((((  ( منصوب على أنه نعت لمصدر محذوف، والتقدير: مكروا المكرات السيئات.
وقال بعض المفسرين(
) إنه مفعول به لـ"مكروا" على تضمين "مكروا" معنى فعلوا. وقيل إنه مفعول به لـ"أمن"، والتقدير: أأمن الماكرون السيئات(
).
وقيل إنه منصوب على نزع الخافض، والتقدير: مكروا بالسيئات(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن قوله تعالى ( (((((((((((((  ( مفعول به لـ"مكروا" على تضمين "مكروا" معنى فعلوا – وهو ما رجحه الشنقيطي -.
أما الأقوال الأخرى فإنها محتملة ولكن هذا القول أقرب – والله أعلم -. 
- المراد بقوله تعالى ( ((( (((((( ((((((((( ((( (((((((( (
قال تعالى ( (((((( ((((((((( (((( (((((((( ((((((((((( ((( (((((( ((((((((( ((( (((((((( (((((((( ((((((((((((( (((((( (((((( ((((((( ( ((((((( (((((( (((((((((( (( ((((((((((((((( ((((((( ( (((( ((((((((((((((( (((( ( [النحل: 61].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( ((( (((((( ((((((((( ((( (((((((( ( في هذه الآية على قولين هما:-
1- أن الآية عامة، فقوله تعالى: "دابة" يشمل كل ما يطلق عليه اسم الدابة نصاً.
2- أن الآية خاصة بالكفار، فقوله تعالى "دابة" أي كافرة(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اعلم أن قوله تعالى ( ((( (((((( ((((((((( ((( (((((((( ( فيه وجهان للعلماء:-

أحدهما: أنه خاص بالكفار لأن الذنب ذنبهم، والله يقول ( (((( (((((((( (((( (((((( (((( ((((((((( ( (((( (((((( ((((((((( (((((( (((((((( ( [الأنعام: 164]، ومن قال هذا القول قال: "من دابة" أي كافرة، ويروى هذا عن ابن عباس، وقيل: المعنى أنه لو أهلك الآباء بكفرهم لم تكن الأبناء.

وجمهور العلماء على أن الآية عامة، حتى إن ذنوب بني آدم لتهلك الجعل في جحره والحبارى في وكرها ونحو ذلك لولا أن الله حليم لا يعجل بالعقوبة ولا يؤاخذهم بظلمهم.

قال مقيده عفا الله عنه: وهذا القول هو الصحيح لما تقرر في الأصول من: 

أن النكرة في سياق النفي إذا زيدت قبلها لفظة "مِنْ" تكون نصاً صريحاً في العموم، وعليه فقوله "من دابة" يشمل كل ما يطلق عليه اسم الدابة نصاً.

وقال القرطبي في تفسيره: [فإن قيل فكيف يعم بالهلاك مع أن فيهم مؤمناً ليس بظالم؟ قيل: يجعل هلاك الظالم انتقاماً وجزاءً، وهلاك المؤمن معوضاً بثواب الآخرة](
).

وفي صحيح مسلم(
) عن عبد الله بن عمرو(
) قال: سمعت رسول الله  يقول: إذا أراد الله بقوم عذاباً أصاب العذاب من كان فيهم ثم بعثوا على أعمالهم"(
).

وإذا ثبت في الأحاديث الصحيحة: أن العذاب إذا نزل بقوم عمَّ الصالح والطالح فلا إشكال في شمول الهلاك للحيوانات التي لا تعقل، وإذا أراد الله إهلاك قوم أمر نبيهم ومن آمن منهم أن يخرجوا عنهم لأن الهلاك إذا نزل عم](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن الآية عامة، فقوله تعالى "دابة" يشمل كل ما يدب على الأرض من إنسان وحيوان وغيرهما، وذلك لما تقرر في علم الأصول من أن النكرة في سياق النفي إذا زيدت قبلها لفظة "من" تكون نصاً صريحاً في العموم(
)، ويؤيد هذا ما ثبت في الأحاديث الصحيحة من أن العذاب إذا نزل بقوم عم الصالح والطالح(
)، فلا إشكال في شموله للحيوانات التي لا تعقل، حتى إن ذنوب بني آدم لتهلك الجعل في حجره والحبارى في وكرها، كما روي عن بعض الصحابة(
).
وقال بعض المفسرين(
) إن الآية خاصة بالكفار، فقوله تعالى "من دابة" أي كافرة، لأن الذنب ذنبهم، والله يقول ( (((( (((((( ((((((((( (((((( (((((((( ( [الأنعام: 164].
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن الآية عامة، وأن قوله تعالى ( ((( (((((( ((((((((( ((( (((((((( ( يشمل كل ما يدب على الأرض من إنسان وحيوان وغيرهما – وهو قول جمهور المفسرين – وذلك لأن النكرة في سياق النفي إذا زيدت قبلها لفظة "مِنْ" تكون نصاً صريحاً في العموم، ويدل لهذا الأحاديث والآثار الصحيحة التي تبين أن العذاب إذا نزل بقوم عم الصالح والطالح وأهلك الحيوانات التي لا تعقل والله أعلم.
- المراد بقوله تعالى ( ((((((((((((  ( [النحل: 62].
قال تعالى ( ((((((((((((( (( ((( ((((((((((( (((((((( (((((((((((((( (((((((((( (((( (((((( (((((((((((( ( (( (((((( (((( (((((( (((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( ( [النحل: 62].
* اختلف العلماء في المراد بـ "الحسنى" في الآية على قولين هما:-
1- أن المراد بها البنون، والمعنى أنهم يجعلون لله ما يكرهون من البنات ولهم البنين.
2- أن المراد بها زعمهم أنه إن كانت الآخرة حقاً فسيكون لهم فيها أحسن نصيب كما كان لهم في الدنيا(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[ذكر جل وعلا في هذه الآية الكريمة: أن الكفار يقولون بألسنتهم الكذب، فيزعمون أن لهم الحسنى، والحسنى تأنيث الأحسن، قيل المراد بها : الذكور، كما تقدم في قوله ( ((((((( ((( ((((((((((( (  [النحل: 57].
والحق الذي لا شك فيه أن المراد بالحسنى: هو زعمهم أنه إن كانت الآخرة حقاً فسيكون لهم فيها أحسن نصيب كما كان لهم في الدنيا، ويدل على صحة هذا القول الأخير دليلان:-

أحدهما: كثرة الآيات القرآنية المبينة لهذا المعنى كقوله تعالى عن الكفار ( ((((((( (((((((( (((((( ((((((( (((( ((( (((((((( (((((((((((( ( [فصلت: 50]، وقوله ( ((((((( ((((((( (((((( (((((( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((( ( [الكهف:36]، وقوله ( ((((((( ((((((((( ((((( ((((((((( ( [مريم:77]، وقوله ( (((((((((( (((((( (((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((((( (((( ( [سبأ: 35] وقوله 
( ((((((((((((( ((((((( ((((((((( ((((( ((( ((((( ((((((((( (((( ((((((((( (((((( ((( ((((((((((((( ( ( [المؤمنون:55–56]، إلى غير ذلك من الآيات.
والدليل الثاني: أن الله أتبع قوله "أن لهم الحسنى" بقوله "لا جرم أن لهم النار" فدل ذلك دلالة واضحة على ما ذكرنا، والعلم عند الله](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بالحسنى في الآية البنين من الأولاد، أي يجعلون لله ما يكرهون من البنات ولهم البنين كقوله تعالى ( ((((((((((((( (( ((((((((((( (((((((((((( ( ((((((( ((( ((((((((((( (((( ( [النحل: 57].
وقال أكثر المفسرين(
) إن المراد بالحسنى هو زعمهم أنه إن كانت الآخرة حقاً فسيكون لهم فيها أحسن نصيب كما كان لهم في الدنيا، واستدلوا بكثرة الآيات المبينة لهذا المعنى كقوله تعالى ( ((((((( (((((((( (((((( ((((((( (((( ((( (((((((( (((((((((((( ( [فصلت: 50]، وقوله 
( ((((((( ((((((( (((((( (((((( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((( (((( ( [الكهف: 36]، وقوله تعالى ( ((((((( ((((((((( ((((( ((((((((( ( [مريم: 77]، وقوله ( (((((((((( (((((( (((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((((( (((( ( [سبأ: 35] ونحوها من الآيات.
ويؤيد هذا القول أيضاً أن الله أتبع قوله "أن لهم الحسنى" بقوله "لا جرم أن لهم النار" فدل ذلك دلالة واضحة على أن المراد بالحسنى زعمهم أن لهم أحسن نصيب في الآخرة كما كان لهم في الدنيا، فرد الله عليهم بأن لهم النار(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بـ"الحسنى" في الآية هو زعم الكفار أن لهم أحسن نصيب في الآخرة كما كان لهم في الدنيا، ويؤيد هذا كثرة الآيات القرآنية الدالة على هذا المعنى – كما تقدم قريباً، وكذلك أن الله تعالى أتبع قوله "أن لهم الحسنى" بقوله "لا جرم أن لهم النار" فدل ذلك على ما ذُكر – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى ( (((((((  ( قال تعالى ( ((((( ((((((((( (((((((((( ((((((((((((( ((((((((((( (((((( ((((((( ((((((((( ((((((( ( (((( ((( ((((((( (((((( ((((((((( ((((((((((( (((( ( [النحل: 67].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((((((  ( في الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد به الخمر.
2- أن المراد به ما طعم من الطعام.
3- أن المراد به الخل.
4- أن المراد به العصير الحلو(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[جمهور العلماء على أن المراد بالسكر في هذه الآية الكريمة: الخمر لأن العرب تطلق اسم السكر على ما يحصل به السكر، من إطلاق المصدر وإرادة الاسم، والعرب تقول: سَكِر "بالكسر" سَكَراً "بفتحتين" وسُكْراً "بضم فسكون"....، وقيل السكر: الخل، وقيل الطعم، وقيل: العصير الحلو.
وإذا عرفت أن الصحيح هو مذهب الجمهور، وأن الله امتن على هذه الأمة بالخمر قبل تحريمها فاعلم أن هذه الآية مكية، نزلت بعدها آيات مدنية بينت تحريم الخمر، وهي ثلاث آيات نزلت بعد هذه الآية الدالة على إباحة الخمر...](
).
* دراسة الترجيح:-
ذهب جمهور المفسرين(
) إلى أن المراد بالسَكَر في هذه الآية الخمر، لأن العرب تطلق اسم السكر على ما يحصل به السكر، من باب إطلاق المصدر وإرادة الاسم، والعرب تقول: سكرِ سَكَراً وسُكْراً(
) وقالوا إن هذه الآية امتن الله بها على الأمة بالخمر قبل تحريمه لأن الآية مكية ونزلت بعدها آيات مدنية بينت تحريم الخمر.
وذهب بعض المفسرين إلى أن المراد بالسكر ما طعم من الطعام(
).
وقيل إن المراد به الخل(
)، وقيل هو العصير الحلو(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن المراد بالسَكَر في الآية الخمر – وهو قول جمهور المفسرين – لأن العرب تطلق اسم السكر على ما يحصل به السكر – من باب إطلاق المصدر وإرادة الاسم -، والعرب تقول: سَكِر سَكَرَاً وسُكْراً، وإطلاق السَكَر على الخمر مشهور في لغة العرب – و الله أعلم -.

- المراد بقوله تعالى: ( (((((((( (((((((((( ( 
قال تعالى ( (((((( (((((((((( (((( ((((((((((((( ( (((((((( ((( (((((( (((((( (((((((( (((((((((( (((((( (( (((((((( (((((( (((((( ((((((( ( (((( (((( ((((((( ((((((( (((( ( [النحل: 70].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد به آخره وأردؤه وأنقصه الذي تفسد فيه الحواس ويختل فيه النطق والتفكير – وهو حالة الهرم – ولا تحديد له بالسنين، وإنما هو باعتبار تفاوت حال الأشخاص.
2- أن أرذل العمر خمس وسبعون سنة.
3- أن أرذل العمر ثمانون سنة.
4- أنه تسعون سنة(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[بين جل وعلا في هذه الآية الكريمة: أن من الناس من يموت قبل بلوغ أرذل العمر، ومنهم من يعمر حتى يرد إلى أرذل العمر، وأرذل العمر آخره الذي تفسد فيه الحواس ويختل فيه النطق والفكر، وخص بالرذيلة لأنه حال لا رجاء بعدها لإصلاح ما فسد، بخلاف حال الطفولة فإنها حال ينتقل منها إلى القوة وإدراك الأشياء، وأوضح هذا المعنى في مواضع أخر كقوله تعالى: ( (((((((( ((( (((((((((( (((((((( ((( (((((( (((((( (((((((( (((((((((( (((((((( (((((((( (((( (((((( (((((( ((((((( ( ( [الحج: 5]، وقوله تعالى: ( ( (((( ((((((( ((((((((( (((( (((((( (((( (((((( (((( (((((( (((((( (((((( (((( (((((( (((( (((((( (((((( ((((((( (((((((((( ( [الروم: 54].....
وعن علي رضي الله عنه: أن أرذل العمر خمس وسبعون سنة، وعن قتادة تسعون سنة، والظاهر أنه لا تحديد له بالسنين وإنما هو باعتبار تفاوت حال الأشخاص، فقد يكون ابن خمس وسبعين أضعف بدناً وعقلاً وأشد خرفاً من آخر ابن تسعين سنة، وظاهر قول زهير في معلقته: 

	سئمت تكاليف الحياة ومن يعش

	
	ثمانين حولاً لا أبالك يسأم(
)



أن ابن الثمانين بالغ أرذل العمر، ويدل له قول الآخر: 
	إن الثمانين وبلغتها

	
	قد أحوجت سمعي إلى ترجمان(
)](
) 



* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بأرذل العمر هو آخره وأردؤه الذي تفسد فيه الحواس ويختل فيه النطق والتفكير – وهو حالة الهرم – ولا تحديد له بالسنين وإنما هو باعتبار تفاوت حال الأشخاص، فقد يكون ابن خمس وسبعين أضعف بدناً وعقلاً من آخر ابن تسعين سنة وهكذا، ويدل لهذا القول آيات كثيرة كما سبق قريباً.
وقال علي بن أبي طالب رضي الله عنه إن أرذل العمر خمس وسبعون سنة(
).

وقيل إنه ثمانون سنة(
)، وقيل تسعون سنة(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يبدو مما سبق أن المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((((( ( ( هو آخره وأردؤه الذي تفسد فيه الحواس ويختل فيه النطق والتفكير – وهو حالة الهرم – وأنه لا تحديد له بالسنين وإنما هو باعتبار تفاوت حال الأشخاص، فقد يكون ابن سبعين سنة مثلاً أضعف بدناً وعقلاً من آخر ابن تسعين سنة.
أما من قيده بسن مخصوص فلعله مبني على الأغلب، وإلا فإن الهرم لا ينضبط حصوله بعدد من السنين(
) – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى: ( (((((( (((((( (((((((((( (((((( (((((( ((( (((((((((( ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((( ((((((((((((( (((((( ((((( (((((((( ( (((((((((((((( (((( ((((((((((( (((( ( [النحل:71].
* اختلف العلماء في تفسير هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن الله ضرب في هذه الآية مثلاً للكفار، فقال لهم: أنتم لا تسوون بينكم وبين عبيدكم فيما أنعمت به عليكم ولا تجعلونهم فيه شركاء ولا ترضون ذلك لأنفسكم، فكيف رضيتم أن تجعلوا عبيدي لي شركاء.
2- أن المعنى أن الله جعلكم متفاوتين في الرزق، فرزقكم أفضل مما رزق مماليككم وهم بشر مثلكم، فكان ينبغي أن تردوا فضل ما رزقتموه عليهم حتى تتساووا في الملبس والمطعم.
3- أن المراد أنه تعالى هو رازق المالكين والمملوكين جميعاً فهم في رزقه سواء، ولا يحسبن المالكون أنهم يردون على مماليكهم شيئاً من الرزق، فإنما ذلك رزق الله يجريه لهم على أيديهم(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
أظهر التفسيرات في هذه الآية الكريمة: أن الله ضرب فيها مثلاً للكفار أنه فضل بعض الناس على بعض في الرزق، ومن ذلك تفضيله المالكين على المملوكين في الرزق وأن المالكين لا يرضون لأنفسهم أن يكون المملوكون شركاءهم فيما رزقهم الله من الأموال والنساء وجميع نعم الله، ومع هذا يجعلون الأصنام شركاء لله في حقه على خلقه الذي هو إخلاص العبادة له وحده، أي إ
ذا كنتم لا ترضون بإشراك عبيدكم معكم في أموالكم ونساءكم فكيف تشركون عبيدي معي في سلطاني، ويشهد لهذا المعنى قوله تعالى: ( (((((( ((((( (((((( ((((( ((((((((((( ( ((( ((((( (((( ((( (((((((( (((((((((((( (((( (((((((((( ((( ((( ((((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ((((((((((( ( [الروم: 28]، ويؤيده أن "ما" في قوله تعالى 
( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((( ((((((((((((( ( نافية، أي ليسوا برادي رزقهم عليهم حتى يسووهم مع أنفسهم.
فإذا كانوا يكرهون هذا لأنفسهم، فكيف يشركون الأوثان مع الله في عبادته ! مع اعترافهم بأنها ملكه كما كانوا يقولون في تلبيتهم: لبيك لا شريك لك، إلا شريكاً هو لك تملكه وما ملك....

وفي معنى هذه الآية الكريمة قولان آخران..

أحدهما: أن معناها أنه جعلكم متفاوتين في الرزق، فرزقكم أفضل مما رزق مماليككم وهم بشر مثلكم وإخوانكم، فكان ينبغي أن تردوا فضل ما رزقتموه عليهم حتى تساووا في الملبس والمطعم، كما ثبت عن النبي : أنه أمر مالكي العبيد "أن يطعموهم مما يطعمون ويكسوهم مما يلبسون"(
)، وعلى هذا القول فقوله تعالى ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((( ((((((((((((( ( لوم لهم، وتقريع على ذلك.
القول الثاني: أن معنى الآية – أنه جل وعلا هو رازق المالكين والمملوكين جميعاً فهم في رزقه سواء، فلا يحسبن المالكون أنهم يردون على مماليكهم شيئاً من الرزق، فإنما ذلك رزق الله يجريه لهم على أيديهم.

والقول الأول هو الأظهر وعليه جمهور العلماء، ويدل له القرآن كما بينا، والعلم عند الله تعالى](
).

دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بالآية: أن الله تعالى ضرب فيها مثلاً للكفار، فقال لهم: أنتم لا تسوون بينكم وبين عبيدكم فيما أنعمت به عليكم ولا تجعلونهم فيه شركاء ولا ترضون ذلك لأنفسكم، فكيف رضيتم أن تجعلوا عبيدي لي شركاء ؟ ويشهد لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((( ((((( (((((( ((((( ((((((((((( ( ((( ((((( (((( ((( (((((((( (((((((((((( (((( (((((((((( ((( ((( ((((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ((((((((((( ( [الروم: 28]، ويؤيده أن "ما" في قوله ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((( ((((((((((((( ( نافية أي ليسوا برادي رزقهم عليهم حتى يسووهم مع أنفسهم.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بالآية: أن الله جعلكم متفاوتين في الرزق، ورزقكم أفضل مما رزق مماليككم وهم بشر مثلكم وإخوانكم، فكان ينبغي أن تردوا فضل ما رزقتموه عليهم حتى تساووا في الملبس والمطعم، ويدل لهذا المعنى أن النبي  أمر مالكي العبيد "أن يطعموهم مما يطعمون ويكسوهم مما يلبسون"(
).

وقيل إن المعنى: أنه تعالى هو رازق المالكين والمملوكين جميعاً، فهم في رزقه سواء، فلا يحسبن المالكون أنهم يردون على مماليكهم شيئاً من الرزق، فإنما ذلك رزق الله يجريه لهم على أيديهم(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بالآية أن الله ضرب فيها مثلاً للكفار، فقال لهم: أنتم لا تسوون بينكم وبين عبيدكم فيما أنعمت به عليكم ولا تجعلونهم فيه شركاء ولا ترضون ذلك لأنفسكم، فكيف رضيتم أن تجعلوا عبيدي لي شركاء ؟ - وهو قول جمهور المفسرين- ويشهد له قوله تعالى:  ( (((((( ((((( (((((( ((((( ((((((((((( ( ((( ((((( (((( ((( (((((((( (((((((((((( (((( (((((((((( ((( ((( ((((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ((((((((((( ( [الروم: 28]،  ويؤيده أيضاً أي "ما" في قوله تعالى ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((( ((( (((((((( ((((((((((((( ( نافية، أن ليسوا برادي رزقهم عليهم حتى يسووهم مع أنفسهم.
أما الأقوال الأخرى فإنها محتملة ولكن الأول أقرب – والله أعلم -.

- المراد بقوله تعالى ( (((((((((( (  
قال تعالى ( (((((( (((((( ((((( ((((( ((((((((((( (((((((((( (((((((( ((((( ((((( (((((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((((( ((((( ((((((((((((( ( ((((((((((((((((( ((((((((((( (((((((((((( (((( (((( ((((((((((( (((( ( [النحل:72].
* اختلف العلماء في المراد بالحفدة في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أنهم أولاد الأولاد.
2- أنهم الأعوان والخدم مطلقاً.
3- الأختان وهم أزواج البنات.
4- أن المراد بهم بنوا مرأة الرجل من غيره.
5- أنهم كبار الأولاد، والبنون صغارهم(
).

- ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اختلف العلماء في المراد بالحفدة في هذه الآية الكريمة، فقال جماعة من العلماء الحفدة: أولاد الأولاد أي وجعل لكم من أزواجكم بنين، ومن البنين حفدة، وقال بعض العلماء: الحفدة الأعوان والخدم مطلقاً، ومنه قول جميل: 
	حفد الولائد حولهن وأسلمت

	
	بأكفهن أزمة الأجمال(
)



أي أسرعت الولائد الخدمة، والولائد الخدم، والواحدة وليدة، ومنه قول الأعشى: 
	كلفت مجهولها نوقاً يمانية

	
	إذا الحداة على أكسائها حفدوا(
)



أي أسرعوا في الخدمة، ومنه قوله في سورة الحفد التي نسخت: وإليك نسعى ونحفد أي نسرع في طاعتك..
وقيل الحفدة الأختان وهم أزواج البنات، ومنه قول الشاعر:

	فلو أن نفسي طاوعتني لأصبحت

ولكنها نفس علي أبية

	
	لها حفد مما يعد كثير

عيوف لإصهار اللئام قذورا(
)
 


والقذور التي تتنزه عن الوقوع فيما لا ينبغي تباعداً عن التدنس بقذره.
قال مقيده – عفا الله عنه -: الحفدة: جمع حافد، اسم فاعل من الحفد وهو الإسراع في الخدمة والعمل، وقد قدمنا في ترجمة هذا الكتاب المبارك: أن من أنواع البيان التي تضمنها أن يكون في نفس الآية قرينة دالة على عدم صحة قول بعض العلماء في الآية فنبين ذلك(
).
وفي هذه الآية الكريمة قرينة دالة على أن الحفدة، أولاد الأولاد لأن قوله ( (((((((( ((((( ((((( (((((((((((( ((((((( (((((((((( ( دليل ظاهر على اشتراك البنين والحفدة في كونهم من أزواجهم وذلك دليل على أنهم كلهم من أولاد أزواجهم، ودعوى أن قوله [وحفدة] معطوف على قوله "أزواجاً" غير ظاهرة، كما أن دعوى أنهم الأختان، وأن الأختان أزواج بناتهم، وبناتهم من أزواجهم، وغير ذلك من الأقوال كله غير ظاهر، وظاهر القرآن هو ما ذكر، وهو اختيار ابن العربي المالكي(
) والقرطبي(
) وغيرهما، ومعلوم أن أولاد الرجل، وأولاد أولاده: من خدمة المسرعين في خدمته عادة، والعلم عند الله تعالى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال كثير من العلماء (
) إن المراد بالحفدة في الآية أولاد الأولاد، أي وجعل لكم من أزواجكم بنين، ومن البنين حفدة، ويؤيد هذا المعنى وجود قرينة في الآية تدل عليه وهي قوله تعالى ( (((((((( ((((( ((((( (((((((((((( ((((((( (((((((((( (  فهذا دليل على اشتراك البنين والحفدة في كونهم من أزواجهم(
).
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بالحفدة الأعوان والخدم مطلقاً، [من الحفد وهو الإسراع في الخدمة والعمل، والحفد والحفدة: الأعوان والخدمة واحدهم حافد](
).

وقيل إن المراد بهم الأختان وهم أزواج البنات(
).

وقيل هم بنو امرأة الرجل من غيره(
).
وقيل إن المراد بالحفدة كبار الأولاد، والبنون صغارهم(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بالحفدة لغة: جمع حافد، وهو المُتَخِّففُ السريع في الخدمة والعمل والطاعة، فيشمل من اتصف به من الولد وولدهم والأقارب والخدم وغيرهم(
)، لكن في الآية قرينة تدل على أن المراد بالحفدة هنا أولاد الأولاد وهي قوله تعالى ( (((((((( ((((( ((((( (((((((((((( ((((((( (((((((((( (  فهذا دليل ظاهر على اشتراك البنين والحفدة في كونهم من أزواجهم وأنهم كلهم أولاد أزواجهم، أما الأقوال الأخرى فإنها غير ظاهرة في معنى الآية، وظاهر القرآن يدل على أن الحفدة أولاد الأولاد(
) – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى ( (((((( (((((( (((((((((( (((( (((((((( (((((((((( ( 
قال تعالى ( (((( (((((( ((((((((((((( (((((((((( ( (((((( (((((( (((((((((( (((( (((((((( (((((((((( (((( (((( (((((((( ( (((( (((( (((((( ((((( (((((( ((((((( (((( ( [النحل: 77].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى (ج(((((( (((((( (((((((((( (((( (((((((( (((((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد أن الله تعالى إذا أراد الإتيان بها فهو قادر على أن يأتي بها في أسرع من لمح البصر، لأنه يقول للشيء كن فيكون.
2- أن المعنى أن الساعة قريب عنده تعالى كلمح البصر، وإن كانت بعيداً عندكم(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
أظهر الأقوال في الآية: أن المعنى أن الله إذا أراد الإتيان بها فهو قادر على أن يأتي 
بها في أسرع من لمح البصر، لأنه يقول للشيء كن فيكون، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى: 
( (((((( (((((((((( (((( ((((((((( (((((((( (((((((((((( (((( ( [القمر: 50].

وقال بعض العلماء: المعنى هي قريب عنده تعالى كلمح البصر وإن كانت بعيداً عنكم، كما قال تعالى: ( (((((((( ((((((((((( (((((((( ((( ((((((((( (((((((( ((( ( [المعارج: 6، 7]، 
وقال تعالى: ( (((((( ((((((( ((((( ((((((( (((((((( (((((( (((((( ((((((((( (((( ( [الحج: 47](
).
* دراسة الترجيح:-
قال كثير من المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((((( (((((( (((((((((( (((( (((((((( (((((((((( ( أن الله تعالى إذا أراد الإتيان بها فهو قادر على ذلك في أسرع من لمح البصر لأنه تعالى يقول للشيء كن فيكون، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((( ((((((((( (((((((( (((((((((((( (((( ( [القمر: 50].

وقال بعض المفسرين(
) إن المعنى أن الساعة قريب عنده تعالى كلمح البصر وإن كانت بعيداً عندكم، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((((( ((((((((((( (((((((( ((( ((((((((( (((((((( ((( ( [المعارج: 6، 7]، وقوله تعالى ( (((((( ((((((( ((((( ((((((( (((((((( (((((( (((((( ((((((((( (((( ( [الحج: 47] ونحوها من الآيات.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى ( (((((( (((((( (((((((((( (((( (((((((( (((((((((( ( أن الله تعالى إذا أراد الإتيان بها فهو قادر على ذلك في أسرع من لمح البصر لأنه يقول للشيء كن فيكون – وهو قول أكثر المفسرين – ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((( ((((((((( (((((((( (((((((((((( (((( ( [القمر: 50].

أما المعنى الآخر وهو أن الساعة قريب عنده تعالى وإن كانت بعيداً عندكم فهو معنىً صحيح ولكنه بعيد في تفسير الآية(
) – والله أعلم -.

- المراد بـ"الحياة الطيبة" في قوله تعالى: ( (((( (((((( (((((((( (((( (((((( (((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((((((((( (((((((( ((((((((( ( (((((((((((((((((( ((((((((( (((((((((( ((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [النحل: 97].
* اختلف العلماء في المراد بالحياة الطيبة في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد بها حياة المؤمن في الدنيا، وذلك بأن يوفقه الله إلى ما يرضيه ويرزقه العافية والرزق الحلال ونحوها.
2- أن المراد بها الحياة الطيبة في الجنة لأن الحياة لا تطيب إلا في الجنة، أما الحياة الدنيا فلا تخلو من المصائب والأكدار والأمراض والأحزان ونحوها(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اختلف العلماء في المراد بالحياة الطيبة في هذه الآية الكريمة:- 

فقال قوم: لا تطيب الحياة إلا في الجنة، فهذه الحياة الطيبة في الجنة لأن الحياة الدنيا لا تخلو من المصائب والأكدار والأمراض والآلام والأحزان ونحو ذلك، وقد قال تعالى 
( ( (((((( (((((((( (((((((((( (((((( ((((((((((((( ( (((( (((((((( ((((((((((( ( [العنكبوت: 64]، والمراد بالحيوان: الحياة.
وقال بعض العلماء: الحياة الطيبة في هذه الآية الكريمة في الدنيا وذلك بأن يوفق الله عبده إلى ما يرضيه ويرزقه العافية والرزق الحلال، كما قال تعالى: ( (((((((( (((((((( ((( (((((((((( (((((((( ((((( (((((((((( (((((((( ((((((( ((((((( (((((((( ( [البقرة: 201].

قال مقيده عفا الله عنه: وفي الآية الكريمة قرينة تدل على أن المراد بالحياة الطيبة في الآية: حياته في الدنيا حياة طيبة، وتلك القرينة هي أننا لو قدرنا أن المراد بالحياة الطيبة: حياته في الجنة في قوله ( ((((((((((((((((( (((((((( ((((((((( ( صار قوله ( (((((((((((((((((( ((((((((( (((((((((( ((( (((((((( ((((((((((( ( تكراراً معه لأن تلك الحياة الطيبة هي أجر عملهم، بخلاف ما لو قدرنا أنها في الحياة الدنيا فإنه يصير المعنى: فلنحيينه في الدنيا حياة طيبة ولنجزينه في الآخرة أحسن ما كان يعمل وهو واضح.
وقد تقرر في الأصول: أنه إذا دار الكلام بين التوكيد والتأسيس رجح حمله على التأسيس..](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بالحياة الطيبة في الآية حياة المؤمن في الدنيا، وذلك بأن يوفقه الله إلى ما يرضيه ويرزقه العافية والرزق الحلال ونحوها، ويدل لهذا المعنى أننا لو حملنا الحياة الطيبة في الآية على الحياة في الجنة لكان ذلك توكيداً وتكراراً مع قوله تعالى بعده "( ( (((((((((((((((((( ((((((((( (((((((((( ((( (((((((( ((((((((((( ( بخلاف ما لو حملناها على الحياة في الدنيا فإنه يكون تأسيساً، والحمل على التأسيس أرجح وأولى.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بها الحياة الطيبة في الجنة لأن الحياة لا تطيب إلا في الجنة، بخلاف الحياة الدنيا فإنها لا تخلو من المصائب والأحزان والأكدار، وقد قال تعالى 
( ( (((((( (((((((( (((((((((( (((((( ((((((((((((( ( (((( (((((((( ((((((((((( ( [العنكبوت: 64]، والمراد بالحيوان: الحياة.
* تحرير المسألة:-
الذي يترجح مما سبق أن المراد بالحياة الطيبة في الآية حياة المؤمن في الدنيا وذلك بأن يوفقه الله إلى ما يرضيه ويرزقه العافية والرزق الحلال – وهو قول جمهور المفسرين -، ويدل له أننا لو حملنا الحياة الطيبة في الآية على الحياة في الجنة لكان ذلك توكيداً وتكراراً مع قوله تعالى بعده ( ( (((((((((((((((((( ((((((((( ( لأن تلك الحياة الطيبة هي أجر عملهم، بخلاف ما لو حملناها على الحياة في الدنيا فإنه يكون تأسيساً، والحمل على التأسيس أولى – والله أعلم-.
- المراد بقوله تعالى: ( ((((((( (((((((( ((((((((((((( (((((((((((( (((((( (((( (((((((((((( (((((((((( (((( ( [النحل: 98].
* اختلف العلماء في المراد بهذه الآية على قولين هما:-
1- أن الكلام على حذف الإرادة، أي إذا أردت قراءة القرآن فاستعذ بالله من الشيطان الرجيم.
2- أن الآية على ظاهرها، أي إذا قرأت القرآن وفرغت من قراءته فاستعذ بالله من الشيطان الرجيم(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أظهر القولين في هذه الآية الكريمة: أن الكلام على حذف الإرادة، أي فإذا أردت قراءة القرآن فاستعذ بالله.. الآية، وليس المراد أنه إذا قرأ القرآن وفرغ من قراءته استعاذ بالله من الشيطان الرجيم كما يفهم من ظاهر الآية، وذهب إليه بعض أهل العلم.
والدليل على ما ذكرنا تكرر حذف الإرادة في القرآن وفي كلام العرب لدلالة المقام عليها كقوله تعالى ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((( ((((( ((((((((((( ( [المائدة: 6] أي أردتم القيام إليها كما هو ظاهر، وقوله تعالى ( ((((( ((((((((((((( (((( ((((((((((((( (((((((((( ( [المجادلة: 9] أي إذا أردتم أن تتناجوا فلا تتناجوا بالإثم لأن النهي إنما هو عن أمر مستقبل يراد فعله، ولا يصح النهي عن فعل مضى وانقضى كما هو واضح](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين (
) إن الكلام في الآية على حذف الإرادة، والتقدير: فإذا أردت قراءة القرآن فاستعذ بالله من الشيطان الرجيم، ويدل لهذا تكرر حذف الإرادة في القرآن والسنة وفي كلام العرب لدلالة المقام عليها كقوله تعالى: ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((( ((((( ((((((((((( ( [المائدة: 6] أي إذا أردتم القيام، وكقوله تعالى ( ((((( ((((((((((((( (((( ((((((((((((( (((((((((( ((((((((((((((( ( [المجادلة: 9] أي إذا أردتم أن تتناجوا فلا تتناجوا بالإثم لأن النهي إنما هو عن أمر مستقبل لا عن فعل مضى وانقضى، ومنه قوله  "إذا جاء أحدكم إلى الجمعة فليغتسل"(
) وغيره من الأحاديث، ومنه قولهم: إذا أكلت فسم الله ونحو ذلك – وحكى بعض العلماء الإجماع على أن الاستعاذة قبل القراءة(
).
وقيل(
) إن الآية على ظاهرها، أي إذا قرأت القرآن وفرغت من قراءته فاستعذ بالله من الشيطان الرجيم، واستدل له بأن الفاء في الآية تقتضي الترتيب(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بالآية: إذا أردت قراءة القرآن فاستعذ بالله من الشيطان الرجيم، وأن الكلام على حذف الإرادة – وهو قول جمهور المفسرين -، ويدل له إجماع العلماء على أن الاستعاذة تكون قبل القراءة، ويؤيده أيضاً تكرر حذف الإرادة في القرآن والسنة وكلام العرب لدلالة المقام عليها كما تقدم – والله أعلم -.
أما قول من قال بأن المراد أن الاستعاذة تكون بعد القراءة واستدلالهم بظاهر الآية فضعيف، ويرد عليه بأن الكلام في الآية على حذف الإرادة ليس على ظاهره وهو أسلوب مستعمل في القرآن وفي كلام العرب كثيراً – والله أعلم -.

- مرجع الضمير في قوله تعالى "به" قال تعالى:( ((((((( (((((((((((( ((((( ((((((((( ((((((((((((((( ((((((((((( ((( ((((( ((((((((((( ((((( ( [النحل: 100].
* اختلف العلماء في مرجع الضمير في قوله تعالى "به" على قولين:-
1- أنه عائد إلى الله تعالى، أي والذين هم بالله مشركون.
2- أنه عائد إلى الشيطان، أي والذين هم بسببه ومن أجله مشركون بالله، كما تقول: صار فلان بك عالماً أي من أجلك، ومعنى كونهم مشركين به طاعتهم له في الكفر والمعاصي(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[وأظهر الأقوال في قوله تعالى ( ((((((((((( ((( ((((( ((((((((((( ( أن الضمير عائد إلى الشيطان لا إلى الله، ومعنى كونهم مشركين به هو طاعتهم له في الكفر والمعاصي كما يدل عليه قوله تعالى:- ( ( (((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((( ((( (( ((((((((((( (((((((((((( ( ((((((( (((((( (((((( ((((((( (((( ( [يس: 60]، وقوله عن إبراهيم ( (((((((((( (( (((((((( (((((((((((( ( [مريم: 44] إلى غير ذلك من الآيات](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن الضمير في قوله تعالى "به" عائد إلى الله تعالى، والمعنى: والذين هم بالله مشركون.
وقال بعض المفسرين(
) إن الضمير عائد إلى الشيطان، أي والذين هم بسببه ومن أجله مشركون بالله، كما تقول: صار فلان بك عالماً أي من أجلك، ومعنى كونهم مشركين به طاعتهم له في الكفر والمعاصي، ويدل له قوله تعالى: ( ( (((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((( ((( (( ((((((((((( (((((((((((( ( [يس: 60] وقوله تعالى: ( (((((((((( (( (((((((( (((((((((((( ( [مريم: 44] ونحوها من الآيات، كما يدل له اتحاد الضمائر في الآية(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن الضمير في قوله تعالى "به" عائد إلى الشيطان أي والذين هم من أجله وبسببه مشركون بالله، ويدل له قوله تعالى ( ( (((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((( ((( (( ((((((((((( (((((((((((( ( [يس: 60]، وقوله تعالى ( (((((((((( (( (((((((( (((((((((((( ( [مريم: 44] ونحوها، كما يؤيده اتحاد الضمائر في الآية – والله أعلم -.
- المراد بالقرية في قوله تعالى: ( (((((((( (((( (((((( (((((((( ((((((( ((((((((( (((((((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((( (((( ((((( ((((((( (((((((((( (((((((((( (((( (((((((((((( (((( ((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ((((( ( [النحل: 112].
* اختلف العلماء في المراد بالقرية في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد بها مكة.
2- أن المراد بها المدينة.
3- أنها قرينة غير معينة ضربها الله مثلاً للتخويف من مقابلة نعمة الأمن والرزق بالكفر والطغيان(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[هذه الصفات المذكورة التي اتصفت بها هذه القرية تتفق مع صفات أهل مكة المذكورة في القرآن، فقوله عن هذه القرية "كانت آمنة مطمئنة" قال نظيره عن أهل مكة كقوله ( (((((((( (((((((( (((((( ((((((( (((((((( ( [القصص: 57]، وقوله ( (((((((( (((((((( ((((( ((((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( (((((((( (((( (((((((((( ( ((((((((((((((((( ((((((((((( (((((((((((( (((( ((((((((((( (((( ( [العنكبوت: 67]، وقوله ( (((((((((((( ((((( (((((( (  [قريش: 4]، وقوله ( ((((( ((((((((( ((((( (((((((( ( [آل عمران: 97]، وقوله ( (((((( ((((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((((((( ( [البقرة: 125].
وقوله ( (((((((((( ((((((((( ((((((( (((( ((((( ((((((( (  قال نظيره عن أهل مكة أيضاً كقوله 
( (((((((( (((((((( ((((((((( ((((( (((((( ( [القصص: 57]، وقوله ( (((((((( (((((((( ((( (((((((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((((( ((( ((((((((((((((( (((( (((((( (((((((((( ((( (((((((( ((((((((((( (((( ((((( (((((((((((( ((((( (((((( ((( ( [قريش: 1 – 4]، فإن رحلة الشتاء كانت إلى اليمن، ورحلة الصيف كانت إلى الشام وكانت تأتيهم من كلتا الرحلتين أموال وأرزاق، ولذا أتبع الرحلتين بامتنانه عليهم بأن أطعمهم من جوع، وقوله في دعوة إبراهيم ( (((((( ((((( (((((((((((( ((((( (((((((( (((((( ((((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( (((( (((((((((((( ( [البقرة: 126]..
وقوله "فكفرت بأنعم الله" ذكر نظيره عن أهل مكة في آيات كثيرة كقوله ( ( (((((( (((( ((((( ((((((((( ((((((((( (((((((( (((( ((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((( ((((((((((( (((( ( [إبراهيم: 28]..
وقوله ( (((((((((((( (((( ((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ( وقع نظيره قطعاً لأهل مكة لما لجوا في الكفر والعناد، ودعا عليهم رسول الله  وقال: "اللهم اشدد وطأتك على مضر واجعلها عليهم سنين كسني يوسف"(
)، فأصابتهم سنة أذهبت كل شيء حتى أكلوا الجيف والعلهز (وهو وبر البعير يخلط بدمه إذا نحروه)، وأصابهم الخوف الشديد بعد الأمن وذلك الخوف من جيوش رسول الله  وغزواته وبعوثه وسراياه...
وقوله في القرية المذكورة ( (((((((( (((((((((( ((((((( ((((((((( ((((((((((( ( [النحل: 113] لا يخفى أنه قال مثل ذلك عن قريش في آيات كثيرة كقوله: ( (((((( (((((((((( ((((((( ((((( ((((((((((( ( [التوبة: 128]، وقوله ( (((((( (((( (((( ((((( ((((((((((((((( (((( (((((( ((((((( ((((((( ((((( ((((((((((( ( [آل عمران: 164].
فمجموع ما ذكرنا يؤيد قول من قال: إن المراد بهذه القرية المضروبة مثلاً في آية (النحل) هذه هي: مكة، وروي عن حفصة(
) وغيرها [أنها المدينة، قالت ذلك لما بلغها قتل عثمان رضي الله عنه](
)، وقال بعض العلماء: هي قرية غير معينة ضربها الله مثلاً للتخويف من مقابلة نعمة الأمن والاطمئنان والرزق بالكفر والطغيان، وقال من قال بهذا القول: إنه يدل عليه تنكير القرية في الآية الكريمة في قوله تعالى ( (((((((( (((( (((((( (((((((( ( ...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بالقرية في هذه الآية مكة، ويدل له أن الأوصاف المذكورة في الآية عن القرية تتفق مع صفات مكة المذكورة في القرآن – كما تقدم قريباً –(
)، كما يدل له أنه الصحيح في المأثور.
وروي عن حفصة وغيرها أن المراد بالقرية المدينة، قالت ذلك لما بلغها قتل عثمان رضي الله عنه "والذي نفسي بيده إنها القرية – تعني المدينة – التي قال الله تعالى ( (((((((( (((( (((((( (((((((( ((((((( ((((((((( (((((((((((( ( .
وقال بعض المفسرين إنها قرية غير معينة ضربها الله مثلاً للتخويف من مقابلة نعمة الأمن والاطمئنان والرزق بالكفر والطغيان، ويدل له تنكير القرية(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بالقرية المضروبة مثلاً في الآية هي مكة وكل من كان على الصفات المذكورة في الآية، ويدل له تنكير لفظ القرية في الآية(
)، ولأنه لا دليل على التعيين.
أما الآيات التي تدل على صدق هذه الصفات على مكة فدليل على دخولها لا على تعيينها، فتدخل فيها مكة دخولاً أولياً.
أما ما روي عن حفصة رضي الله عنها أن المراد بها المدينة فلا دلالة فيه إذ يحمل قولها على التمثيل لا على التفسير(
) – والله أعلم -.


ســورة الإســراء
- الخلاف في كيفية الإسراء بالنبي ، قال تعالى: ( ((((((((( (((((((( (((((((( ((((((((((( (((((( ((((( (((((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((((((( ((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( (((((((((((( ( ((((((( (((( (((((((((( ((((((((((( ((( ( [الإسراء: 1].
* اختلف العلماء في كيفية الإسراء بالنبي  على قولين هما:-
1- أنه أُسري بالنبي  بروحه وجسده يقظة لا مناماً.
2- أنه أُسري به  بروحه لا جسده مناماً لا يقظة(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اعلم أن هذا الإسراء به  المذكور في هذه الآية الكريمة زعم بعض أهل العلم أنه بروحه  دون جسده، زاعماً أنه في المنام لا اليقظة لأن رؤيا الأنبياء وحي.
وزعم بعضهم: أن الإسراء بالجسد، والمعراج بالروح دون الجسد، ولكن ظاهر القرآن يدل على أنه بروحه وجسده  يقظة لا مناماً لأنه قال: "بعبده" والعبد عبارة عن مجموع الروح والجسد، ولأنه قال "سبحان" والتسبيح إنما يكون عند الأمور العظام، فلو كان مناماً لم يكن له كبير شأن حتى يتعجب منه، ويؤيده قوله تعالى ( ((( ((((( (((((((((( ((((( (((((( (((( ( [النجم: 17] لأن البصر من آلات الذات لا الروح، وقوله هنا "لنريهُ من آياتنا".

ومن أوضح الأدلة القرآنية على ذلك قوله جل وعلا ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((( ((((((((((( (((( (((((((( ((((((((( ((((((((((((( ((((((((((((((( ((( ((((((((((((( (  [الإسراء: 60] فإنها رؤيا عين يقظة لا رؤيا منام كما صح عن ابن عباس وغيره.
ومن الأدلة الواضحة على ذلك أنها لو كانت رؤيا منام لما كانت فتنة ولا سبباً لتكذيب قريش، لأن رؤيا المنام ليست محل إنكار لأن المنام قد يرى فيه ما لا يصح، فالذي جعله الله فتنة هو ما رآه بعينه من الغرائب والعجائب، فزعم المشركون أن من ادعى رؤية ذلك بعينه فهو كاذب لا محالة، فصار فتنة لهم...

ويؤيد ما ذكرنا من كونها رؤيا عين يقظة قوله تعالى هنا ( ((((((((((( (((( (((((((((((( ( ( وقوله، ( ((( ((((( (((((((((( ((((( (((((( (((( (((((( (((((( (((( (((((((( ((((((( (((((((((((( (((( ( [النجم: 17 – 18].
وما زعمه بعض أهل العلم من أن الرؤيا لا تطلق بهذا اللفظ لغة إلا على رؤيا المنام مردود، بل التحقيق: أن لفظ الرؤيا يطلق في لغة العرب على رؤية العين يقظة أيضاً، ومنه قول الراعي وهو عربي قح:

	فكبر للرؤيا وهش فؤاده

	
	وبشر نفساً كان قبل يلومها(
)



فإنه يعني رؤية صائد بعينه، ومنه أيضاً قول أبي الطيب:
[ورؤياك أحلى في العيون من الغمض](
).

قاله صاحب اللسان(
).

وزعم بعض أهل العلم: أن المراد بالرؤيا في قوله تعالى ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((( ((((((((((( ( [الإسراء: 60] رؤيا منام وأنها هي المذكورة في قوله تعالى: ( (((((( (((((( (((( ((((((((( (((((((((( ((((((((((( ( (((((((((((( (((((((((((( ((((((((((( ( [الفتح: 27]، والحق الأول.
وركوبه  على البراق يدل على أن الإسراء بجسمه لأن الروح ليس من شأنه الركوب على الدواب كما هو معروف، وعلى كل حال: فقد تواترت الأحاديث الصحيحة عنه أنه أسري به من المسجد الحرام إلى المسجد الأقصى وأنه عرج به من المسجد الأقصى حتى جاوز السماوات السبع.

وقد دلت الأحاديث المذكورة(
) على أن الإسراء والمعراج كليهما بجسمه وروحه يقظة لا مناماً كما دلت على ذلك أيضاً الآيات التي ذكرنا، وعلى ذلك من يعتد به من أهل السنة والجماعة فلا عبرة بمن أنكر ذلك من الملحدين...](
).
* دراسة الترجيح:-
ذهب جمهور المفسرين(
) إلى أنه أسري بالنبي  بروحه وجسده يقظة لا مناماً، ويدل له قوله تعالى هنا "بعبده" والعبد عبارة عن مجموع الروح والجسد، وكذلك قوله تعالى "سبحان" والتسبيح إنما يكون عند الأمور العظام، فلو كان مناماً لم يكن له كبير شأن حتى يتعجب منه، ويؤيده أيضاً قوله تعالى ( ((( ((((( (((((((((( ((((( (((((( (((( ( [النجم: 17] لأن البصر من آلات الذات لا الروح، وكذلك قوله تعالى هنا "لنريه من آياتنا".
ومن أوضح الأدلة على ذلك أيضاً قوله تعالى ( ((((( ((((((((( (((((((((( (((((((( ((((((((((( (((( (((((((( ((((((((( ((((((((((((( ((((((((((((((( ((( ((((((((((((( ( ( فإنها رؤيا عين يقظة لا رؤيا منام.
ومن الأدلة الواضحة على ذلك أنها لو كانت رؤيا منام لما كانت فتنة ولا سبباً لتكذيب قريش لأن رؤيا المنام ليست محل إنكار، لأن المنام قد يرى فيه ما لا يصح.

ومما يؤيد كونها رؤيا عين يقظة قوله تعالى "لنريه من آياتنا" وقوله تعالى: ( ((( ((((( (((((((((( ((((( (((((( (((( (((((( (((((( (((( (((((((( ((((((( (((((((((((( (((( ( [النجم: 17 – 18].

وكذلك ركوبه  على البراق يدل على أن الإسراء بجسده لأن الروح ليس من شأنه الركوب على الدواب(
).

إضافة إلى هذه الآيات فقد دلَّت الأحاديث الصحيحة على أنه أسري بالنبي  بروحه وجسده يقظة لا مناماً(
).

وقيل إنه أسري به  بروحه لا جسده مناماً لا يقظة(
)، وقالوا إن الرؤيا لا تطلق بهذا اللفظ إلا على رؤيا المنام(
)، ورؤيا الأنبياء وحي، واستدلوا بما روي في الصحيحين عن أنس رضي الله عنه [أن الإسراء المذكور وقع مناماً...](
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن الإسراء بالنبي  كان بروحه وجسده يقظة لا مناماً كما دلت عليه الآيات والأحاديث – وهو قول جمهور العلماء – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى: ( ((((((( (((((((((( ((((((((( (.

( ((((((((( (((((((( (((((((( ((((((((((( (((((( ((((( (((((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((((((( ((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( (((((((((((( ( ((((((( (((( (((((((((( ((((((((((( ((( ( [الإسراء: 1].

* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( ((((((( (((((((((( ((((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد باركنا حوله بالأشجار والثمار والأنهار.
2- أن المراد باركنا حوله بأن كان مقر الأنبياء ومهبط الملائكة والوحي(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله –:
[أظهر التفسيرات فيه: أن معنى "باركنا حوله" أكثرنا حوله الخير والبركة بالأشجار والثمار والأنهار.
وقد وردت آيات تدل على هذا كقوله تعالى ( ((((((((((((( (((((((( ((((( (((((((( ((((((( (((((((((( (((((( (((((((((((((( (((( ( [الأنبياء: 71]، وقوله ( ((((((((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((((( (((((((((((( ((((( (((((((( ((((((( (((((((((( (((((( ( ((((((( ((((((( (((((( (((((((((( (((( ( [الأنبياء: 81]، فإن المراد بتلك الأرض: الشام، والمراد بأنه بارك فيها: أنه أكثر فيها البركة والخير بالخصب والأشجار والثمار والمياه – كما عليه جمهور العلماء.
وقال بعض العلماء: المراد بأنه بارك فيها أنه بعث الأنبياء منها، وقيل غير ذلك، والعلم عند الله تعالى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى "باركنا حوله" أي أكثرنا حوله الخير والبركة بالأشجار والثمار والأنهار وهي أرض الشام.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد باركنا حوله بأن كان مقر الأنبياء ومهبط الملائكة والوحي.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن قوله تعالى "باركنا حوله" يحتمل المعنيين السابقين فيحتمل أن يكون المراد باركنا حوله بالأشجار والثمار والأنهار، ويحتمل أن يكون المراد باركنا حوله بأن كان مقر الأنبياء ومهبط الملائكة والوحي وهو ما أشار إليه كثير من المفسرين(
) 
– والله أعلم -.
- إعراب قوله تعالى ( ((((((((( ( 
قال تعالى ( ((((((((( (((( ((((((((( (((( ((((( ( ((((((( ((((( ((((((( (((((((( ((( ( [الإسراء: 3].
* اختلف العلماء في إعراب قوله تعالى "ذرية" في هذه الآية على أقوال منها:-

1- أنه منصوب على النداء، والتقدير: يا ذرية من حملنا مع نوح.
2- أنه منصوب على الاختصاص، والتقدير: أخص وأعني ذرية من حملنا مع نوح.
3- أنه منصوب على أنه مفعول أول لـ"تتخذوا" والمفعول الثاني "وكيلاً"، والتقدير: ألا تتخذوا ذرية من حملنا مع نوح من دوني وكيلاً.
4- أنه منصوب على البدل من قوله تعالى "وكيلاً".
5- أنه مرفوع على البدل من الواو في قوله تعالى "تتخذوا"(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أظهر أوجه الإعراب في قوله تعالى ( ((((((((( (((( ((((((((( ( أنه منادى بحرف محذوف](
).
* دراسة الترجيح:-
قال أكثر المفسرين(
) إن قوله تعالى  ( ((((((((( (((( ((((((((( ( منصوب على النداء وحرف النداء محذوف، والتقدير: يا ذرية من حملنا مع نوح.
وقيل: إنه منصوب على الاختصاص، والتقدير: أخص ذرية من حملنا مع نوح(
).
وقيل إنه منصوب على أنه مفعول أول لقوله تعالى "تتخذوا" والمفعول الثاني "وكيلاً" والتقدير: ألا تتخذوا ذرية من حملنا مع نوح من دوني وكيلاً(
)، وهذا كقوله تعالى 
( (((( (((((((((((( ((( ((((((((((( (((((((((((((((( ((((((((((((((( (((((((((( ( [آل عمران: 80] ونحوها. 
وقيل إنه منصوب على البدل من قوله تعالى "وكيلاً"(
).

وقيل إنه مرفوع على البدل من الواو في قوله تعالى "تتخذوا"(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن قوله تعالى "ذرية" منصوب على النداء، وحرف النداء محذوف، والتقدير: يا ذرية من حملنا مع نوح – وهو قول أكثر المفسرين – والله أعلم -.

- المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( (((((( (((((( (((((((((((( (
قال تعالى ( (((((((((((( (((((( (((((( (((((((((((( ((( ((((((((((( (((((((((((( ((( (((((((( (((((((((( (((((((((((( ((((((( (((((((( ((( ( [الإسراء: 4].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( (((((( (((((( (((((((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد أخبرناهم وأعلمناهم، وتعديته بإلى لتضمنه معنى الإيحاء أو معنى تقدمنا إليهم فأخبرناهم، والمراد بالكتاب التوراة.
2- أن المراد قضينا عليهم، فإلى بمعنى على، والمراد بالكتاب اللوح المحفوظ(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أظهر الأقوال فيه: أنه بمعنى أخبرناهم وأعلمناهم.
ومن معاني القضاء: الإخبار والإعلام، ونظير ذلك في القرآن قوله تعالى: ( (((((((((((( (((((((( ((((((( (((((((( (((( ((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( ( [الحجر: 66]، والظاهر أن تعديته بـ"إلى" لأنه مضمن معنى الإيحاء، وقيل: مضمن معنى: تقدمنا إليهم فأخبرناهم، قال معناه ابن كثير(
)، والعلم عند الله تعالى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال أكثر المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( (((((( (((((( (((((((((((( ( أي أخبرناهم وأعلمناهم، وتعديته بإلى لتضمنه معنى الإيحاء أو معنى تقدمنا إليهم فأخبرناهم، وهذا كقوله تعالى ( (((((((((((( (((((((( ((((((( (((((((( (((( ((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( ( [الحجر: 66]، والمراد بالكتاب في الآية التوراة.
وقيل إن المراد قضينا عليهم، فإلى بمعنى على، والمراد بالكتاب اللوح المحفوظ(
).
تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( (((((( (((((( (((((((((((( ( أي أخبرناهم وأعلمناهم، وتعديته بإلى لتضمنه معنى الإيحاء أو معنى تقدمنا إليهم فأخبرناهم – وهو قول أكثر المفسرين – والله أعلم -.

- المراد بقوله تعالى: ( (((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( ( 
( (((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( ( ((((((( (((((((((( ((((((( (((( ( [الإسراء: 11].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( ( على قولين هما:-
1- أن المراد أن يدعو الإنسان على نفسه أو ولده بالشر والهلاك عند الضجر كما يدعو بالخير، ولو استجاب الله دعاءه بالشر لهلك.
2- أن المراد أن يدعو في طلب المحظور كما يدعو في طلب المباح، مثل أن يدعو الله أن ييسر له الزنى كما يدعوه أن يدخله الجنة(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[في هذه الآية الكريمة وجهان من التفسير للعلماء، وأحدهما يشهد له قرآن، وهو أن معنى الآية ( (((((((( (((((((((( (((((((((( ( كأن يدعو على نفسه أو ولده بالهلاك عند الضجر من أمر، فيقول اللهم أهلكني أو أ هلك ولدي، فيدعو بالشر دعاء لا يحب أن يستجاب له، وقوله ( ((((((((((( (((((((((((( ( أي يدعو بالشر كما يدعو بالخير فيقول عند الضجر: اللهم أهلك ولدي كما يقول في غير وقت الضجر: اللهم عافه، ونحو ذلك من الدعاء، ولو استجاب الله دعاءه بالشر لهلك، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( ( (((((( ((((((((( (((( (((((((( ((((((( (((((((((((((((( (((((((((((( (((((((( (((((((((( (((((((((( ( ( [يونس:11] أي لو عجل لهم الإجابة بالشر كما يعجل لهم الإجابة بالخير لقضي إليهم أجلهم أي لهلكوا وماتوا، فالاستعجال بمعنى التعجيل...
وممن فسر الآية الكريمة بما ذكرنا: ابن عباس ومجاهد وقتادة وهو أصح التفسيرين لدلالة آية يونس عليه.
الوجه الثاني في تفسير الآية: أن الإنسان كما يدعو بالخير فيسأل الله الجنة والسلامة من النار ومن عذاب القبر، كذلك قد يدعو بالشر فيسأل الله أن ييسر له الزنى بمعشوقته أو قتل مسلم هو عدو له ونحو ذلك](
). 
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( ( أي يدعو الإنسان على نفسه أو ولده بالشر والهلاك عند الضجر كما يدعو بالخير ولو استجاب الله دعاءه بالشر لهلك، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( ( (((((( ((((((((( (((( (((((((( ((((((( (((((((((((((((( (((((((((((( (((((((( (((((((((( (((((((((( (  [يونس: 11].
وقيل إن المراد أن يدعو في طلب المحظور كما يدعو في طلب المباح، مثل أن يدعو الله أن ييسر له الزنى كما يدعوه أن يدخله الجنة(
).
تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن المراد بقوله تعالى: ( (((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( ( أي يدعو الإنسان على نفسه أو ولده مثلاً بالشر والهلاك عند الضجر كما يدعو بالخير، ولو استجاب الله دعاءه بالشهر لهلك – وهو قول جمهور المفسرين – ويدل له قوله تعالى 
( ( (((((( ((((((((( (((( (((((((( ((((((( (((((((((((((((( (((((((((((( (((((((( (((((((((( (((((((((( (  [يونس: 11] وخير ما يفسر به القرآن هو القرآن نفسه – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى (  (((((((((((( ((((((( (((((((( (:

( ((((((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((((( ( (((((((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((((((( (((((( (((( ((((((((( ((((((((((((((( (((((( ((((((((((( ((((((((((((( ( (((((( (((((( ((((((((((( ((((((((( (((( ( [الإسراء:12].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى (  (((((((((((( ((((((( (((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد بمحو آية الليل هو السواد الذي في القمر.
2- أن المراد لم نجعل في القمر نوراً وشعاعاً كشعاع الشمس(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:

[... فمحو آية الليل قيل معناه السواد الذي في القمر، وبهذا قال علي رضي الله عنه، ومجاهد، وروي عن ابن عباس رضي الله عنهما.
وقيل معنى (  (((((((((((( ((((((( (((((((( ( أي لم نجعل في القمر شعاعاً كشعاع الشمس ترى به الأشياء رؤية بينة، فنقص نور القمر عن نور الشمس هو معنى الطمس...، وهذا أظهر عندي لمقابلته تعالى له بقوله: ( (((((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((((  ( والقول بأن معنى محو آية الليل: السواد الذي في القمر ليس بظاهر عندي، وإن قال به بعض الصحابة الكرام وبعض أجلاء أهل العلم...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((( (((((((( ( هو السواد الذي في القمر.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بالآية أي لم نجعل في القمر شعاعاً كشعاع الشمس، ويدل لهذا مقابلته تعالى له بقوله ( (((((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((((  (.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((( (((((((( ( أي لم نجعل في القمر شعاعاً كشعاع الشمس، ويدل له أن الله تعالى قابله بقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((( (((((((((( ((((((((((  ( - والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى: ( ((((((((( (((((((((((( (
قال تعالى ( (((((((( (((((((((( ((( (((((((( (((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((((((((( (((((( (((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((((( (((((((((( (((( ( [الإسراء: 16].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( ((((((((( (((((((((((( ( على أقوال منها:-
1- أنه من الأمر الذي هو ضد النهي، وفي الكلام إضمار، والتقدير: أمرنا مترفيها بالطاعة ففسقوا.
2- أن الأمر في الآية كوني قدري، أي قدرنا عليهم ذلك وسخرناهم له.
3- أن المراد بـ"أمرنا" أكثرنا، أي أكثرنا  مترفيها ففسقوا(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[في معنى قوله ( ((((((((( (((((((((((( ( في هذه الآية الكريمة ثلاثة مذاهب معروفة عند علماء التفسير.
الأول:- وهو الصواب الذي يشهد له القرآن، وعليه جمهور العلماء – أن الأمر في قوله "أمرنا" هو الأمر الذي هو ضد النهي، وأن متعلق الأمر محذوف لظهوره، والمعنى: "أمرنا مترفيها" بطاعة الله وتوحيده وتصديق رسله واتباعهم فيما جاؤوا به "ففسقوا" أي خرجوا عن طاعة أمر ربهم، وعصوه وكذبوا رسله "فحق عليها القول" أي وجب عليها الوعيد ( (((((((((((((( (((((((((( ( أي أهلكناها إهلاكاً مستأصلاً..
وهذا القول الذي هو الحق في هذه الآية تشهد له آيات كثيرة كقوله تعالى:-
( ((((((( ((((((((( ((((((((( (((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((((( ((((( ( (((( (((( (((( (( (((((((( (((((((((((((((( ( ( [الأعراف: 28] فتصريحه جل وعلا بأنه لا يأمر بالفحشاء دليل واضح على أن قوله ( ((((((((( (((((((((((( ((((((((((( ( أي أمرناهم بالطاعة فعصوا، وليس المعنى أمرناهم بالفسق ففسقوا لأن الله لا يأمر بالفحشاء.
ومن الآيات الدالة على هذا قوله تعالى ( (((((( ((((((((((( ((( (((((((( (((( ((((((( (((( ((((( ((((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((( ((((( (((((((((( (((( (((((((((( (((((( (((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((((( (((( ( [سبأ: 34، 35] فقوله تعالى في هذه الآية ( (((((( ((((((((((( ((( (((((((( (((( ((((((( ( لفظ عام في جميع المترفين من جميع القرى أن الرسل أمرتهم بطاعة الله فقالوا لهم:- إنا بما أرسلتم به كافرون، وتبجحوا بأموالهم وأولادهم، والآيات بمثل ذلك كثيرة.
وبهذا التحقيق تعلم أن ما زعمه الزمخشري في كشافه(
) من أن معنى ( ((((((((( (((((((((((( ( أي أمرناهم بالفسق ففسقوا، وأن هذا مجاز تنزيلاً لإسباغ النعم عليهم الموجب لبطرهم وكفرهم منزلة الأمر بذلك، كلام كله ظاهر السقوط والبطلان، وقد أوضح إبطاله أبو حيان في "البحر"(
) والرازي في تفسيره(
) مع أنه لا يشك منصف عارف في بطلانه.
وهذا القول الصحيح في الآية جار على الأسلوب العربي المألوف، من قولهم:- أمرته فعصاني، أي أمرته بالطاعة فعصى، وليس المعنى: أمرته بالعصيان كما لا يخفى(
).

القول الثاني في الآية: هو أن الأمر في قوله تعالى ( ((((((((( (((((((((((( ( أمر كوني قدري، أي قدرنا عليهم ذلك وسخرناهم له لأن كلاً ميسر لما خلق له، والأمر الكوني القدري، كقوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((( ((((((((( (((((((( (((((((((((( (((( ( [القمر: 50]، وقوله ( ((((((( (((((( (((((((( (((((((( (((((((((( ( [الأعراف: 166]، وقوله ( ((((((((( ((((((((( (((((( (((( (((((((( ( [يونس:24]، وقوله ( (((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((((( ((( ((((((( ((((( ((( ((((((((( (((( ( [يس: 82].
القول الثالث في الآية: أن "أمرنا" بمعنى أكثرنا، أي أكثرنا مترفيها ففسقوا...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال أكثر المفسرين(
) إن المراد بالأمر في قوله ( ((((((((( (((((((((((( ( الأمر الذي هو ضد النهي، ومتعلق الأمر محذوف لظهوره، والتقدير: أمرنا مترفيها بالطاعة ففسقوا، ويدل لهذا آيات كثيرة منها قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( ((((((((( (((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((((( ((((( ( (((( (((( (((( (( (((((((( (((((((((((((((( ( [الأعراف:28]، فتصريحه تعالى بأنه لا يأمر بالفحشاء دليل على أن المراد بقوله تعالى:- ( ((((((((( (((((((((((( ( أي أمرناهم بالطاعة فعصوا، وليس المراد أمرناهم بالفسق ففسقوا لأن الله لا يأمر بالفحشاء.
ومن الآيات الدالة على هذا المعنى قوله تعالى ( (((((( ((((((((((( ((( (((((((( (((( ((((((( (((( ((((( ((((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((( ((((( (((((((((( (((( ( [سبأ: 34] فالآية عامة في جميع المترفين من جميع القرى أن الرسل أمرتهم بطاعة الله فقالوا لهم: إنا بما أرسلتم به كافرون، وغير ذلك من الآيات.
وقال بعض المفسرين(
) إن الأمر  في الآية كوني قدري، أي قدرنا عليهم ذلك وسخرناهم له، كقوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((( ((((((((( (((((((( (((((((((((( (((( ( [القمر: 50]، وقوله تعالى ( (((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((((( ((( ((((((( ((((( ((( ((((((((( (((( ( [يس: 82] وغيرها من الآيات.
وقيل إن المراد بـ"أمرنا" أكثرنا، أي أكثرنا مترفيها ففسقوا فيها(
).
- تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن الأمر في قوله تعالى ( ((((((((( (((((((((((( ( هو الأمر الذي هو ضد النهي، وأن متعلق الأمر محذوف لظهوره، والمعنى: أمرنا مترفيها بالطاعة ففسقوا – وهو قول أكثر المفسرين – ويدل له آيات كثيرة منها قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( ((((((((( (((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((((( ((((( ( (((( (((( (((( (( (((((((( (((((((((((((((( ( [الأعراف:28]، وقوله تعالى ( (((((( ((((((((((( ((( (((((((( (((( ((((((( (((( ((((( ((((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((( ((((( (((((((((( (((( ( [سبأ:34] وخير ما يفسر به القرآن هو القرآن نفسه – والله أعلم -.
- الخطاب في قوله تعالى: ( (( (((((((( (((( (((( (((((((( (((((((  ( :-
قال تعالى ( (( (((((((( (((( (((( (((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((( (((( ( [الإسراء:22]
* اختلف العلماء في المخاطب بقوله تعالى ( (( (((((((( (((( (((( (((((((( (((((((  ( على قولين:-
1- أن المخاطب هو النبي ، والمراد أمته.
2- أن المخاطب هو المكلف(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[الظاهر أن الخطاب في هذه الآية الكريمة متوجه إلى النبي  ليشرع لأمته على لسانه إخلاص التوحيد في العبادة له جل وعلا لأنه  معلوم أنه لا يجعل مع الله إلهاً آخر وأنه لا يقعد مذموماً مخذولاً.
ومن الآيات الدالة دلالة واضحة على أنه  يوجه إليه الخطاب والمراد بذلك التشريع لأمته لا نفس خطابه هو  قوله تعالى: ( ((((( (((((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((((( (((( ((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((( (((( ((((((((((((( ((((( ((((((( (((((( (((((((( ( [الإسراء: 23] لأن معنى قوله "إما يبلغن" الآية: أي إن يبلغ عندك والداك أو أحدهما الكبر فلا تقل لهما أف، ومعلوم أن والديه قد ماتا قبل ذلك بزمن طويل فلا وجه لاشتراط بلوغهما أو أحدهما الكبر بعد أن ماتا منذ زمن طويل، إلا أن المراد التشريع لغيره .
وذهب بعض أهل العلم إلى أن الخطاب في قوله ( (( (((((((( (((( (((( (((((((( ((((((( ( ونحو ذلك من الآيات متوجه إلى المكلف](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن الخطاب في هذه الآية متوجه إلى النبي ، والمراد أمته ليشرع لهم على لسانه إخلاص التوحيد في العبادة لله تعالى لأنه معلوم أن النبي  لا يجعل مع الله إلهاً آخر وأنه لا يقعد مذموماً مخذولاً، ومن الآيات الدالة على أن الخطاب يوجه إليه  والمراد بذلك التشريع لأمته لا نفس خطابه هو  قوله تعالى بعد هذه الآية:- ( ((((( (((((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((((( (((( ((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((( (((( ((((((((((((( ((((( ((((((( (((((( (((((((( ( أي إن يبلغ عندك والداك أو أحدهما الكبر فلا تقل لهما أف.. ومعلوم أن والديه  قد ماتا قبل ذلك بزمن طويل، فلا وجه لاشتراط بلوغهما أو أحدهما الكبر بعد أن ماتا بزمن طويل إلا أن المراد التشريع لغيره . وقال بعض المفسرين(
) إن الخطاب في الآية متوجه إلى المكلف لأنه تعالى عطف عليه قوله ( ( (((((((( (((((( (((( (((((((((((( (((( ((((((( ((((((((((((((((((( (((((((((( ( ((((( (((((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((((( (((( ((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((( (((( ((((((((((((( ( وهذا لا يليق بالنبي  لأن أبويه ما بلغا الكبر عنده(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن الخطاب في الآية متوجه إلى النبي  والمراد أمته ليشرع لهم على لسانه إخلاص التوحيد في العبادة لله تعالى، والآيات الدالة على هذا المعنى كثيرة منها قوله تعالى ( ((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((((((((( (((((((((((( ( [الطلاق:1]، وقوله تعالى ( ( ((((( (((((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((((( (((( ((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((( (((( ((((((((((((( ( [الإسراء:23] ومعلوم أن والديه لم يبلغا الكبر عنده ولكن المراد التشريع لغيره ونحو ذلك من الآيات، أما قول من قال إن الخطاب متوجه إلى المكلف لأن هذا لا يليق بالنبي ، فيقال ليس المراد منه النبي  ولكن المراد التشريع لأمته وهذا من أساليب اللغة العربية(
) – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى: ( (((( ((((((( (((( (((((((((( ( (
قال تعالى ( (((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( (((((( (((( (((( ((((((((((( ( ((((( (((((( (((((((((( (((((( ((((((((( (((((((((((( (((((((((( (((( ((((((( (((( (((((((((( ( ((((((( ((((( ((((((((( (((( ( [الإسراء: 33].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((( ((((((( (((( (((((((((( ( ( على قولين هما:-
1- أن المراد لا يسرف ولي المقتول في القتل، وذلك كأن يمثل بالقاتل بعد قتله أو يقتل غيره أو يقتل اثنين أو أكثر بواحد ونحو ذلك.
2- لا يسرف القاتل بالقتل تعدياً وظلماً(
). 

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[بين جل وعلا في هذه الآية الكريمة أن من قتل مظلوماً فقد جعل الله لوليه سلطاناً ونهاه عن الإسراف في القتل ووعده بأنه منصور.

والنهي عن الإسراف في القتل هنا شامل ثلاث صور:
الأولى: أن يقتل اثنين أو أكثر بواحد كما كانت العرب تفعله في الجاهلية... ومعلوم أن قتل جماعة بواحد لم يشتركوا في قتله إسراف في القتل داخل في النهي المذكور في الآية الكريمة.
الثانية: أن يقتل بالقتيل واحداً فقط ولكنه غير القاتل لأن قتل البريء بذنب غيره إسراف في القتل منهي عنه في الآية أيضاً.

الثالثة: أن يقتل نفس القاتل ويمثل به، فإن زيادة المثلة إسراف في القتل أيضاً.

وهذا هو التحقيق في معنى الآية الكريمة، فما ذكره بعض أهل العلم ومال إليه الرازي في تفسيره(
) بعض الميل من أن معنى الآية: فلا يسرف الظالم الجاني في القتل تخويفاً له من السلطان والنصر الذي جعله الله لولي المقتول لا يخفى ضعفه وأنه لا يلتئم مع قوله بعده 
( ((((((( ((((( ((((((((( (](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((( ((((((( (((( (((((((((( ( أي لا يسرف ولي المقتول في القتل، وذلك كأن يقتل القاتل ثم يمثل به، أو يقتل غير القاتل، أو يقتل اثنين أو أكثر بواحد، ويؤيد هذا قوله تعالى بعده ( ((((((( ((((( ((((((((( ( أي لا يسرف ولي المقتول في القتل لأنه منصور من الله بأن أوجب له القصاص فلا يزد على ذلك، أو منصور بمعونة السلطان وبإظهار المؤمنين على استيفاء الحق(
).
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد لا يسرف القاتل بالقتل تعدياً وظلماً فيقتل من ليس له قتله.

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى ( (((( ((((((( (((( (((((((((( ( أي لا يسرف ولي المقتول في القتل كأن يقتل القاتل ثم يمثل به، أو يقتل غير القاتل، أو يقتل اثنين أو أكثر بواحد ونحو ذلك – وهو قول جمهور المفسرين -. 
أما قول من قال إن المراد لا يسرف القاتل بالقتل تعدياً وظلماً فلا يخفى ضعفه وأنه لا يلتئم مع قوله تعالى بعده ( ((((((( ((((( ((((((((( ( - والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى: ( (((( ((((((((( (((((((((((( ((((((((((((( (((( (((((((((((( ((((( (((((( ((((((((( (((( ( [الإسراء: 36].
* اختلف العلماء في المراد بهذه الآية على قولين هما:-
1- أن معنى الآية أن الإنسان يسأل يوم القيامة عن أفعال جوارحه.
2- أن معنى الآية أن الجوارح هي التي تسأل عن أفعال صاحبها فتشهد عليه بما فعل(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قوله تعالى في هذه الآية الكريمة ( (((( ((((((((( (((((((((((( ((((((((((((( (((( (((((((((((( ((((( (((((( ((((((((( ( فيه وجهان من التفسير:
الأول: أن معنى الآية – أن الإنسان يسأل يوم القيامة عن أفعال جوارحه، فيقال له: لم سمعت ما لا يحل لك سماعه ؟ ولم نظرت إلى ما لا يحل لك النظر إليه ؟ ولم عزمت على ما لم يحل لك العزم عليه ؟ 

ويدل لهذا المعنى آيات من كتاب الله تعالى كقوله تعالى ( (((((((((((((( ((((( ((((((( ((((((((((( ( [النحل: 93]، وقوله ( ((((((((((( (((((((((((((((( ((((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [الحجر: 92- 93] ونحو ذلك من الآيات.
والوجه الثاني: أن الجوارح هي التي تسأل عن أفعال صاحبها، فتشهد عليه جوارحه بما فعل.

قال القرطبي في تفسيره(
): وهذا المعنى أبلغ في الحجة، فإنه يقع تكذيبه من جوارحه وتلك غاية الخزي كما قال تعالى ( (((((((((( (((((((( (((((( ((((((((((((( ((((((((((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [يس: 65]، وقوله تعالى: ( (((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((((((( (((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ( [فصلت: 20]. 
قال مقيده عفا الله عنه: والقول الأول أظهر عندي، وهو قول الجمهور](
).

* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن معنى الآية أن الإنسان يسأل يوم القيامة عن أفعال جوارحه، فيقال له لم سمعت ما لا يحل لك سماعه ؟ ولم نظرت إلى ما لا يحل لك النظر إليه؟ ولم عزمت على ما لم يحل لك العزم عليه ؟، ويدل لهذا المعنى آيات كثيرة منها قوله تعالى
( (((((((((((((( ((((( ((((((( ((((((((((( ( [النحل: 93]، وقوله تعالى ( ((((((((((( (((((((((((((((( ((((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [الحجر: 92- 93] ونحو ذلك من الآيات.
وقال بعض المفسرين(
) إن معنى الآية أن الجوارح تسأل عن أفعال صاحبها فتشهد عليه بما فعل كما قال تعالى ( (((((((((( (((((((( (((((( ((((((((((((( ((((((((((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [يس: 65]،وكقوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((((((( (((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ( [فصلت: 20] –.
تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى الآية أن الإنسان يسأل يوم القيامة عن أفعال جوارحه – وهو قول جمهور المفسرين -، ويدل له قوله تعالى ( (((((((((((((( ((((( ((((((( ((((((((((( ( [النحل: 93]، وقوله تعالى: ( ((((((((((( (((((((((((((((( ((((((((((( (((( ((((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [الحجر: 92 -93]، على أنه لا ينكر  أن الله تعالى يوجد النطق في الجوارح حتى تنطق بما فعل أصحابها، كما هو ظاهر قوله تعالى ( ((((((((((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ( [يس: 65]، وقوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((((((( (((((((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ( [فصلت: 20] – والله أعلم -.
- المراد بقوله تعالى: ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( 
( (((( (((((( ((( (((((((( ((((((( ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ((((( (((((((( ((((((((((( ((((( (((( ( [الإسراء: 37].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( على قولين هما:-
1- أن المراد لن تجعل في الأرض خرقاً وثقباً بدوسك لها وشدة وطئك عليها.
2- أن المراد لن تقطعها بمشيك(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[وأظهر القولين عندي في قوله تعالى ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( أن معناه لن تجعل فيها خرقاً بدوسك لها وشدة وطئك عليها، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى بعده ( ((((( (((((((( ((((((((((( ((((( ( أي أنت أيها المتكبر المختال: ضعيف حقير عاجز محصور بين جمادين، أنت عاجز عن التأثير فيهما، فالأرض التي تحتك لا تقدر أن تؤثر فيها فتخرقها بشدة وطئك عليها، والجبال الشامخة فوقك لا يبلغ طولك طولها، فاعرف قدرك ولا تتكبر ولا تمش في الأرض مرحا.
القول الثاني: أن معنى ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( لن تقطعها بمشيك](
).

* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن معنى قوله تعالى ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( أي لن تجعل فيها خرقاً وثقباً بدوسك لها وشدة وطئك عليها، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى بعده 
( ((((( (((((((( ((((((((((( ((((( ( أي أنت أيها المتكبر ضعيف حقير محصور بين جمادين، وأنت عاجز عن التأثير فيهما، فالأرض التي تحتك لا تقدر أن تؤثر فيها فتخرقها بشدة وطئك عليها، والجبال الشامخة فوقك لا يبلغ طولك طولها فاعرف قدرك ولا تتكبر.
وقال بعض المفسرين(
) إن معنى قوله تعالى ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( أي لن تقطعها بمشيك.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى قوله تعالى ( (((((( ((( (((((((( (((((((( ( أي لن تجعل فيها خرقاً وثقباً بدوسك لها وشدة وطئك عليها، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى بعده ( ((((( (((((((( ((((((((((( ((((( (.
أما المعنى الآخر فهو محتمل ولكن الأول أقرب لأن الغرض من الآية ذم المتكبر والتهكم والسخرية به وهذا يتناسب مع المعنى الأول – والله أعلم -.

* المراد بقوله تعالى: ( ((((( (((((((((((( (((((( ((( (((((((((( ((((((( (
قال تعالى: ( ((( (((( ((((( (((((((( ((((((((( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((((( (((((( ((( (((((((((( ((((((( (((( ( [الإسراء: 42].
* اختلف المفسرون في معنى قوله تعالى ( ((((( (((((((((((( (((((( ((( (((((((((( ((((((( ( على قولين:-
1- أن المعنى لابتغوا – أي الآلهة المزعومة – سبيلاً إلى مغالبته تعالى وإزالة ملكه.
2- أن المعنى لابتغوا سبيلاً إلى رضاه بالتقرب إليه لاعترافهم بفضله(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[في معنى هذه الآية الكريمة وجهان من التفسير، كلاهما حق ويشهد له قرآن... الأول من الوجهين المذكورين – أن معنى الآية الكريمة: لو كان مع الله آلهة أخرى كما يزعم الكفار لابتغوا – أي الآلهة المزعومة – أي لطلبوا إلى ذي العرش – أي إلى الله سبيلاً- أي إلى مغالبته وإزالة ملكه لأنهم إذاً يكونون شركاءه كما يفعل الملوك بعضهم مع بعض، سبحان الله وتعالى عن ذلك علواً كبيراً.
وهذا القول في معنى الآية هو الظاهر عندي، وهو المتبادر من معنى الآية الكريمة، ومن الآيات الشاهدة لهذا المعنى قوله تعالى ( ((( (((((((( (((( ((( (((((( ((((( ((((( ((((((( (((( ((((((( ( ((((( (((((((( (((( ((((((( ((((( (((((( (((((((( (((((((((( (((((( (((((( ( ((((((((( (((( ((((( ((((((((( (((( ( [المؤمنون: 91]، وقوله ( (((( ((((( ((((((((( ((((((((( (((( (((( ((((((((((( ( ((((((((((( (((( ((((( (((((((((( ((((( ((((((((( (((( ( [الأنبياء: 22].. 
الوجه الثاني في معنى الآية الكريمة: أن المعنى  ( ((((( (((((((((((( (((((( ((( (((((((((( ((((((( ( أي طريقاً ووسيلة تقربهم إليه لاعترافهم بفضله، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((((((((( (((((( ((((((((( ((((((((((((( (((((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((( (((((((((((( (((((((((((  ( [الإسراء: 57].. ولا شك أن المعنى الظاهر المتبادر من الآية بحسب اللغة العربية هو القول الأول لأن في الآية فرض المحال، والمحال المفروض الذي هو وجود آلهة مع الله مشاركة له لا يظهر معه أنها تتقرب إليه بل تنازعه لو كانت موجودة ولكنها معدومة مستحيلة الوجود، والعلم عند الله تعالى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن معنى قوله تعالى ( (((((((((((( (((((( ((( (((((((((( ((((((( ( أي لطلبوا إلى الله تعالى سبيلاً لمغالبته وإزالة ملكه لأنهم إذاً يكونون شركاءه كما يفعل الملوك بعضهم مع بعض – تعالى الله عن ذلك -، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( ((( (((((((( (((( ((( (((((( ((((( ((((( ((((((( (((( ((((((( ( ((((( (((((((( (((( ((((((( ((((( (((((( (((((((( (((((((((( (((((( (((((( ( ((((((((( (((( ((((( ((((((((( (((( ( [المؤمنون: 91]، وكذلك قوله تعالى: ( (((( ((((( ((((((((( ((((((((( (((( (((( ((((((((((( ( ((((((((((( (((( ((((( (((((((((( ((((( ((((((((( (((( ( [الأنبياء: 22].
وقال بعض المفسرين(
) إن المعنى لابتغوا سبيلاً إلى رضاه بالتقرب إليه لاعترافهم بفضله، ويدل لهذا المعنى قوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((((((((( (((((( ((((((((( ((((((((((((( (((((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((( (((((((((((( ((((((((((( ( ( [الإسراء: 57].
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى قوله تعالى ( (((((((((((( (((((( ((( (((((((((( ((((((( ( أي لطلبوا إلى الله تعالى سبيلاً لمغالبته وإزالة ملكه، ويدل لهذا قوله تعالى ( ((((( ((((( ((((((( (((( ((((((( ( ((((( (((((((( (((( ((((((( ((((( (((((( (((((((( (((((((((( (((((( (((((( ( ((((((((( (((( ((((( ((((((((( ( [المؤمنون: 91]، وقوله تعالى ( (((( ((((( ((((((((( ((((((((( (((( (((( ((((((((((( ( ((((((((((( (((( ((((( (((((((((( ((((( ((((((((( (((( ( [الأنبياء: 22]، [كما أن هذا القول هو الأنسب بسياق الآيات وهو قوله تعالى "سبحانه" فإنه ظاهر في أن المراد بيان أنه يلزم مما يقولونه محذور عظيم من حيث لا يحتسبون](
).
[وهذا القول هو الظاهر أيضاً لأن في الآية فرض المحال، والمحال المفروض الذي هو وجود آلهة مع الله مشاركة له لا يظهر معه أنها تتقرب إليه بل تنازعه لو كانت موجودة ولكنها معدومة مستحيلة الوجود](
).

* إعراب "الكاف" و"هذا" في قوله تعالى ( (((((((((((( (((((( (
قال تعالى ( ((((( (((((((((((( (((((( ((((((( (((((((( (((((( (((((( (((((((((( (((((( (((((( ((((((((((((( (((((((((((( ((((((((((((( (((( ((((((( (((( ( [الإسراء: 62].
* اختلف العلماء في إعراب [الكاف] و[هذا] في هذه الآية على قولين:-
1- أن الكاف حرف خطاب لا محل له من الإعراب لكونه مؤكداً لمعنى الخطاب، و"هذا" مفعول به لأرأيت، والمعنى: أخبرني.
2- أن الكاف مفعول به و"هذا" مبتدأ(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[... والكاف في "أرأيتك" حرف خطاب، و"هذا" مفعول به لأرأيت، والمعنى: أخبرني، وقيل: إن الكاف مفعول به، و"هذا" مبتدأ وهو قول ضعيف](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن الكاف في قوله تعالى "أرأيتك" حرف خطاب لا محل له من الإعراب لكونه مؤكداً لمعنى الخطاب، و"هذا" مفعول به لأرأيت، والمعنى: أخبرني.
وقيل إن الكاف مفعول به، و"هذا" مبتدأ(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن الكاف في قوله تعالى "أرأيتك" حرف خطاب لا محل له من الإعراب لكونه مؤكداً لمعنى الخطاب، وأن قوله تعالى "هذا" مفعول به لأرأيت، والمعنى أخبرني – وهو قول الجمهور -.
[أما القول بأن الكاف مفعول به، و"هذا" مبتدأ فهو قول ضعيف لأن الكاف لو كانت مفعولاً به لكانت هي الفاعل في المعنى، وليس المعنى على ذلك إذ ليس الغرض أرأيت نفسك بل أرأيت غيرك، ولذلك قلت أرأيتك زيداً، وزيد غير المخاطب ولا هو بدل منه](
) – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((((((( (
قال تعالى: ( ((((( (((((((((((( (((((( ((((((( (((((((( (((((( (((((( (((((((((( (((((( (((((( ((((((((((((( (((((((((((( ((((((((((((( (((( ((((((( (((( ( [الإسراء: 62].
* اختلف المفسرون في المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد لأستولين عليهم ولأستأصلنهم بالإغواء والإضلال، من قول العرب: احتنك الجراد ما على الأرض إذا أكله.
2- أن المراد لأقودنهم إلى ما أشاء، من قول العرب: احتنكت الفرس: إذا جعلت الرسن في حنكه لتقوده حيث شئت(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((((((( ( قال ابن عباس: لأستولين عليهم، وقاله الفراء(
)، وقال مجاهد: لأحتوينهم، وقال ابن زيد: لأضلنهم، قال القرطبي: والمعنى متقارب، أي لأستأصلنهم بالإغواء والإضلال ولأجتاحنهم(
).
قال مقيده عفا الله عنه: الذي يظهر لي في معنى الآية أن المراد بقوله تعالى 
( (((((((((((( ((((((((((((( ( أي لأقودنهم إلى ما أشاء، من قول العرب: احتنكت الفرس إذا جعلت الرسن في حنكه لتقوده حيث شئت، تقول العرب: حنكت الفرس أحنكه (من باب ضرب ونصر) واحتنكته: إذا جعلت فيه الرسن، لأن الرسن يكون على حنكه.
وقول العرب: احتنك الجراد الأرض: أي أكل ما عليها من هذا القبيل، لأنه يأكل بأفواهه، والحنك حول الفم..](
).
* دراسة الترجيح:-
قال أكثر المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((((((( ( أي لأستولين عليهم، ولأستأصلنهم بالإغواء والإضلال، من قول العرب، احتنك الجراد ما على الأرض إذا أكله.
وقال بعض المفسرين(
) إن المعنى: لأقودنهم إلى ما أشاء، من قول العرب: احتنكت الفرس: إذا جعلت الرسن في حنكه لتقوده حيث شئت.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المعنيين صحيحان من جهة اللغة ومتقاربان(
)، ولكن المعنى الثاني – وهو لأقودنهم إلى ما أشاء – هو الألصق بالمعنى اللغوي، وهو المناسب لما نصب له إبليس نفسه من الإغواء والإضلال المفضي إلى الهلاك، قال تعالى ( (((((((((( (((((( ((((((((( ((((((((((((((( (((( (((( ((((((((((( ((((( (((((( ((((((((((( (((((( (((((((((( (((((( ((((((((((((( ((((( (((((((((((((( ( (((( (((((( (((((((((((( (((((((((( (((( ( [الأعراف 16، 17] – والله أعلم -.
* المراد بالأمر في قوله تعالى "واستفزز" وقوله "وأجلب" وقوله "وشاركهم":
قال تعالى ( (((((((((((((( (((( (((((((((((( ((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((((( ((( ((((((((((( ((((((((((((( (((((((((( ( ((((( (((((((((( (((((((((((( (((( (((((((( (((( ( [الإسراء:64].
* اختلف المفسرون في المراد بصيغ الأمر في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد بها التهديد والوعيد للشيطان، أي افعل ذلك فسترى عاقبته الوخيمة.
2- أن المراد بها الاستخفاف بالشيطان وبمن اتبعه(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قال الشنقيطي – رحمه الله -: الذي يظهر لي أن صيغ الأمر في قوله تعالى "واستفزز" وقوله "وأجلب" وقوله "وشاركهم، إنما هي للتهديد، أي افعل ذلك فسترى عاقبته الوخيمة كقوله تعالى: ( ((((((((((( ((( (((((((( ( ( [فصلت: 40] وبهذا جزم أبو حيان في البحر(
) وهو واضح كما ترى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بصيغ الأمر في هذه الآية التهديد والوعيد للشيطان، أي افعل ذلك فسترى عاقبته الوخيمة، كما قال تعالى: ( ((((((((((( ((( (((((((( ( ( [فصلت: 40] ويمنع من إرادة الحقيقة هنا أن الله تعالى لا يأمر بالفحشاء، [والأمر إذا تقدمه نهي عما يؤمر به، فالمعنى فيه التهديد والوعيد، تقول للرجل: لا تدخلن هذه الدار، فإذا حاول أن يدخلها قلت: ادخلها وأنت رجل، فلست تأمره بدخولها ولكنك تهدده وتوعده](
).

وقيل إن المراد بصيغ الأمر هنا الاستخفاف بالشيطان وبمن اتبعه(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بصيغ الأمر في هذه الآية التهديد والوعيد للشيطان، أي افعل ذلك فسترى عاقبته الوخيمة، كما قال تعالى ( ((((((((((( ((( (((((((( ( ( [فصلت: 40]، [ويؤيد هذا أن الأمر إذا تقدمه نهيٌ عما يؤمر به فمعناه التهديد والوعيد، تقول للرجل: لا تدخلن هذه الدار، فإذا حاول أن يدخلها قلت: ادخلها وأنت رجل، فلست تأمره بدخولها ولكنك تهدده وتوعده](
). 
* المراد بالإمام في قوله تعالى: ( (((((( ((((((((( (((( ((((((( ((((((((((((( ( (((((( ((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((((((((( ((((((((((( ((((((((((( (((( ((((((((((( ((((((( (((( ( [الإسراء:71].
* اختلف العلماء في المراد بالإمام في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد بإمامهم نبيهم.
2- أن المراد به من يأتمون به كالأنبياء للمؤمنين، وأئمة الكفر للكافرين.
3- أن المراد به كتابهم الذي أنزل على نبيهم من التشريع.
4- أن المراد به كتاب أعمالهم(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قال بعض العلماء: المراد بـ"إمامهم" هنا كتاب أعمالهم، ويدل لهذا قوله تعالى: ( ((((( (((((( (((((( (((((((((((( (((((((((( ((( ((((((((( (((((((((((((( ( (((((( (((((( ((((((((((((( (((( ((((((( ((((((( (((( ( [يس: 12]، وقوله ( (((((((( (((( (((((( ((((((((( ( (((( (((((( (((((((( (((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( ((( ((((((( ((((((((((( (((( ( [الجاثية: 28]، وقوله ( (((((((( ((((((((((( ((((((( ((((((((((((((( ((((((((((( ((((( ((((( ( [الكهف: 49]، وقوله ( (((((( (((((((( ((((((((((((( ((((((((((( ((( ((((((((( ( (((((((((( ((((( (((((( ((((((((((((( (((((((( ((((((((( ((((((((( (((( ( [الإسراء: 13] واختار هذا القول ابن كثير(
) لدلالة آية (يس) المذكورة عليه....
وعن قتادة ومجاهد: أن المراد بـ"إمامهم" نبيهم، ويدل لهذا القول قوله تعالى: ( ((((((((( (((((( ((((((( ( ((((((( (((((( ((((((((((( (((((( ((((((((( (((((((((((( (((((( (( ((((((((((( (((( ( [يونس: 47]، وقوله ( (((((((( ((((( ((((((( ((( ((((( (((((( ((((((((( ((((((((( (((( (((((( (((((((((( (((((((( (((( (  [النساء:41]، وقوله ( (((((((( (((((((( ((( ((((( (((((( (((((((( ((((((((( ((((( ((((((((((( ( ((((((((( (((( (((((((( (((((( (((((((((( ( [النحل: 89]....
وقال بعض أهل العلم: "بإمامهم" أي بكتابهم الذي أنزل على نبيهم من التشريع، وممن قال به: ابن زيد، واختاره ابن جرير(
).
وقال بعض أهل العلم: ( (((((( ((((((((( (((( ((((((( ((((((((((((( ( أي ندعو كل قوم بمن يأتمون به، فأهل الإيمان أئمتهم الأنبياء صلوات الله وسلامه عليهم، وأهل الكفر أئمتهم سادتهم وكبراؤهم من رؤساء الكفرة، كما قال تعالى: ( ((((((((((((((( (((((((( ((((((((( ((((( (((((((( ( ( [القصص: 41]، وهذا الأخير أظهر الأقوال عندي – والعلم عند الله تعالى -](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بـ"إمامهم" في هذه الآية نبيهم، ويدل لهذا قوله تعالى ( ((((((((( (((((( ((((((( ( ((((((( (((((( ((((((((((( (((((( ((((((((( (((((((((((( (((((( (( ((((((((((( (((( ( [يونس: 47]، وقوله تعالى ( (((((((( ((((( ((((((( ((( ((((( (((((( ((((((((( ((((((((( (((( (((((( (((((((((( (((((((( (((( ( [النساء: 41] ونحوها من الآيات.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بـ"إمامهم" من يأتمون به كالأنبياء للمؤمنين، وأئمة الكفر للكافرين، كما قال تعالى ( ((((((((((((((( (((((((( ((((((((( ((((( (((((((( ( ( [القصص: 41].
وذهب بعض المفسرين(
) إلى أن المراد بـ"إمامهم" كتابهم الذي أنزل على نبيهم من التشريع.
وذهب بعض المفسرين(
) إلى أن المراد به كتاب أعمالهم، واستدلوا له بقوله تعالى 
( (((((( (((((( ((((((((((((( (((( ((((((( ((((((( (((( ( [يس: 12]، وقوله تعالى:  ( (((((((( (((( (((((( ((((((((( ( (((( (((((( (((((((( (((((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( ((( ((((((( ((((((((((( (((( ( [الجاثية: 28]،  وقوله تعالى 
( (((((((( ((((((((((( ((((((( ((((((((((((((( ((((((((((( ((((( ((((( (  [الكهف: 49]، وقوله تعالى 
( (((((((((( ((((( (((((( ((((((((((((( (((((((( ((((((((( ((((((((( (((( ( [الإسراء: 13]، وقوله تعالى في هذه الآية ( ( (((((( ((((((( (((((((((( (((((((((((( (.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بالإمام في هذه الآية هو من يؤتم به على عمومه لأن ذلك أقرب إلى المعنى اللغوي للإمام(
) فيدخل في ذلك الأنبياء وأئمة الهدى والضلالة والأعمال والكتاب المنزل – وقد أشار إلى هذا كثير من المفسرين(
) – والله أعلم -.

ســورة الكـهـف 
* المراد بقوله تعالى "قيماً":-
قال تعالى ( (((((((((( (( (((((((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( (((((( ((((((( ((((( ((((((( ( ((( (((((((( (((((((((( ((((((( (((((((( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((((((((((((( (((( (((((( ((((((( ((((((( ((( ( [الكهف: 1، 2].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "قيماً" على أقوال منها:-
1- قيماً أي مستقيماً لا ميل فيه ولا زيغ.
2- أنه قيمٌ على ما قبله من الكتب السماوية ومهيمن عليها.
3- أنه قيم بمصالح الخلق الدينية والدنيوية(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[وقوله في هذه الآية الكريمة: "قيّماً" أي مستقيماً لا ميل فيه ولا زيغ، وما ذكره هنا "من كونه" "قيماً" لا ميل فيه ولا زيغ بيّنه أيضاً في مواضع أخر كقوله ( (((( (((((( ((((((((( ((((((((( (((( (((((( ((((((((((( ((((((((((((((((( ((((((((((( (((((( (((((((((((( ((((((((((((( ((( ((((((( ((((( (((( ((((((((( ((((((( (((((((((( ((( (((((( (((((( ((((((((( ((( ( [البينة: 1 – 3]، وقوله تعالى ( (((( (((((( ((((((((((((( ((((((( ((((((( (((( (((((((( ( [الإسراء: 9]، وقوله ( ((((( ((((( (((((( ((((((((((((( ((( (((((((((( ((( ((((( (((( (((((((( ((((((((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((( (( (((((( ((((( ((( ((((( (((((((((((((( (((( ( [يونس:37].
وهذا الذي فسرنا به قوله تعالى "قيماً" هو قول الجمهور – وهو الظاهر -، وعليه فهو تأكيد في المعنى لقوله ( (((((( ((((((( ((((( ((((((( ( لأنه قد يكون الشيء مستقيماً في الظاهر وهو لا يخلو من اعوجاج في حقيقة الأمر، ولذا جمع تعالى بين نفي العوج وإثبات الاستقامة، وفي قوله "قيماً" وجهان آخران من التفسير:-
الأول: أنه معنى كونه "قيماً" أنه قيم على ما قبله من الكتب السماوية، أي مهيمن عليها، وعلى هذا التفسير فالآية كقوله تعالى ( ((((((((((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((( (((((((((( (((((( (((((( (((((((( (((( ((((((((((( ((((((((((((( (((((((( ( ( [المائدة: 48].
ولأجل هيمنته على ما قبله من الكتب قال تعالى ( (((( (((((( ((((((((((((( (((((( (((((( (((((( (((((((((((( (((((((( ((((((( (((( ((((( ((((((((((((( (((( ( [النمل: 76]، وقال ( ((((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ((( ((((((( (((((((((( ( [آل عمران: 93]، وقال ( (((((((((( ((((((((((( (((( (((((((((( (((((((((( ((((((((( (((((( (((((((( (((((( ((((((( ((((((((( (((( ((((((((((( ( [المائدة: 15].

الوجه الثاني: أن معنى كونه "قيماً": أنه قيم بمصالح الخلق الدينية والدنيوية...](
).

* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى "قيماً" في هذه الآية أي مستقيماً 
لا ميل فيه ولا زيغ، ويدل لهذا قوله تعالى ( ((((((( ((((( (((( ((((((((( ((((((( (((((((((( ((( (((((( (((((( ((((((((( ((( ( [البينة: 2 – 3]، وقوله تعالى ( (((( (((((( ((((((((((((( ((((((( ((((((( (((( (((((((( (  [الإسراء:9]، وقوله تعالى ( ((((( ((((( (((((( ((((((((((((( ((( (((((((((( ((( ((((( (((( (((((((( ((((((((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((( (( (((((( ((((( ((( ((((( (((((((((((((( (((( ( [يونس: 37] وقوله تعالى ( (((((( ((((((( ((((( ((((((( ( [الكهف: 1]، ونحوها من الآيات.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى "قيما" أي أنه قيم على ما قبله من الكتب السماوية ومهيمن عليها كقوله تعالى ( ((((((((((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((((( (((((((((( (((((( (((((( (((((((( (((( ((((((((((( ((((((((((((( (((((((( ( ( [المائدة: 48].
وقيل إن المراد أنه قيم بمصالح الخلق الدينية والدنيوية(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى "قيماً" أي مستقيماً لا ميل فيه ولا زيغ – وهو قول جمهور المفسرين-، ويدل له قوله تعالى ( ((((((( ((((( (((( ((((((((( ((((((( (((((((((( ((( (((((( (((((( ((((((((( ((( ( [البينة: 2 – 3]، وقوله تعالى ( (((( (((((( ((((((((((((( ((((((( ((((((( (((( (((((((( ( [الإسراء: 9] وقوله تعالى ( (((((( ((((((( ((((( ((((((( ( [الكهف: 1] ونحوها من الآيات.
* المراد بـ"لعل" في قوله تعالى:-

( (((((((((( ((((((( (((((((( (((((( (((((((((((( ((( (((( ((((((((((( (((((((( ((((((((((( ((((((( ((( ( [الكهف: 6].

* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "فلعلك" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أنها للإشفاق عليه  أن يبخع نفسه لعدم إيمانهم به.
2- أنها للنهي، أي لا تبخع نفسك لعدم إيمانهم.
3- أنها للاستفهام المضمن معنى الإنكار(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اعلم أولاً أن لفظة "لعل" تكون للترجي في المحبوب، وللإشفاق في المحذور، واستظهر أبو حيان في البحر المحيط أن "لعل" في قوله تعالى هنا "فلعلك باخع نفسك" للإشفاق عليه  أن يبخع نفسه لعدم إيمانهم به(
).
وقال بعضهم: إن "لعل" في الآية للنهي...، وعلى هذا القول فالمعنى: لا تبخع نفسك لعدم إيمانهم.

وقيل هي في الآية للاستفهام المضمن معنى الإنكار... 

وأظهر هذه الأقوال عندي في معنى "لعل" أن المراد بها في الآية النهي عن الحزن عليهم.

وإطلاق لعل مضمنة معنى النهي في مثل هذه الآية أسلوب عربي يدل عليه سياق الكلام.

ومن الأدلة على أن المراد بها النهي عن ذلك كثرة ورود النهي صريحاً عن ذلك، كقوله تعالى: ( (((( (((((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ( ( [فاطر: 8]، وقوله ( (((( (((((((( (((((((((( ( [الحجر: 88]، وقوله ( (((( (((((( ((((( (((((((((( (((((((((((((( (((( ( [المائدة: 68]، إلى غير ذلك من الآيات، وخير ما يفسر به القرآن القرآن](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن معنى "لعل" في هذه الآية الإشفاق عليه  أن يبخع نفسه لعدم إيمانهم به.
وقال بعض المفسرين(
) إن "لعل" في الآية للنهي، أي: لا تبخع نفسك لعدم إيمانهم، ومن الأدلة على أن المراد بها النهي عن ذلك كثرة ورود النهي صريحاً عن ذلك كقوله تعالى  ( (((( (((((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ( ( [فاطر: 8]، وقوله تعالى ( (((( (((((((( (((((((((( ( [الحجر: 88]، وقوله تعالى ( (((( (((((( ((((( (((((((((( (((((((((((((( (((( ( [المائدة: 68]، ونحوها من الآيات، وإطلاق "لعل" مضمنة معنى النهي أسلوب عربي يدل عليه سياق الكلام.
وقيل إن "لعل" هنا للاستفهام المضمن معنى الإنكار(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى "لعل" هنا هو النهي عن الحزن عليهم، ومن الأدلة على أن المراد بها النهي عن ذلك كثرة ورود النهي صريحاً عن ذلك في القرآن كقوله تعالى 
( (((( (((((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ( [فاطر: 8]، وقوله تعالى ( (((( (((((((( (((((((((( ( [الحجر: 88]، وقوله تعالى ( (((( (((((( ((((( (((((((((( (((((((((((((( (((( ( [المائدة: 68] ونحوها من الآيات، وخير ما يفسر به القرآن هو القرآن نفسه – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى:-
( (((( (((((((( (((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((( (((( ((((((((((( ((((((( ((( ( [الكهف:9].
* اختلف المفسرون في معنى هذه الآية الكريمة على أقوال منها:-
1- أن المعنى: أم حسبت يا محمد أن أصحاب الكهف والرقيم كانوا من آياتنا عجباً، فإن ما خلقت من السموات والأرض وما فيهن من العجائب أعجب من أمر أصحاب الكهف.
2- أن المعنى: أم حسبت يا محمد أن أصحاب الكهف والرقيم كانوا من آياتنا عجباً، فإن الذي آتيتك من العلم والحكمة والكتاب والسنة أفضل من شأنهم(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أظهر الأقوال في معنى الآية الكريمة: أن الله يقول لنبيه : إن قصة أصحاب الكهف وإن استعظمها الناس وعجبوا منها فليست شيئاً عجباً بالنسبة إلى قدرتنا وعظيم صنعنا، فإن خلقنا للسموات والأرض وجعلنا ما على الأرض زينة لها، وجعلنا إياها بعد ذلك صعيداً جرزاً أعظم وأعجب مما فعلنا بأصحاب الكهف، ومن كوننا أنمناهم هذا الزمن الطويل ثم بعثناهم، ويدل لهذا الذي ذكرنا آيات كثيرة: منها: أنه قال: ( ((((( ((((((((( ((( ((((( (((((((( ((((((( ((((( ( إلى قوله ( (((((((( ((((((( ( [الكهف: 7، 8]، ثم أتبع ذلك بقوله ( (((( (((((((( (((( ((((((((( (((((((((( ( فدل ذلك على أن المراد أن قصتهم لا عجب فيها بالنسبة إلى ما خلقنا مما هو أعظم منها.
ومنها: أنه يكثر في القرآن العظيم تنبيه الناس على أن خلق السموات والأرض أعظم من خلق الناس، ومن خلق الأعظم فهو قادر على الأصغر بلا شك، كقوله تعالى ( (((((((( ((((((((((((( (((((((((( (((((((( (((( (((((( (((((((( ( [غافر: 57]، وكقوله: ( ((((((((( (((((( ((((((( (((( ((((((((((( ( (((((((( (((( ( إلى قوله (متاعاً لكم ولأنعامكم) [النازعات: 27 – 33]...
ومن خلق هذه المخلوقات العظام: كالسماء والأرض وما فيهما – فلا عجب في إقامته أهل الكهف هذه المدة الطويلة ثم بعثه إياهم كما هو واضح](
).
* دراسة الترجيح:-
ذهب جمهور المفسرين(
) إلى أن معنى الآية: أن الله تعالى يقول لنبيه  أم حسبت يا محمد أن أصحاب الكهف والرقيم كانوا من آياتنا عجباً، فإن ما خلقت من السموات والأرض وما فيهن من العجائب أعجب من أمر أصحاب الكهف، ويدل لهذا آيات كثيرة منها أن الله تعالى قال ( ((((( ((((((((( ((( ((((( (((((((( ((((((( ((((( ( إلى قوله تعالى ( (((((((( ((((((( ( [الكهف: 7 – 8] ثم أتبع ذلك بقوله ( (((( (((((((( (((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( ( فدل ذلك على أن المراد أن قصتهم لا عجب فيها بالنسبة إلى ما خلقنا مما هو أعظم منها.
ومن الأدلة أنه يكثر في القرآن تنبيه الناس على أن خلق السموات والأرض أعظم من خلق الناس، ومن خلق الأعظم فهو قادر على الأصغر بلا شك كقوله تعالى: ( (((((((( ((((((((((((( (((((((((( (((((((( (((( (((((( (((((((( ( [غافر: 57]، وكقوله تعالى: ( ((((((((( (((((( ((((((( (((( ((((((((((( ( (((((((( (((( ( إلى قوله ( (((((((( (((((( ((((((((((((((( (((( ( [النازعات: 27-33]، ومن خلق هذه المخلوقات العظام فلا عجب في إقامته أهل الكهف هذه المدة الطويلة ثم بعثه إياهم.
وقيل إن معنى الآية: أم حسبت يا محمد أن أصحاب الكهف والرقيم كانوا من آياتنا عجباً، فإن الذي آتيتك من العلم والحكمة والكتاب والسنة أفضل من شأنهم(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى الآية: أم حسبت يا محمد أن أصحاب الكهف والرقيم كانوا من آياتنا عجباً، فإن ما خلقت من السموات والأرض وما فيهن من العجائب أعجب من أمر أصحاب الكهف – وهو قول جمهور المفسرين – ويدل لهذا آيات كثيرة كما تقدم(
) – والله أعلم -.
* المراد بـ"الرقيم" في قوله تعالى: 

( (((( (((((((( (((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((( (((( ((((((((((( ((((((( ((( ( [الكهف:9].

* اختلف العلماء في المراد بـ"الرقيم" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أنه فعيل بمعنى مفعول أي المرقوم، من رقمت الكتاب إذا كتبته، فهو كتاب أو لوح أو حجر كتب فيه شأن أصحاب الكهف.
2- أنه اسم كلبهم.
3- أنه بلدة بالروم.
4- أنه اسم الجبل الذي فيه الكهف.
5- أنه اسم الوادي الذي فيه الكهف(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اختلف العلماء في المراد بـ(الرقيم) في هذه الآية على أقوال كثيرة، قيل الرقيم: اسم كلبهم..، وعن الضحاك أن الرقيم: بلدة بالروم، وقيل: اسم الجبل الذي فيه الكهف، وقيل: اسم للوادي الذي فيه الكهف، والأقوال فيه كثيرة...
وأظهر الأقوال عندي بحسب اللغة العربية وبعض آيات القرآن أن الرقيم معناه: المرقوم، فهو فعيل بمعنى مفعول، من رقمت الكتاب إذا كتبته، ومنه قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( ((( ( [المطففين: 9]، سواء قلنا: إن الرقيم كتاب كان عندهم فيه شرعهم الذي تمسكوا به، أو لوح من ذهب كتبت فيه أسماؤهم وأنسابهم وقصتهم وسبب خروجهم، أو صخرة نقشت فيها أسماؤهم، والعلم عند الله تعالى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بـ(الرقيم) في الآية المرقوم، فهو فعيل بمعنى مفعول، من رقمت الكتاب إذا كتبته، ومنه قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( ((( ( [المطففين: 9]، فهو كتاب أو لوح أو حجر كتب فيه شأن أصحاب الكهف.
وقال بعض المفسرين إن الرقيم اسم كلبهم(
).

وقيل إن الرقيم بلدة بالروم(
).

وقيل إنه اسم الجبل الذي فيه الكهف(
).

وقيل هو اسم الوادي الذي فيه الكهف(
).
تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن المراد بـ(الرقيم) في الآية المرقوم، فهو فعيل بمعنى مفعول، من رقمت الكتاب إذا كتبته، ومنه قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( ((( ( [المطففين: 9]، فهو كتاب أو لوح أو حجر كتب فيه شأنهم – وهو قول جمهور المفسرين – وهذا المعنى هو الأظهر بحسب اللغة العربية وبعض آيات القرآن - والله أعلم -.
* هل أصحاب الكهف والرقيم طائفة واحدة أم لا ؟ 

قال تعالى ( (((( (((((((( (((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((( (((( ((((((((((( ((((((( ((( ( [الكهف:9].

* اختلف العلماء هل أصحاب الكهف والرقيم طائفة واحدة أم لا ؟ على أقوال منها:-
1- أن أصحاب الكهف والرقيم طائفة واحدة.
2- أن أصحاب الكهف طائفة وأصحاب الرقيم طائفة أخرى، والله سبحانه قص على نبيه  قصة أصحاب الكهف، ولم يذكر شيئاً عن أصحاب الرقيم.
3- أن أصحاب الكهف طائفة وأصحاب الرقيم هم الثلاثة الذين سقطت عليهم صخرة فسدت عليهم باب الكهف الذي هم فيه، فدعوا الله بأعمالهم الصالحة(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[الظاهر أن أصحاب الكهف والرقيم طائفة واحدة أضيفت إلى شيئين: أحدهما معطوف على الآخر، خلافاً لمن قال: إن أصحاب الكهف طائفة، وأصحاب الرقيم طائفة أخرى، وأن الله قص على نبيه في هذه السورة الكريمة قصة أصحاب الكهف ولم يذكر له شيئاً عن أصحاب الرقيم، وخلافاً لمن زعم أن أصحاب الكهف هم الثلاثة الذين سقطت عليهم صخرة فسدت عليهم باب الكهف الذي هم فيه، فدعوا الله بأعمالهم الصالحة وهم: البار بوالديه، والعفيف، والمستأجر، وقصتهم مشهورة ثابتة في الصحيح(
)، إلا أن تفسير الآية بأنهم هم المراد بعيد كما ترى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن أصحاب الكهف والرقيم طائفة واحدة أضيفت إلى شيئين أحدهما معطوف على الآخر.
وقال بعض المفسرين(
) إن أصحاب الكهف طائفة، وأصحاب الرقيم طائفة أخرى، والله سبحانه قص على نبيه  قصة أصحاب الكهف، ولم يذكر شيئاً عن أصحاب الرقيم.

وقيل (
) إن أصحاب الرقيم هم الثلاثة الذين سقطت عليهم صخرة فسدت عليهم باب الكهف الذي هم فيه، فدعوا الله بأعمالهم الصالحة، وهم: البار بوالديه، والعفيف، والمستأجر، وقصتهم مشهورة ثابتة في الصحيح(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن أصحاب الكهف والرقيم طائفة واحدة أضيفت إلى شيئين أحدهما معطوف على الآخر – وهو قول جمهور المفسرين -، أما الأقوال الأخرى فإنها بعيدة – والله أعلم -.
* إعراب قوله تعالى ( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((( ((((((((( ((((((((( ( (
قال تعالى ( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((( ((((((((( ((((((((( ( (((((( ((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((((((( ( (((((( (((((((( (((((( (((((((((( ((((( (((( ((((((( (((( ( [الكهف: 15].
* اختلف العلماء في إعراب قوله تعالى: ( (((((((((( ((((((((( ((((((((((( ((( ((((((((( ((((((((( ( ( على أقوال منها:-
1- أن قوله تعالى "هؤلاء" مبتدأ، و"قومنا" عطف بيان، والخبر جملة (اتخذوا).
2- أن "هؤلاء" مبتدأ، و"قومنا" خبر، وجملة "اتخذوا" في محل حال(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[وقوله تعالى في هذه الآية الكريمة "هؤلاء" مبتدأ، و"قومنا" قيل عطف بيان، والخبر جملة "اتخذوا"، وقيل "قومنا" خبر المبتدأ، وجملة "اتخذوا" في محل حال، والأول أظهر، والله تعالى أعلم](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن قوله تعالى في هذه الآية "هؤلاء" مبتدأ، و"قومنا" عطف بيان، والخبر جملة "اتخذوا".
وقيل إن "هؤلاء" مبتدأ، و"قومنا" خبر، وجملة "اتخذوا" في محل حال(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن قوله تعالى في هذه الآية "هؤلاء" مبتدأ، و"قومنا" عطف بيان، والخبر جملة "اتخذوا" – وهو قول جمهور المفسرين -.
أما قول من قال إن "قومنا" خبر فهو بعيد لعدم إفادته(
) – والله أعلم -.
* نوع "ما" في قوله تعالى ( ((((( ((((((((((( (((( (((( (
قال تعالى ( (((((( ((((((((((((((((((( ((((( ((((((((((( (((( (((( (((((((((( ((((( (((((((((( ((((((( (((((( ((((((( (((( ((((((((((( ((((((((((( ((((( ((((( ((((((((( (((((((((( (((( ( [الكهف: 16].
* اختلف العلماء في نوع "ما" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أنها موصولة، أي وإذ اعتزلتموهم واعتزلتم معبوديهم من دون الله.
2- أنها مصدرية، أي وإذ اعتزلتموهم واعتزلتم عبادتهم غير الله تعالى(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قوله تعالى ( ((((( ((((((((((( (((( (((( ( اسم موصول في محل نصب معطوف على الضمير المنصوب في قوله "اعتزلتموهم" أي واعتزلتم معبوديهم من دون الله، وقيل "ما" مصدرية، أي اعتزلتموهم واعتزلتم عبادتهم غير الله تعالى، والأول أظهر](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن "ما" في هذه الآية موصولة، أي وإذ اعتزلتموهم واعتزلتم معبوديهم من دون الله.
وقيل إن "ما" مصدرية، والتقدير، واعتزلتم عبادتهم غير الله تعالى(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن "ما" في هذه الآية تحتمل الوجهين السابقين، فيحتمل أن تكون موصولة، ويحتمل أن تكون مصدرية، وعلى كلا الاحتمالين فهي معطوفة على الضمير المنصوب في قوله تعالى "اعتزلتموهم"(
)، وقد أشار إلى هذا بعض المفسرين(
)  
– والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى ( ( ((((((( ((((((((( ((((( ((((((( ((((((((( ((( (((((((((( ((((( ((((((((((( ((((((( ((((((( (((((((((((( ((((( ((((((((((( (((((( ((( (((((((( ((((((( ( ((((((( (((( (((((((( (((( ( ((( (((((( (((( (((((( (((((((((((( ( ((((( (((((((( ((((( (((((( ((((( ((((((( ((((((((( (((( ( [الكهف: 17].
* اختلف العلماء في المراد بهذه الآية على قولين هما:-
1- أن المراد أن أصحاب الكهف كانوا في فجوة من الكهف على سمت تصيبه الشمس وتقابله، إلا أن الله منع ضوء الشمس من الوقوع عليهم على وجه خرق العادة كرامة لهؤلاء القوم الصالحين.
2- أن المراد أن أصحاب الكهف كانوا في زاوية من الكهف، وبينهم وبين الشمس حواجز طبيعية من نفس الكهف تقيهم حر الشمس عند طلوعها وغروبها(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[اعلم أن العلماء اختلفوا في هذه الآية على قولين، وفي نفس الآية قرينة تدل على صحة أحدهما وعدم صحة الآخر.
أما القول الذي تدل القرينة في الآية على خلافه فهو أن أصحاب الكهف كانوا في زاوية من الكهف وبينهم وبين الشمس حواجز طبيعية من نفس الكهف، تقيهم حر الشمس عند طلوعها وغروبها...

وأما القول الذي تدل القرينة في هذه الآية على صحته فهو أن أصحاب الكهف كانوا في فجوة من الكهف على سمت تصيبه الشمس وتقابله، إلا أن الله منع ضوء الشمس من الوقوع عليهم على وجه خرق العادة كرامة لهؤلاء القوم الصالحين الذين فروا بدينهم طاعة لربهم جل وعلا.
والقرينة الدالة على ذلك هي قوله تعالى ( ((((((( (((( (((((((( (((( ( ( إذ لو كان الأمر كما ذكره أصحاب القول الأول لكان ذلك أمراً معتاداً مألوفاً، وليس فيه غرابة حتى يقال فيه "من آيات الله"...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بالآية أن أصحاب الكهف كانوا في فجوة من الكهف على سمت تصيبه الشمس وتقابله إلا أن الله منع ضوء الشمس من الوقوع عليهم على وجه خرق العادة كرامة لهؤلاء القوم الصالحين، فكان سبحانه يقلص ضوء الشمس عنهم ويبعده إلى جهة اليمين عند الطلوع وإلى جهة الشمال عند الغروب، ويدل لهذا القول قوله تعالى في نفس الآية ( ((((((( (((( (((((((( (((( ( ( أي هذا الأمر الذي أكرمهم الله به من آياته ومن دلائل قدرته سبحانه(
).

وقال بعض المفسرين(
) إن المراد أن أصحاب الكهف كانوا في زاوية من الكهف، وبينهم وبين الشمس حواجز طبيعية من نفس الكهف تقيهم حر الشمس عند طلوعها وغروبها، وقالوا إن باب الكهف كان مفتوحاً إلى جانب الشمال، فإذا طلعت الشمس كانت على يمين الكهف، وإذا غربت كانت على شماله، فضوء الشمس لا يدخل إلى الكهف، وكان الهواء الطيب والنسيم يصل إلى داخله(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بالآية أن أصحاب الكهف كانوا في فجوة من الكهف على سمت تصيبه الشمس وتقابله، إلا أن الله منع ضوء الشمس من الوقوع عليهم على وجه خرق العادة كرامة لهؤلاء القوم الصالحين، [ويؤيد هذا قوله تعالى في نفس الآية: ( ((((((( (((( (((((((( (((( ( ( فإن صرف الشمس عنهم مع توجه الفجوة إلى مكان تصل إليه عادة 
أنسب بمعنى كونها آية، ويؤيده أيضاً إطلاق الفجوة وعدم تقييدها بكونها إلى جهة معينة 
– والله أعلم -](
).
* المراد بقوله تعالى: "تقرضهم":
قال تعالى ( ( ((((((( ((((((((( ((((( ((((((( ((((((((( ((( (((((((((( ((((( ((((((((((( ((((((( ((((((( (((((((((((( ((((( ((((((((((( (((((( ((( (((((((( (((((((  ( [الكهف: 17].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "تقرضهم" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد تقطعهم وتتجافى عنهم ولا تقربهم، من القرض بمعنى القطع والصرم.
2- أن المراد تقطعهم من ضوئها شيئاً ثم يزول سريعاً كالقرض يسترد(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قوله تعالى ( ((((((( ((((((( (((((((((((( ( من القرض بمعنى القطيعة والصرم، أي تقطعهم وتتجافى عنهم ولا تقربهم، وهذا المعنى معروف في كلام العرب، ومنه قول غيلان ذي الرمة:
	نظرت بجرعاء السبية نظرة
إلى ظُعُن يقرضن أقواز مشرف

	
	ضحى وسواد العين في الماء شامس
شمالاً وعن أيمانهن الفوارس(
)



فقوله "يقرضن أقواز مشرف" أي يقطعنها ويبعدنها ناحية الشمال وعن أيمانهن الفوارس، وهو موضع أو رمال الدهناء، والأقواز: جمع قوز وهو العالي من الرمل كأنه جبل....، وهذا الذي ذكرنا هو الصواب في معنى قوله تعالى "تقرضهم" خلافاً لمن زعم أن معنى تقرضهم: تقطعهم من ضوئها شيئاً ثم يزول سريعاً كالقرض يسترد، ومراد قائل هذا القول أن الشمس تميل عنهم بالغداة وتصيبهم بالعشي إصابة خفيفة بقدر ما يطيب لهم هواء المكان ولا يتعفن.
وقال أبو حيان في البحر(
): ولو كان من القرض الذي يعطى ثم يسترد لكان الفعل رباعياً، فتكون التاء في قوله "تقرضهم" مضمومة لكن دل فتح التاء من قوله "تقرضهم" على أنه من القرض بمعنى القطع...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن معنى "تقرضهم" أي تقطعهم وتتجافى عنهم ولا تقربهم، من القرض بمعنى القطع والصرم، وهذا قول أهل اللغة وهو معروف في كلام العرب(
).
وقال بعض المفسرين(
) إن معنى "تقرضهم" تقطعهم من ضوئها شيئاً ثم يزول سريعاً كالقرض يسترد، فالشمس تميل عنهم بالغداة وتصيبهم بالعشي إصابة خفيفة بقدر ما يطيب لهم هواء المكان ولا يتعفن.

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى "تقرضهم" أي تقطعهم وتتجافى عنهم ولا تقربهم، من القرض بمعنى القطع والصرم – وهو قول جمهور المفسرين -.
أما القول بأن معنى "تقرضهم" أي تقطعهم من ضوئها شيئاً ثم يزول سريعاً كالقرض يسترد فهو بعيد، إذ لو كان المعنى كذلك لكان الفعل رباعياً، فتكون التاء في قوله تعالى "تقرضهم" مضمومة، لكن فتح التاء دل على أنه من القرض بمعنى القطع والصرم 
– والله أعلم -.
* المراد بـ"الوصيد" في قوله تعالى:-

( (((((((((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ( ((((((((((((((( ((((( ((((((((((( ((((((( ((((((((((( ( ((((((((((( ((((((( ((((((((((( ((((((((((((( ( (((( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((( (((((((( (((((((((((( (((((((( ((((((( (((( ( [الكهف:18].
* اختلف العلماء في المراد بـ"الوصيد" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد به الباب.
2- أن المراد به العتبة.
3- أنه الصعيد والتراب(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
اختلفت عبارات المفسرين في المراد بـ"الوصيد" فقيل: هو فناء البيت، ويروى عن ابن عباس ومجاهد وسعيد بن جبير، وقيل الوصيد: الباب، وهو مروي عن ابن عباس أيضاً(
)، وقيل الوصيد: العتبة، وقيل: الصعيد.
والذي يشهد له القرآن أن الوصيد هو الباب، ويقال له أصيد أيضاً لأن الله يقول 
( ((((((( ((((((((( (((((((((( ((( ( [الهمزة: 8] أي مغلقة مطبقة، وذلك بإغلاق كل وصيد أو أصيد وهو الباب من أبوابها...](
).
* دراسة الترجيح:-
ذهب جمهور المفسرين(
) إلى أن المراد بـ"الوصيد" في الآية هو الباب، من قولهم أوصدت الباب: إذا أغلقته، ومنه قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( (((((((((( ((( ( [الهمزة:8] أي مغلقة مطبقة، وذلك بإغلاق كل وصيد أو أصيد، وهو الباب من أبوابها(
).
وذهب بعض المفسرين(
) إلى أن المراد بـ"الوصيد" العتبة.

وقيل إن "الوصيد" هو الصعيد والتراب(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بـ"الوصيد" في الآية هو الباب - وهو قول جمهور المفسرين -، ويدل لهذا قوله تعالى ( ((((((( ((((((((( (((((((((( ((( ( أي مغلقة مطبقة، وذلك بإغلاق كل وصيد أو أصيد وهو الباب من أبوابها، وخير ما يفسر به القرآن هو القرآن نفسه – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى "أزكى":-
قال تعالى: ( ((((((((((( ((((((((((((( ((((((((((((((((( (((((((((( ( ((((( (((((((( ((((((((( (((( (((((((((( ( (((((((( ((((((((( ((((((( (((( (((((( (((((( ( (((((((( (((((((( (((((((( ((((( (((((((((( (((((((((((((( ((((((((( (((((((((((( ((((((((( ((((( ((((((((((((( ((((((((((( (((((((( (((((((( (((((((( ((((((((((((( (((((((( ((((((( (((((((((((((( (((( (((((((((( (((((( ((((((( (((( ( [الكهف: 19].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "أزكى" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد به أطيب طعاماً لكونه حلالاً ليس مما فيه حرام ولا شبهة.
2- أن المراد به أكثر طعاماً، من قولهم زكا الزرع إذا كثر(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[في قوله تعالى في هذه الآية "أزكى"قولان للعلماء: 
أحدهما: أن المراد بكونه "أزكى" أطيب لكونه حلالاً ليس مما فيه حرام ولا شبهة.

والثاني: ن أن ال
أن المراد بكونه "أزكى" أنه أكثر، كقولهم: زكا الزرع إذا كثر، وكقول الشاعر:-
	قبائلنا سبع وأنتم ثلاثة

	
	وللسبع أزكى من ثلاث وأطيب(
)



أي أكثر من ثلاثة.
والقول الأول هو الذي يدل له القرآن لأن أكل الحلال والعمل الصالح أمر الله به المؤمنين كما أمر المرسلين، قال تعالى ( ((((((((((( ((((((((( ((((((( (((( ((((((((((((( ((((((((((((( (((((((( ( [المؤمنون:51]، وقال ( ((((((((((( ((((((((( (((((((((( ((((((( ((( (((((((((( ((( ((((((((((((( ((((((((((((( (( ((( ((((((( ((((((( ((((((((((( ((((( ( [البقرة: 172]، ويكثر في القرآن إطلاق مادة الزكاة على الطهارة كقوله ( (((( (((((((( ((( (((((((( (((( ( [الأعلى:14]، وقوله ( (((( (((((((( ((( (((((((( ((( ( [الشمس: 9]، وقوله ( (((((((( (((((( (((( (((((((((( ((((((((((((( ((( (((((( (((((( ((((( (((((( ((((((( ( [النور:21]، وقوله ( (((((((((((( ((( ((((((((((((( ((((((((( ((((((( ((((((( (((((((( (((((((((( ((((((( (((( ( [الكهف:81]، وقوله ( (((((((((( ((((((( (((((((( (((((((( (((((( ( [الكهف: 74] إلى غير ذلك من الآيات.
فالزكاة في هذه الآيات ونحوها يراد بها الطهارة من أدناس الذنوب والمعاصي، فاللائق بحال هؤلاء الفتية الأخيار المتقين أن يكون مطلبهم في مأكلهم الحلّية والطهارة لا الكثرة](
).

* دراسة الترجيح:-
ذهب بعض المفسرين(
) إلى أن المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((( ( أي أطيب طعاماً لكونه حلالاً ليس مما فيه حرام ولا شبهة، ويدل لهذا قوله تعالى: ( ((((((((((( ((((((((( ((((((( (((( ((((((((((((( ((((((((((((( (((((((( ( [المؤمنون: 51]، وقوله تعالى ( ((((((((((( ((((((((( (((((((((( ((((((( ((( (((((((((( ((( ((((((((((((( ( [البقرة: 172]، كما أنه يكثر إطلاق الزكاة على الطهارة في القرآن، كقوله تعالى ( (((( (((((((( ((( (((((((( (((( ( [الأعلى:14]، وقوله تعالى ( (((( (((((((( ((( (((((((( ((( ( [الشمس: 9]، ونحوها من الآيات، كما أن اللائق بحال هؤلاء الفتية الأخيار أن يكون مطلبهم الحلّيّة والطهارة لا الكثرة(
).
وذهب بعض المفسرين(
) إلى أن المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((( ( أي أكثر طعاماً، من قولهم: زكا الزرع إذا كثر، ومنه قول الشاعر:
	قبائلنا سبع وأنتم ثلاثة

	
	وللسبع أزكى من ثلاث وأطيب



أي أكثر من ثلاث، وقالوا إن طلب الأكثر لا يستبعد ولا يعاب(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى ( (((((((( (((((((( ( أي أطيب طعاماً لكونه حلالاً ليس مما فيه حرام ولا شبهة، ويدل لهذا كثرة إطلاق الزكاة على الطهارة في القرآن كقوله تعالى ( (((( (((((((( ((( (((((((( (((( ( [الأعلى:14]، وقوله تعالى ( (((( (((((((( ((( (((((((( ((( ( [الشمس: 9]، ونحوها من الآيات، كما أن اللائق بحال هؤلاء الفتية أن يكون مطلبهم في مأكلهم الحلّيّة والطهارة لا الكثرة.
أما القول الآخر فإنه وإن كان محتملاً إلا أن القول الأول أقرب إلى الصواب – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى ( ((((((((( (((((( ((((( ((((((( (
قال تعالى ( (((( ((((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((((( ((((( (((( (((( ((( (((((((( (((( ( ((((((((( (((((( ((((( ((((((( (((((( (((((( ((( (((((((((( (((((( (((((((( (((( (((((( ((((((( (((( ( [الكهف:23، 24].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( ((((((((( (((((( ((((( ((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن الآية متعلقة بما قبلها، والمعنى: إذا نسيت الاستثناء ثم ذكرت فقل: إن شاء الله ولو بعد حين.
2- أن الآية لا تعلق لها بما قبلها، والمعنى: إذا نسيت شيئاً فاذكر الله، وقيل إن المعنى إذا غضبت فاذكر الله(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
في هذه الآية الكريمة قولان معروفان لعلماء التفسير: 
الأول: أن هذه الآية الكريمة متعلقة بما قبلها، والمعنى: أنك إن قلت سأفعل غداً كذا ونسيت أن تقول إن شاء الله، ثم تذكرت بعد ذلك فقل إن شاء الله، أي اذكر ربك معلقاً على مشيئته ما تقول أنك ستفعله غداً إذا تذكرت بعد النسيان، وهذا القول هو الظاهر لأنه يدل عليه قوله تعالى ( (((( ((((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((((( ((((( (((( (((( ((( (((((((( (((( ( [الكهف:23، 24] وهو قول الجمهور.
القول الثاني: أن الآية لا تعلق لها بما قبلها، والمعنى: إذا وقع منك النسيان لشيء فاذكر الله، لأن النسيان من الشيطان، كما قال تعالى عن فتى موسى ( (((((( (((((((((((( (((( (((((((((((( (((( ((((((((((( ( [الكهف: 63]، وكقوله ( (((((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((((((( (((((( (((( (( [المجادلة:19]، وقال تعالى ( ((((((( ((((((((((( (((((((((((( (((( (((((((( (((((( (((((((((((( (((( (((((((((( ((((((((((((( ( [الأنعام: 68]، وذكر الله تعالى يطرد الشيطان كما يدل لذلك قوله تعالى ( ((((( (((((( ((( (((((( (((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((((( (((((( ((((( ((((((( (((( ( [الزخرف: 36]، وقوله تعالى ( (((( ((((((( ((((((( (((((((( ((( (((((( (((((((( ((( ((((((( (((((((( ((( ((( ((((( ((((((((((((( ((((((((((( ((( ( [الناس: 1- 4]....، وقال بعضهم "واذكر ربك إذا نسيت" أي صل الصلاة التي كنت ناسياً لها عند ذكرك لها كما قال تعالى ( (((((((( ((((((((((( (((((((((( ( [طه:14]، وقول من قال إذا نسيت أي إذا غضبت ظاهر السقوط](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن قوله تعالى "واذكر ربك إذا نسيت" متعلق بما قبله، والمعنى: إذا نسيت الاستثناء ثم ذكرت فقل: إن شاء الله، ولو بعد حين، ويدل له قوله تعالى ( (((( ((((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((((( ((((( (((( (((( ((( (((((((( (((( ( [الكهف: 23، 24]. 
وقال بعض المفسرين (
) إن الآية لا تعلق لها بما قبلها، والمعنى: إذا نسيت شيئاً فاذكر الله، لأن النسيان من الشيطان كما قال تعالى ( (((((( (((((((((((( (((( (((((((((((( (((( ((((((((((( ( [الكهف: 63]، وكقوله تعالى ( (((((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((((((((( (((((( (((( (( [المجادلة:19]، وذكر الله يطرد الشيطان كما يدل لذلك قوله تعالى ( ((((( (((((( ((( (((((( (((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((((( (((((( ((((( ((((((( (((( ( [الزخرف: 36] ونحوها من الآيات.
وقيل إن الآية لا تعلق لها بما قبلها، والمعنى: إذا غضبت فاذكر الله(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما سبق أن قوله تعالى  ( ((((((((( (((((( ((((( ((((((( ( متعلق بما قبله، وأن المعنى: إذا نسيت الاستثناء ثم ذكرت فقل: إن شاء الله ولو بعد حين، ويدل له قوله تعالى 
( (((( ((((((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((((( ((((( (((( (((( ((( (((((((( (((( ( ( [الكهف:23، 24]، [أما القول الآخر فإنه بعيد لأن تعلق هذا الكلام بما قبله يفيد إتمام الكلام في هذه القضية، وجعله كلاماً مستأنفاً يوجب صيرورة الكلام مبتدأ منقطعاً وذلك لا يجوز](
) – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى  ( ((((((((( ((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( (
قال تعالى ( (((((((((( (((((((( (((( ((((((((( ((((((((( ((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( (((((((((( ((((((((( ( (((( (((((( ((((((((( (((((((( ((((((( ((((((( (((((((((((( (((((((((( ( (((( (((((( (((( ((((((((((( ((((((((( ((( ((((((((( (((((((((( ((((((( ((((((( ((((((((( ((((((( (((( ( [الكهف: 28].
* اختلف المفسرون في المراد بقوله تعالى ( ((((((((( ((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ( على أقوال منها:
1- أن المراد يصلون صلاة الصبح والعصر أو الصلاة المكتوبة عموماً.
2- أن المراد يذكرون الله تعالى.
3- أن المراد يدعون الله تعالى ويعبدونه.
4- أن المعنى يتعلمون القرآن(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[قال بعض العلماء: ( ((((((((( ((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ( أي يصلون صلاة الصبح والعصر، والتحقيق أن الآية تشمل أعم من مطلق الصلاة](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( ((((((((( ((((((( (((((((((((((( ((((((((((((( ( أي يصلون صلاة الصبح والعصر أو الصلاة المكتوبة عموماً، وخص الغداة والعشي لأنهما محل الغفلة والاشتغال بالأمور(
).
وقيل إن المراد يذكرون الله تعالى(
).
وقيل يدعون الله تعالى ويعبدونه(
).

وقيل المعنى يتعلمون القرآن(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن الآية تشمل الأوجه السابقة فتشمل الصلاة وذكر الله ودعاءه وعبادته وتعلم القرآن ونحو ذلك، فالأولى حمل الآية على العموم – وقد أشار إلى هذا بعض المفسرين(
) – والله أعلم -.
* المراد بـ(الثواب):-

قال تعالى ( (((((((((((( (((((( ((((((( (((((( ((((((( ((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((( (((((( (((( ((((((((( ((( (((((( ((((((((((((( (((((((( ((((((( (((( ((((((( (((((((((((((( ((((((((((( (((((( ((((( (((((((((((( ( (((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((( ( [الكهف: 31].
* اختلف العلماء في المراد بـ"الثواب" على قولين هما:-
1- أن المراد به الجزاء مطلقاً، جزاء الخير بالخير وجزاء الشر بالشر.
2- أن المراد به جزاء الخير بالخير فقط(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[الثواب: الجزاء مطلقاً على التحقيق، ومنه قول الشاعر: 
	لكل أخي مدح ثواب علمته

	
	وليس لمدح الباهلي ثواب(
)



وقول من قال: إن الثواب في اللغة يختص بجزاء الخير بالخير غير صواب، بل يطلق الثواب أيضاً على جزاء الشر بالشر، ومنه قوله تعالى ( (((( ((((((( ((((((((((( ((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [المطففين: 36]، وقوله تعالى ( (((( (((( (((((((((((( ((((((( (((( ((((((( ((((((((( ((((( (((( ( ((( (((((((( (((( (((((((( (((((((( ( [المائدة: 60] الآية](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور العلماء(
) إن المراد بـ"الثواب" الجزاء مطلقاً، جزاء الخير بالخير وجزاء الشر بالشر، ويدل لذلك آيات كثيرة، فمن إطلاقه على جزاء الخير بالخير قوله تعالى ( (((((((( ((((( ((((( (((( ( (((((( (((((((( (((((( (((((((((( ( [آل عمران: 195]، وقوله تعالى ( (((((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((( ( [الكهف: 31]، ومن إطلاقه على جزاء الشر بالشر قوله تعالى ( (((( ((((((( ((((((((((( ((( (((((((( ((((((((((( (((( ( [المطففين: 36]، وقوله تعالى ( (((( (((( (((((((((((( ((((((( (((( ((((((( ((((((((( ((((( (((( ( ((( (((((((( (((( (((((((( (((((((( ( [المائدة: 60] ونحوها من الآيات.
وقيل إن الثواب في اللغة يختص بجزاء الخير بالخير(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بـ(الثواب) الجزاء مطلقاً، كما دلت على ذلك الآيات الكثيرة.

أما القول بأنه يختص بجزاء الخير بالخير فهو بعيد، وليس هناك ما يدل على قصره على ذلك – والله أعلم -.

* المراد بقوله تعالى ( (((((((((((((((( ((((((((((((( (
قال تعالى ( ((((((((( ((((((((((((( ((((((( (((((((((((( (((((((((( ( (((((((((((((((( ((((((((((((( (((((( ((((( ((((((( (((((((( (((((((( (((((( (((( ( [الكهف: 46].
* اختلف العلماء في المراد بـ"الباقيات الصالحات" على أقوال منها:-
1- أن المراد بها الصلوات الخمس.
2- أن المراد بها سبحان الله والحمد لله ولا إله إلا الله والله أكبر ولا حول ولا قوة إلا بالله العلي العظيم.
3- أن المراد بها الأعمال الصالحة عامة(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أقوال العلماء في الباقيات الصالحات كلها راجعة إلى شيء واحد، وهو الأعمال التي ترضي الله، سواء قلنا إنها الصلوات الخمس كما هو مروي عن جماعة من السلف....، أو أنها سبحان الله والحمد لله ولا إله إلا الله والله أكبر ولا حول ولا قوة إلا بالله العلي العظيم، وعلى هذا القول جمهور العلماء...
قال مقيده عفا الله عنه: التحقيق أن "الباقيات الصالحات" لفظ عام يشمل الصلوات الخمس، والكلمات الخمس المذكورة، وغير ذلك من الأعمال التي ترضي الله تعالى لأنها باقية لصاحبها غير زائلة ولا فانية كزينة الحياة الدنيا، ولأنها أيضاً صالحة لوقوعها على الوجه الذي يرضي الله تعالى](
).

* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن "الباقيات الصالحات" هي الصلوات الخمس، وقال الجمهور(
) إن المراد بها: [سبحان الله والحمد لله ولا إله إلا الله والله أكبر ولا حول ولا قوة إلا بالله العلي العظيم].
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بها الأعمال الصالحة عامة، فتشمل الصلوات الخمس والكلمات الخمس المذكورة والصيام والزكاة والجهاد وغيرها من الأعمال التي ترضي الله تعالى لأنها باقية لصاحبها في الآخرة، ولأنها صالحة لوقوعها على الوجه الذي يرضي الله تعالى، وقالوا إن الآية عامة وليس هناك دليل على تخصيص بعض الأعمال الصالحة دون بعض(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يبدو مما سبق أن "الباقيات الصالحات" هي الأعمال الصالحة عامة، فتشمل الصلوات الخمس، والكلمات الخمس المذكورة وغيرها من الأعمال الصالحة، [لأن لفظ الآية عام وليس هناك دليل على تخصيص بعض الأعمال دون بعض، ولأن كل ما بقي ثوابه جاز أن يقال له هذا](
) – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى ( ((((((( (((((((( ((((((((( (
قال تعالى ( (((((((( ((((((((( ((((((((((( ((((((( (((((((( ((((((((( ((((((((((((((( (((((( ((((((((( (((((((( ((((((( (((( ( [الكهف: 47].
* اختلف المفسرون في المراد بقوله تعالى ( ((((((( (((((((( ((((((((( ( على قولين هما:-

1- أن المعنى وترى الأرض ظاهرة فليس عليها شيء من جبل أو شجر أو بناء.
2- أن المعنى وترى الأرض بارزة أي ظاهراً ما كان في بطنها من أموات وكنوز(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
قوله تعالى في هذه الآية الكريمة ( ((((((( (((((((( ((((((((( ( البروز: الظهور، أي ترى الأرض ظاهرة منكشفة لذهاب الجبال والظراب والآكام والشجر والعمارات التي كانت عليها، وهذا المعنى الذي ذكره هنا بينه أيضاً في غير هذا الموضع كقوله تعالى 
( ((((((((((((((( (((( ((((((((((( (((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((( ((((((((((( (((((( ((((((((( ((((( (( (((((( (((((( ((((((( (((( ((((((( ((((( ( [طه: 105 – 107]، وأقوال العلماء في معنى ذلك راجعة إلى شيء واحد وهو أنها أرض مستوية لا نبات فيها ولا بناء ولا ارتفاع ولا انحدار.
وقول من قال إن معنى ( ((((((( (((((((( ((((((((( ( أي بارزاً ما كان في بطنها من الأموات والكنوز بعيد جداً كما ترى](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن معنى الآية: وترى الأرض ظاهرة فليس عليها شيء من جبل أو شجر أو بناء، ويدل له قوله تعالى ( ((((((((((((((( (((( ((((((((((( (((((( (((((((((( (((((( ((((((( ((((( ((((((((((( (((((( ((((((((( ((((( (( (((((( (((((( ((((((( (((( ((((((( ((((( ( [طه: 105 – 107]، وقيل: إن المعنى وترى الأرض ظاهراً ما كان في بطنها من أموات وكنوز(
)، كقوله تعالى: 
( ((((((( (((((((( (((((( ((( (((((((((( ((( (((((( (((((((((( ((( ( [الانشقاق: 3 – 4]، وقوله تعالى:
( (((((((((((( (((((((( (((((((((((( ((( ( [الزلزلة: 2] ونحوها من الآيات.
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى ( ((((((( (((((((( ((((((((( ( أي ظاهرة ليس عليها شيء من جبل أو شجر أو بناء – وهو قول أكثر المفسرين –(
).
أما قول من قال إن المراد بارزاً ما كان في بطنها من أموات وكنوز فهو بعيد جداً وهو خلاف الظاهر(
) – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى ( ((((((((( (
قال تعالى ( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( (((((((((((((( (((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( (((( ( [الكهف: 52].
* اختلف العلماء في المراد بـ"الموبق" على أقوال منها:-
1- أن المراد به المهلك، من قولهم: وبق يبق إذا هلك.
2- أنه واد في جهنم.
3- أنه الموعد.
4- أنه العداوة.
5- المجلس(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[الموبق: قيل المهلك، وقيل واد في جهنم، وقيل الموعد... 
والتحقيق: أن الموبق المهلك، من قولهم وبق يبق كوعد يعد: إذا هلك، وفيه لغة أخرى وهي: وبق يوبق كوجل يوجل، ولغة ثالثة أيضاً وهي: وبق يبق كورث يرث، ومعنى كل ذلك الهلاك(
).

وأوبقته ذنوبه: أهلكته، ومن هذا المعنى قوله تعالى ( (((( ((((((((((( ((((( ((((((((( ( [الشورى: 34] أي يهلكهن...
وقول من قال إن الموبق العداوة، وقول من قال: إنه المجلس كلاهما ظاهر السقوط، والتحقيق فيه هو ما قدمنا](
).

* دراسة الترجيح:-
قال أكثر المفسرين(
) إن المراد بـ"الموبق" المهلك، من قولهم وبق يبق إذا هلك، ومنه قوله تعالى ( (((( ((((((((((( ((((( ((((((((( ( [الشورى: 34]، ويؤيده تصريف "الموبق" وأصل اشتقاقها(
).
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد به واد في جهنم.

وقال بعضهم إن المراد به الموعد(
).

وقيل إن المراد به العداوة(
)، وقيل المراد به المجلس(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بـ"الموبق" المهلك، من قولهم: وبق يبق إذا هلك، ومنه قوله تعالى ( (((( ((((((((((( ((((( ((((((((( ( [الشورى: 34]، ويؤيده تصريف "الموبق" وأصل اشتقاقها، والقول الذي يؤيده تصريف الكلمة وأصل اشتقاقها أولى بتفسير الآية(
).
أما القول بأن المراد به واد في جهنم فإنه وإن كان محتملاً إلا أن القول الأول أقرب.

وأما القول بأنه الموعد فقد ضعفه ابن عطية(
)، وأما القول بأن المراد به العداوة أو المجلس فقد ضعفه الشنقيطي(
) – والله أعلم -.

* المراد بلفظة "بين" في قوله تعالى:

( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( (((((((((((((( (((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( (((( ( [الكهف: 52].

* اختلف العلماء في المراد بلفظة "بين" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد جعلنا بين الكفار وبين من كانوا يعبدونهم مهلكاً.
2- أن المراد جعلنا بين المؤمنين وبين الكافرين مهلكاً يفصل بينهم.
3- أن المراد بـ"البين" الوصل أي: جعلنا تواصلهم في الدنيا مهلكاً لهم في الآخرة.
4- أن المعنى جعلنا بين الكفار عداوة.
5- أن المعنى جعلنا الهلاك بينهم(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أما أقوال العلماء في المراد بلفظة "بين" فعلى قول الحسن ومن وافقه أن الموبق العداوة فالمعنى واضح، أي وجعلنا بينهم عداوة كقوله تعالى: ( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((( (((((( ( [الزخرف: 67]، وقوله تعالى ( ((((((( ((((((( ((((((((((( (((( ((((( (((( (((((((((( (((((((( (((((((((( ((( (((((((((((( (((((((((( ( (((( (((((( ((((((((((((( (((((((( ((((((((( (((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((( ( [العنكبوت: 25]، ولكن تفسير الموبق بالعداوة بعيد.
وقال بعض العلماء: المراد بـ"البين" في الآية: الوصل، أي وجعلنا تواصلهم في الدنيا مهلكاً لهم يوم القيامة، كما قال تعالى ( (((( (((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( ((((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((((((( ((((( ( [البقرة: 166] أي المواصلات التي كانت بينهم في الدنيا.. ونحو ذلك من الآيات.
وقال بعض العلماء ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( ( جعلنا الهلاك بينهم لأن كلاً منهم معين على هلاك الآخر لتعاونهم على الكفر والمعاصي فهم شركاء في العذاب كما قال تعالى
( ((((( ((((((((((( (((((((((( ((( (((((((((( (((((((( ((( ((((((((((( ((((((((((((( (((( ( [الزخرف: 39].
وقال بعض العلماء ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( ( أي بين المؤمنين والكافرين موبقاً أي مهلكاً يفصل بينهم، فالداخل فيه في هلاك، والخارج عنه في عافية، وأظهر الأقوال عندي وأجراها على ظاهر القرآن أن المعنى: وجعلنا بين الكافرين وبين من كانوا يعبدونهم ويشركونهم مع الله موبقاً أي مهلكاً لأن الجميع يحيط بهم الهلاك من كل جانب كما قال تعالى ( ((((( (((( (((((((((( (((((( ((((( (((((((( ((((( (((((((((( (((((( ( [الزمر: 16]، وقوله تعالى ( ((((( (((( (((((((( ((((((( ((((( (((((((((( ((((((( ( [الأعراف: 41]، وقوله تعالى ( (((((((( ((((( ((((((((((( ((( ((((( (((( (((((( (((((((( ( [الأنبياء: 98](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بالآية: جعلنا بين الكفار وبين من كانوا يعبدونهم مهلكاً لأن الجميع يحيط بهم الهلاك من كل جانب، كقوله تعالى ( (((((((( ((((( ((((((((((( ((( ((((( (((( (((((( (((((((( ( [الأنبياء: 98]، وقوله تعالى ( ((((( (((( (((((((((( (((((( ((((( (((((((( ((((( (((((((((( (((((( ( [الزمر: 16] ونحوها من الآيات، ويؤيد هذا القول ظاهر السياق.
وقال بعض المفسرين(
) إن المعنى: جعلنا بين المؤمنين وبين الكافرين مهلكاً يفصل بينهم، فالداخل فيه في هلاك، والخارج عنه في عافية.

وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بالبين هنا الوصل، أي: جعلنا تواصلهم في الدنيا مهلكاً لهم في الآخرة، كقوله تعالى ( (((( (((((((( ((((((((( ((((((((((( (((( ((((((((( ((((((((((( (((((((((( ((((((((((( (((((((((((( (((((( ((((((((((( ((((( ( [البقرة: 166] أي المواصلات التي كانت بينهم في الدنيا، ونحوها من الآيات.
وقيل إن المعنى: جعلنا بين الكفار عداوة (
)، كقوله تعالى ( (((((((((( (((((((((( (((((((((( (((((((( (((((( ( [الزخرف:67] ونحوها من الآيات.
وقيل إن المعنى: جعلنا الهلاك بينهم(
)، كقوله تعالى ( ((((( ((((((((((( (((((((((( ((( (((((((((( (((((((( ((( ((((((((((( ((((((((((((( (((( ( [الزخرف: 39].

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بلفظة "بين" في هذه الآية أي: جعلنا بين الكفار وبين من كانوا يعبدونهم مهلكاً لأن الجميع يحيط بهم الهلاك من كل جانب، كقوله تعالى 
( (((((((( ((((( ((((((((((( ((( ((((( (((( (((((( (((((((( ( [الأنبياء: 98]، وكقوله تعالى 
( ((((( (((( (((((((((( (((((( ((((( (((((((( ((((( (((((((((( (((((( ( [الزمر: 16]، وهذا القول هو الذي يدل عليه ظاهر السياق(
) – والله أعلم -.
* مرجع الضمير في قوله تعالى "بينهم":

قال تعالى ( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( (((((((((((((( (((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( (((( ( [الكهف: 52].
* اختلف المفسرون في مرجع الضمير في قوله تعالى "بينهم" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أنه راجع إلى المشركين وما كانوا يعبدونه من دون الله.
2- أنه راجع إلى أهل الجنة وأهل النار معاً.
3- أنه راجع إلى أهل النار(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[الضمير في قوله "بينهم" قيل راجع إلى أهل النار، وقيل راجع إلى أهل الجنة وأهل النار معاً، وقيل راجع للمشركين وما كانوا يعبدونه من دون الله، وهذا هو أظهرها لدلالة ظاهر السياق عليه لأن الله يقول: ( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( (((((((((((((( (((((( ( ثم قال مخبراً عن العابدين والمعبودين ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( ( أي مهلكاً يفصل بينهم ويحيط بهم...](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن الضمير في قوله تعالى "بينهم" في هذه الآية راجع إلى المشركين وما كانوا يعبدونه من دون الله، ويدل لهذا ظاهر السياق لأن الله تعالى يقول 
( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( (((((((((((((( (((((( ( ثم قال مخبراً عن العابدين والمعبودين ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( ( أي مهلكاً يفصل بينهم ويحيط بهم.
وقيل إن الضمير راجع إلى أهل الجنة وأهل النار معاً، أي جعلنا بينهم مهلكاً يفصل بينهم(
).

وقيل إن الضمير راجع إلى أهل النار(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يتضح مما سبق أن الضمير في قوله تعالى "بينهم" راجع إلى المشركين وما كانوا يعبدونه من دون الله، ويدل عليه ظاهر السياق حيث قال تعالى ( (((((((( ((((((( (((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((((( (((((((((((( (((((( (((((((((((((( (((((( ( ثم أخبر عن العابدين والمعبودين بقوله ( ((((((((((( ((((((((( ((((((((( ( أي مهلكاً يفصل بينهم ويحيط بهم – والله أعلم -.

* المراد بقوله تعالى: ( ((((( (((((( (((((((( ((( (((((((((((( (((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((((((((( (((((((( (((( ((( (((((((((((( (((((( ((((((((((( (((( (((((((((((( ((((((((((( (((((( (((( ( [الكهف: 55].
* اختلف العلماء في المراد بهذه الآية على قولين هما:-
1- أن المعنى: وما منع الناس من الإيمان والاستغفار إذ جاءتهم الرسل بالبينات إلا ما سبق في علمنا من أنهم لا يؤمنون، بل يستمرون على كفرهم حتى تأتيهم سنة الأولين أي سنتنا في إهلاكهم بالعذاب، أو يأتيهم العذاب قبلاً.
2- أن المعنى: وما منع الناس من الإيمان والاستغفار إلا طلبهم أو انتظارهم أن تأتيهم سنة الأولين أو يأتيهم العذاب قبلاً(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[في هذه الآية الكريمة وجهان من التفسير معروفان عند أهل العلم، وكلاهما تدل على مقتضاه آيات من كتاب الله تعالى، وأحد الوجهين أظهر عندي من الآخر.
الأول منهما أن معنى الآية: وما منع الناس من الإيمان والاستغفار إذ جاءتهم الرسل بالبينات الواضحات إلا ما سبق في علمنا: من أنهم لا يؤمنون، بل يستمرون على كفرهم حتى تأتيهم سنة الأولين أي سنتنا في إهلاكهم بالعذاب المستأصل، أو يأتيهم العذاب قبلاً...
وعلى هذا القول فالآيات الدالة على هذا المعنى كثيرة جداً كقوله تعالى: ( (((( ((((((((( (((((( (((((((((( (((((((( ((((((( (( ((((((((((( (((( (((((( (((((((((((( (((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( (((( ( [يونس: 96 – 97]، وقوله ( ((((( ((((((( ((((((((( ((((((((((( ((( (((((( (( ((((((((((( ( [يونس: 101]، وقوله تعالى ( ((( (((((((( (((((( ((((((((( (((((( (((( (( ((((((( ((( (((((( ( ((((( ((((( (((( (((((((((( (((( ( [النحل: 37]... والآيات في مثل هذا المعنى كثيرة.
القول الثاني: أن في الآية الكريمة مضافاً محذوفاً، تقديره: وما منع الناس من الإيمان والاستغفار إلا طلبهم أن تأتيهم سنة الأولين أو يأتيهم العذاب قبلاً.

والآيات الدالة على طلبهم الهلاك والعذاب عناداً وتعنتاً كثيرة جداً كقوله عن قوم شعيب ( (((((((((( ((((((((( ((((((( ((((( ((((((((((( ((( ((((( (((( ((((((((((((( ((((( ( [الشعراء:187]، وكقوله عن قوم هود ( ((((((((( ((((((((((( ((((((((((((( (((( (((((((((((( ((((((((( ((((( (((((((((( ((( ((((( (((( ((((((((((((( (((( ( [الأحقاف: 22].
وبين في آيات كثيرة: أن كفار هذه الأمة كمشركي قريش سألوا العذاب كما سأله من قبلهم كقوله ( (((((( (((((((( ((((((((( ((( ((((( (((((( (((( (((((((( (((( ((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((( ((((((((((( (((( ((((((((( ((((((((( ((((((( (((( ( [الأنفال: 32]، وقوله ( (((((((((( ((((((( (((((( ((((( ((((((( (((((( (((((( ((((((((((( (((( ( [ص: 16]... والآيات بمثل ذلك كثيرة، والقول الأول أظهر عندي لأن ما لا تقدير فيه أولى مما فيه تقدير إلا بحجة يجب الرجوع إليها تثبت المحذوف المقدر، والله تعالى أعلم](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن معنى الآية: وما منع الناس من الإيمان والاستغفار إذ جاءتهم الرسل بالبينات إلا ما سبق في علمنا من أنهم لا يؤمنون بل يستمرون على كفرهم حتى تأتيهم سنة الأولين أي سنتنا في إهلاكهم بالعذاب، أو يأتيهم العذاب قبلاً، ويؤيد هذا المعنى آيات كثيرة، منها قوله تعالى ( (((( ((((((((( (((((( (((((((((( (((((((( ((((((( (( ((((((((((( (((( (((((( (((((((((((( (((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( (((( ( [يونس: 96 – 97]، وقوله تعالى 
( ((((( ((((((( ((((((((( ((((((((((( ((( (((((( (( ((((((((((( ( [يونس: 101]، وقوله تعالى ( ((( (((((((( (((((( ((((((((( (((((( (((( (( ((((((( ((( (((((( ( ((((( ((((( (((( (((((((((( (((( ( [النحل: 37] ونحوها من الآيات.
وقال بعض المفسرين(
) إن في الآية مضافاً محذوفاً، والتقدير: وما منع الناس من الإيمان والاستغفار إلا طلبهم أو انتظارهم أن تأتيهم سنة الأولين أو يأتيهم العذاب قبلاً، ويدل لهذا المعنى آيات كثيرة كقوله تعالى ( (((((((((( ((((((((( ((((((( ((((( ((((((((((( ((( ((((( (((( ((((((((((((( ((((( ( [الشعراء:187]، وقوله تعالى ( (((((( (((((((( ((((((((( ((( ((((( (((((( (((( (((((((( (((( ((((((( (((((((((( ((((((((( ((((((((( ((((( ((((((((((( (((( ((((((((( ((((((((( ((((((( (((( ( [الأنفال: 32] وغيرها من الآيات.
* تحرير المسألة:-
الذي يبدو مما سبق أن الآية تحتمل المعنيين السابقين، ولكن المعنى الأول أقرب 
لأن ما لا تقدير فيه أولى مما فيه تقدير إلا بحجة يجب الرجوع إليها تثبت المحذوف المقدر(
) 
- والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى "قبلاً":

قال تعالى ( ((((( (((((( (((((((( ((( (((((((((((( (((( (((((((((( (((((((((( ((((((((((((((((( (((((((( (((( ((( (((((((((((( (((((( ((((((((((( (((( (((((((((((( ((((((((((( (((((( (((( ( [الكهف: 55].
* اختلف المفسرون في معنى "قبلاً" على قراءة من قرأ "قِبَلاً" بكسر القاف وفتح الباء على قولين:-
1- أن معنى "قِبَلاً" عياناً، أي: أو يأتيهم العذاب عياناً.
2- أن معنى "قِبَلاً" فجأةً، أي: أو يأتيهم العذاب فجأةً(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[على قراءة من قرأوا "قِبَلاً" كعِنَب(
) فمعناه عياناً، أي أو يأتيهم العذاب عياناً، وقال مجاهد – رحمه الله – "قِبَلاً" أي فجأة، والتحقيق أن معناه عياناً، وأصله من المقابلة لأن المتقابلين يعاين كل واحد منهما الآخر](
).
* دراسة الترجيح:-
قال عامة المفسرين(
) إن معنى قوله تعالى "قِبَلاً" أي: عياناً، وأصله من المقابلة، لأن المتقابلين يعاين كل واحد منهما الآخر(
) وقيل إن معنى "قِبَلاً" أي فجأة(
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن معنى "قِبَلاً" أي عياناً، وأصله من المقابلة والمواجهة لأن المتقابلين يعاين كل واحد منهما الآخر، - وهو قول عامة المفسرين – والله أعلم -.

* المراد بقوله تعالى ( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((((( ((((( ((((((( (((( (: 


قال تعالى ( (((((( (((((((( ((((( ((((((( (((((((((( (((((((( (((((((((( ((((((( (((((((( ((( (((((((( ((((((( ( ((((( ((((((((( (((((( ((((((((((( (((((((( ((( ((((((((((( (((((( (((((((((((( ((((((( ( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((((( ((((( ((((((( (((( ( [الكهف: 57].
* اختلف المفسرون في المراد بقوله تعالى ( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((((( ((((( ((((((( (((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد بهم الذين سبق في علم الله أنهم أشقياء.
2- أن المراد أنهم كذلك ما داموا متلبسين بالكفر، فإن هداهم الله إلى الإيمان وأنابوا زال ذلك المانع(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[هذه الآية وأمثالها في القرآن فيها وجهان معروفان عند العلماء: 
أحدهما: أنها في الذين سبق لهم في علم الله أنهم أشقياء عياذاً بالله تعالى.

والثاني: أن المراد أنهم كذلك ما داموا متلبسين بالكفر، فإن هداهم الله إلى الإيمان وأنابوا زال ذلك المانع، والأول أظهر والعلم عند الله تعالى](
).

* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن قوله تعالى ( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((((( ((((( ((((((( ( في الذين سبق لهم في علم الله أنهم أشقياء، كما قال تعالى: ( (((( ((((((((( (((((( (((((((((( (((((((( ((((((( (( ((((((((((( (((( (((((( (((((((((((( (((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( (((( ( [يونس: 96 – 97]، وقوله تعالى ( ((( (((((((( (((((( ((((((((( (((((( (((( (( ((((((( ((( (((((( ( ((((( ((((( (((( (((((((((( (((( ( [النحل: 37] ونحوها من الآيات.
وقيل إن المراد بالآية أنهم كذلك ما داموا متلبسين بالكفر، فإن هداهم الله إلى الإيمان وأنابوا زال ذلك المانع(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن قوله تعالى ( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((( ((((( (((((((((((( ((((( ((((((( ( في الذين سبق لهم في علم الله أنهم أشقياء، كما قال تعالى: ( (((( ((((((((( (((((( (((((((((( (((((((( ((((((( (( ((((((((((( (((( (((((( (((((((((((( (((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( (((( ( [يونس: 96 – 97]، وقوله تعالى ( ((( (((((((( (((((( ((((((((( (((((( (((( (( ((((((( ((( (((((( ( ((((( ((((( (((( (((((((((( (((( ( [النحل: 37] – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى "يومئذٍ".

قال تعالى ( ( ((((((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((( ((( (((((( ( (((((((( ((( (((((((( ((((((((((((((( ((((((( (((( ( [الكهف:99].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "يومئذٍ" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد يوم إذ جاء وعد ربي بخروج يأجوج ومأجوج وانتشارهم في الأرض.
2- أن المراد يوم كمال السد.
3- أن المراد يوم القيامة(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[أظهر الأقوال في الجملة المقدرة التي عوض عنها تنوين "يومئذٍ" من قوله تعالى ( ( ((((((((((( (((((((((( (((((((((( ((((((( ((( (((((( ( ( أنه يوم إذ جاء وعد ربي بخروجهم وانتشارهم في الأرض، ولا ينبغي العدول عن هذا القول لموافقته لظاهر سياق القرآن العظيم](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى "يومئذٍ" أي يوم إذ جاء وعد ربي بخروج يأجوج ومأجوج وانتشارهم في الأرض، ويؤيده ظهار سياق القرآن.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد يوم كمال السد.

وقال بعض المفسرين(
) إن المراد يوم القيامة، ويؤيده قوله تعالى بعده "ونفخ في الصور".

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى "يومئذٍ" أي يوم إذ جاء وعد ربي بخروج يأجوج ومأجوج وانتشارهم في الأرض، ويؤيده ظاهر سياق القرآن – والله أعلم -.
* المراد بقوله تعالى "عبادي" 

قال تعالى ( (((((((((( ((((((((( (((((((((( ((( ((((((((((( (((((((( ((( ((((((( (((((((((((( ( (((((( ((((((((((( (((((((( (((((((((((((( (((((( ((((( ( [الكهف: 102].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "عبادي" في هذه الآية على أقوال منها:-
1- أن المراد بهم الملائكة وعيسى وعزير ونحوهم.
2- أن المراد بهم الشياطين.
3- أن المراد بهم الأصنام(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[والأظهر المتبادر من الإضافة في قوله تعالى "عبادي" أن المراد بهم نحو الملائكة وعيسى وعزير، لا الشياطين ونحوهم لأن مثل هذه الإضافة للتشريف غالباً، وقد بين تعالى أنهم لا يكونون أولياء لهم في قوله ( (((((((( (((((((((((( (((((((( (((( ((((((( (((((((((((((((( (((((((((((( ((((((((( (((((((( ((((((((((( (((( (((((((( ((((((((((( ((((( ((((((((( ((( (((((((( ( [سبأ: 40 – 41](
).
* دراسة الترجيح:-
قال جمهور المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى "عبادي" في هذه الآية الملائكة وعيسى وعزير ونحوهم، ويؤيد هذا إضافتهم إلى الله سبحانه وتعالى، والأكثر أن تكون الإضافة في مثل هذا اللفظ إضافة تشريف(
).
وقال ابن عباس إن المراد بهم الشياطين(
).
وقيل إن المراد بهم الأصنام(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى "عبادي" هنا الملائكة وعيسى وعزير ونحوهم – وهو قول جمهور المفسرين -، ويؤيد هذا إضافتهم إلى الله سبحانه وتعالى، والأكثر أن تكون الإضافة في مثل هذا اللفظ إضافة تشريف.
[أما القول بأن المراد بهم الشياطين ففيه بعد، ولعل الرواية عن ابن عباس لا تصح، وأما القول بأن المراد بهم الأصنام فبعيد أيضاً – والله أعلم -](
).
* المراد بقوله تعالى "نُزُلاً".

قال تعالى  ( (((((((((( ((((((((( (((((((((( ((( ((((((((((( (((((((( ((( ((((((( (((((((((((( ( (((((( ((((((((((( (((((((( (((((((((((((( (((((( ((((( ( [الكهف: 102].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى "نُزُلاً" على أقوال منها:-
1- أن النُزُل ما يقدم للضيف عند نزوله.
2- أن المراد به المنزل.
3- أن النُزُل جمع نازل كشُرُف جمع شارف(
).

* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[في قوله تعالى "نُزُلاً" أوجه من التفسير للعلماء، أظهرها: أن "النُزُل" هو ما يقدم للضيف عند نزوله، والقادم عند قدومه، والمعنى: أن الذي يُهيأ من الإكرام عند قدومهم إلى ربهم هو جهنم المعدة لهم كقوله تعالى ( (((((((((((( ((((((((( ((((((( ( [آل عمران: 21]، وقوله تعالى ( (((((((((( (((((((( (((((((((((( ( [الكهف: 29]...
الوجه الثاني: أن "نُزُلاً" بمعنى المنزل، أي أعتدنا جهنم للكافرين منزلاً، أي مكان نزول لا منزل لهم غيرها.

وأضعف الأوجه ما زعمه بعضهم من أن النزل جمع نازل، كجمع الشارف على شُرُف بضمتين..](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن النزل هو ما يقدم للضيف عند نزوله، والمعنى: أن الذي يهيأ لهم من الإكرام عند قدومهم إلى ربهم جهنم المعدة لهم، كقوله تعالى  ( (((((((((((( ((((((((( ((((((( ( [آل عمران: 21].
وقال بعض المفسرين(
) إن معنى "نزلاً" أي منزلاً، والمعنى: أعتدنا جهنم للكافرين منزلاً، لا منزل لهم غيرها.

وقيل إن "النُزُل" جمع نازل كشُرُف جمع شارف(
).

* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن قوله تعالى "نُزُلاً" يحتمل أن يكون المراد به ما يقدم للضيف عند نزوله، ويحتمل أن يكون المراد به المنزل – وقد أشار إلى هذا بعض المفسرين -(
).
أما القول بأنه جمع نازل فإنه ضعيف(
) – والله أعلم -.

* المراد بقوله تعالى ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( (
قال تعالى ( (((( (((((((( (((((( (((((( ((((((((((( ((((((( (((((( (((((((( ((((((((((( ((((((( ((((((( ( ((((( ((((( ((((((((( (((((((( (((((((( (((((((((((( (((((( (((((((( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ((((( ( [الكهف: 110].
* اختلف العلماء في المراد بقوله تعالى ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ( على أقوال منها:-
1- أن المراد لا يكفر ولا يصرف شيئاً من حقوق خالقه لأحد من الخلق.
2- أن المراد لا يرائي الناس في عمله(
).
* ترجيح الشنقيطي – رحمه الله -:
[وقوله ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ( قال جماعة من أهل العلم: أي لا يرائي الناس في عمله، لأن العمل بعبادة الله لأجل رياء الناس من نوع الشرك، كما هو معروف عند العلماء أن الرياء من أنواع الشرك...
والتحقيق أن قوله ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ( أعم من الرياء وغيره، أي لا يعبد ربه رياء وسمعة، ولا يصرف شيئاً من حقوق خالقه لأحد من خلقه لأن الله يقول ( (((( (((( (( (((((((( ((( (((((((( ((((( ( [النساء: 48]....، ويقول ( ((((( (((((((( (((((( ((((((((((( (((( (((( ((((((((((( (((((((((((( ((((((((( (((( ((((((( (((( ((((((((( ((( ((((((( ((((((( ( [الحج: 31] إلى غير ذلك من الآيات](
).
* دراسة الترجيح:-
قال بعض المفسرين(
) إن المراد بقوله تعالى ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ( أي لا يكفر ولا يصرف شيئاً من حقوق خالقه لأحد من الخلق، فالمراد بالشرك هنا الشرك الأكبر كما قال تعالى ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ( [النساء: 48]، فالآية أعم من الرياء وغيره.
وقال بعض المفسرين(
) إن المراد بالآية أي لا يرائي في عمله، فالمراد بالشرك هنا الشرك الأصغر وهو الرياء، [ويؤيد هذا قوله تعالى قبله "فليعمل عملاً صالحاً" فيكون الكلام في قوة قولك من كان يرجو لقاء ربه فليعمل عملاً صالحاً في نفسه ولا يراء بعمله أحداً فيفسده](
).
* تحرير المسألة:-
الذي يظهر مما تقدم أن المراد بقوله تعالى ( (((( (((((((( ((((((((((( ((((((((( ((((((( ( أي لا يكفر ولا يصرف شيئاً من حقوق خالقه لأحد من الخلق، فالمراد بالشرك هنا الشرك الأكبر، والآية أعم من الرياء وغيره، فيدخل فيها الرياء دخولاً أولياً – والله أعلم -.
- الخاتمة - 
الحمد لله الذي بنعمته تتم الصالحات، والصلاة والسلام على خير الخلق نبينا محمد وعلى آله وصحبه أجمعين، أما بعد:-
فقد عشت فترة من الزمن مع ترجيحات الشنقيطي – رحمه الله – في أضواء البيان، وقد توصلت من خلال هذا البحث إلى نتائج من أهمها ما يلي:-

1- سعة علم الشنقيطي – رحمه الله – وتبحره في كثير من العلوم كالتفسير والفقه والأصول واللغة وغيرها.
2- أن الشنقيطي – رحمه الله – كان على العقيدة الصحيحة، عقيدة أهل السنة والجماعة من غير مخالفة لهم في شيء منها.
3- اهتمامه بأفضل وأصح أنواع التفسير، وهو تفسير القرآن بالقرآن، ثم بالسنة، ثم بأقوال الصحابة والتابعين.
4- اعتماده في الترجيح على القواعد المعتبرة المقررة لدى علماء التفسير.
5- تميزه في استخدام ألفاظ الترجيح، فيستخدم عند كل ترجيح اللفظ المناسب الذي يعطي ترجيحه قوة ومكانة.
6- موافقته لما أجمع عليه جمهور المفسرين، فقولهم مرجح عنده على ما شذَّ عنهم، ومن خلال دراستي في هذا البحث لم ألحظ مسألة واحدة خالف فيها الشنقيطي – رحمه الله – جمهور المفسرين، بل وافقهم في جميع ترجيحاته واختياراته.
7- التزامه الموضوعية في الترجيح، وعدم تعصبه لمذهب أو شخص معين، فالمعتمد عنده صحة الدليل.
8- أن الناحية النقدية في تفسير الشنقيطي – رحمه الله – بارزة بروزاً واضحاً، فهو لا يكاد يذكر خلافاً تفسيرياً، أو فقهياً، أو لغوياً، أو في القراءات إلا ويدلي فيه برأيه، ويبين ترجيحه واختياره، ويناقش الأقوال المرجوحة.
9- أن الدراسة المبنية على المقارنة والموازنة بين الأقوال تنمي لدى الباحث ملكة مناقشة الأقوال والترجيح بينها، ولا يخفى ما في ذلك من النفع والفائدة.
ومن خلال ما تقدم يتضح لنا أن لترجيحات الشنقيطي – رحمه الله – في التفسير قيمة علمية كبيرة، فهي بحق جديرة بالجمع والدراسة، رحم الله الشيخ الشنقيطي رحمة واسعة، وأجزل له الأجر والمثوبة، وأسكنه فسيح جناته، وجزاه عن الإسلام وأهله خير الجزاء.

وفي الختام أحمد الله تعالى وأشكره على ما من به عليَّ من إتمام هذا البحث، وأسأله تعالى أن يجعل عملي هذا خالصاً لوجهه الكريم، وأن يتجاوز عما كان فيه من خطأ وتقصير.

وآخر دعوانا أن الحمد لله رب العالمين.

وصلى الله وسلم على نبينا محمد وعلى آله وصحبه أجمعين.

(�) ينظر: تفسير القرآن العظيم لابن كثير 2/564، وأضواء البيان للشنقيطي 2/120، 121، وغيرهما.


(�) تفسير القرآن العظيم لابن كثير 2/564.


(�) جامع البيان للطبري 7/565، والدر المنثور للسيوطي 4/209.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/120، 121.


(�) منهم مجاهد ينظر: جامع البيان للطبري 7/565، والدر المنثور للسيوطي 4/209، ورجحه ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/564.


(�) منهم: ابن عباس ينظر صحيفة علي بن أبي طلحة عن ابن عباس ص310، وهو قول قتادة والضحاك أيضاً ينظر: جامع البيان للطبري 7/565، والدر المنثور للسيوطي 4/209، واقتصر عليه الطبري في جامع البيان 7/564، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/192، والسمرقندي في بحر العلوم 2/229، وكذلك البغوي في معالم التنزيل 3/63 اقتصر عليه، واختاره الرازي في التفسير الكبير 19/184، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/76، وابن جزي في التسهيل 1/459، والخازن في لباب التأويل 4/67، وأبو حيان في البحر المحيط 6/509، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/98، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/112 وغيرهم.	


(�) ممن أشار إلى احتمال الوجهين: ابن عطية في المحرر الوجيز 3/381، وابن تيمية في الفتاوى 15/207، 208، والبيضاوي في أنوار التنزيل 1/538، 539، والشوكاني في فتح القدير  3/207، والألوسي في روح المعاني 14/152 وغيرهم.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 2/558، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/93.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/145.


(�) منهم: الطبري في جامع البيان، والسمرقندي في بحر العلوم 2/234، والزمخشري في الكشاف 3/434، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/569، والسيوطي في الجلالين ص322، والألوسي في روح المعاني 14/196، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3799، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/57، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/144.


(�) منهم: ابن عطية في المحرر الوجيز 3/390، وأبو حيان في البحر المحيط 6/526.


(�) هذا قول مجاهد ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/67، وهذا القول قريب من القول الأول [طاهرين من الشرك والمعاصي] كما ذكر ذلك الألوسي في روح المعاني 14/196، كما أنه أيضاً قريب من القول الثاني [مؤمنين صالحين] والله أعلم.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/187، وكذلك الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/93، وفتح القدير للشوكاني 3/221.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/187، وأنوار التنزيل للبيضاوي 1/543، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/111.


(�) أشار بعض المفسرين إلى أن قوله تعالى ( (((((((((( ( يحتمل الأوجه السابقة ومنهم الرازي في التفسير الكبير 20/21 حيث قال: [طيبين كلمة مختصرة جامعة للمعاني الكثيرة وذلك لأنه يدخل فيه إتيانهم بكل ما أمروا به واجتنابهم عن كل ما نهوا عنه ويدخل فيه كونهم موصوفين بالأخلاق الفاضلة مبرئين عن الأخلاق المذمومة...] ا. هـ، ومنهم القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/93، والخازن في لباب التأويل 4/73، والبيضاوي في أنوار التنزيل 1/543، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/111، والشوكاني في فتح القدير 3/221 وغيرهم.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 6/534، والدر المصون للسمين الحلبي 4/328، وفتح القدير للشوكاني 3/228، وروح المعاني للألوسي 14/223.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/150.


(�) منهم: الزمخشري في الكشاف 3/439، والرازي في التفسير الكبير 20/32، والهمداني في إعراب القرآن المجيد 3/229، والخازن في لباب التأويل 4/76، والبيضاوي في أنوار التنزيل 1/545، والسيوطي في الجلالين ص324، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/117، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3812، 3813 وغيرهم.


(�) منهم: ابن عطية في المحرر الوجيز 3/396، وأبو حيان في البحر المحيط 6/534، والسمين الحلبي في الدر المصون 4/328، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/117، والشوكاني في فتح القدير 3/228، والألوسي في روح المعاني 14/223، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3812، 3813، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/165 وغيرهم.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/396، والبحر المحيط لأبي حيان 6/534، والدر المصون للسمين الحلبي 4/329، وفتح القدير للشوكاني 3/228، وغيرها.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/98، وفتح القدير للشوكاني 3/228، والتحرير والتنوير لابن عاشور 14/165 وغيرها.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/402، 403، وفتح القدير للشوكاني 3/236.


(�) الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/107. 


(�) هو مسلم بن الحجاج بن مسلم القشيري النيسابوري، أبو الحسين، الإمام الحافظ المجود الحجة، صاحب الصحيح، وأحد أعلام المحدثين، توفي سنة 261هـ.


ينظر: وفيات الأعيان لابن خلكان 5/194 – وسير أعلام النبلاء للذهبي 12/557.


(�) هو عبد الله بن عمرو بن العاص القرشي السهمي، الإمام الحبر العابد، صاحب رسول الله  وابن صاحبه، أسلم قبل أبيه، وقيل ليس بينه وبين أبيه إلا إحدى عشرة سنة أو نحوها، حمل عن النبي   علماً جماً، توفي سنة 65هـ.


ينظر: أسد الغابة لابن الأثير 3/349 – والإصابة لابن حجر 4/111.


(�) أخرجه مسلم في صحيحه كتاب بالجنة باب الأمر بحسن الظن بالله تعالى عند الموت رقم الحديث [2879] ص1176.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/156، 157.


(�) منهم: ابن مسعود وأبو الأحوص وأبو هريرة رضي الله عنهم في جامع البيان للطبري 7/601، واختاره الطبري في جامع البيان 7/601، والسمرقندي في بحر العلوم 2/239، والواحدي في الوسيط 3/68، واستظهره ابن عطية في المحرر الوجيز 3/402، 403، وأبو حيان في البحر المحيط 6/550، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/574، القاسمي في محاسن التأويل 10/3820، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/67، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/188 وغيرهم.


(�) ينظر: روضة الناظر وجنة المناظر لابن قدامة 2/683.


(�) منها حديث زينب بنت جحش رضي الله عنها وفيه أنها قالت: أنهلك وفينا الصالحون ؟ قال : [نعم إذا كثر الخبث] أخرجه البخاري في صحيحه كتاب الفتن باب قول النبي  "ويل للعرب من شرد قد اقترب" رقم الحديث [7059] ص589، ومسلم في صحيحه كتاب الفتن وأشراط الساعة باب اقتراب الفتن وفتح ردم يأجوج ومأجوج رقم الحديث [2880] ص176، ونحوه من الأحاديث.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 7/601، والدر المنثور للسيوطي 4/227، 228.


(�) هذا قول ابن عباس رضي الله عنه ينظر الكشاف للزمخشري 3/444، واختاره النيسابوري في إيجاز البيان 1/378.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/196، وأضواء البيان للشنقيطي 2/158.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/158.


(�) هذا قول: مجاهد وقتادة ينظر جامع البيان للطبري 7/602، والدر المثنور للسيوطي 4/228، وهو قول مقاتل أيضاً ينظر: تفسير مقاتل 2/227، واقتصر عليه الطبري في جامع البيان 7/602، وبه قال البغوي في معالم التنزيل 3/74.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/207، وتفسير المشكل من غريب القرآن لمكي ص131، والوسيط للواحدي 3/68، والكشاف للزمخشري 3/445، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/403، والبحر المحيط لأبي حيان 6/551، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 2/573، 575، وأنوار التنزيل للبيضاوي 1/548، والسيوطي في الجلالين ص326، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/123، وفتح القدير للشوكاني 3/237، وروح المعاني للألوسي 14/254، 255، ومحاسن التأويل للقاسمي 10/3821، وتيسير الكريم الرحمن للسعدي 3/67.


(�) ينظر: تفسير القرآن العظيم لابن كثير 2/574، 575، وأضواء البيان للشنقيطي 2/158.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/114، والبحر المحيط لأبي حيان 6/557 وغيرهما.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/165.


(�) منهم: ابن عباس وابن مسعود وابن عمر وأبو رزين والحسن ومجاهد والشعبي والنخعي وابن أبي ليلى والكلبي وابن جبير وأبو ثور وغيرهم ينظر: جامع البيان للطبري 7/607 – 611، والدر المنثور للسيوطي 4/228، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/109، وابن قتيبة في تفسير غريب القرآن ص245، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/209، والنحاس في معاني القرآن 4/82، ومكي بن أبي طالب في تفسير المشكل من غريب القرآن ص131، والبغوي في معالم التنزيل 3/75، والزمخشري في الكشاف 3/449، وابن العربي في أحكام القرآن 3/133، وابن جزي في التسهيل 1/468، وأبو حيان في البحر المحيط 6/557، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/575، والبيضاوي في أنوار التنزيل 1/549، والسيوطي في الجلالين ص326، ورجحه الشوكاني في فتح القدير 3/242، والألوسي في روح المعاني 14/265، واقتصر عليه القاسمي في محاسن التأويل 10/3824، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/203 وغيرهم.


(�) ينظر: لسان العرب لابن منظور 4/372 – مادة "سكر".


(�) هذا قول أبي عبيدة في مجاز القرآن 1/363، واختاره الطبري في جامع البيان 7/611، واستشهدوا بقول الشاعر: 


[جعلت عيب الأكرمين سكراً] أي طُعْما ينظر: لسان العرب لابن منظور مادة "سكر" 4/374، ولم ينسبه لقائل، وفيه [أعراض الكرام] بدل [عيب الأكرمين] وأنكر أهل اللغة هذا القول.


(�) على لغة الحبشة ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/114، والبحر المحيط لأبي حيان 6/557.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/114، وفتح القدير للشوكاني 3/242 وغيرهما.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/76، وزاد المسير لابن الجوزي 2/570، ولباب التأويل للخازن 4/84، 85.


(�) هو زهير بن ربيعة بن قرط المزني، كان حكيم الشعراء في الجاهلية، لم يدرك الإسلام، توفي سنة 14 قبل الهجرة 608م. [الشعر والشعراء لابن قتيبة 1/137].


والبيت في ديوانه ص16، شرح محمد الحضرمي، تحقيق علي الهروط، جامعة مؤتة ط1 1416هـ.


(�) البيت لابن نباتة: جمال الدين بن نباتة المصري الفاروقي ت768هـ، ينظر ديوانه ص529، دار إحياء التراث العربي بيروت.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/169.


(�) ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص246، وجامع البيان للطبري 7/615، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/211، ومعاني القرآن للنحاس 4/85، وبحر العلوم للسمرقندي 2/242، والوسيط للواحدي 3/73، ومعالم التنزيل للبغوي 3/76، والكشاف للزمخشري 3/453، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/407، والتفسير الكبير للرازي 20/62، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/125، والتسهيل لابن جزي 1/469 حيث قال [والصحيح أنه لا يحصر إلى مدة معينة وأنه يختلف بحسب الناس]، والبحر المحيط لأبي حيان 6/62 حيث قال [ولا يتقيد أرذل العمر بسن مخصوص]، وروح المعاني للألوسي 14/277، حيث قال [وهو يختلف باختلاف الأمزجة فرب معمر لم تنقص قواه ومنتقص قوى لم يعمر]، والقاسمي في محاسن التأويل 10/383، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/212.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 7/615، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 2/578.


(�) هذا قول قطرب كما في زاد المسير لابن الجوزي 2/570.


(�) هذا قول قتادة رضي الله عنه ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/76، وزاد المسير لابن الجوزي 2/570.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 14/278، والتحرير والتنوير لابن عاشور 14/212.


(�) ينظر: الكشاف للزمخشري 3/453، والبحر المحيط لأبي حيان 6/563 وغيرها.


(�) هذا جزء من حديث صحيح، أخرجه البخاري في صحيحه – كتاب الأدب باب ما ينهى عن السباب واللعن رقم الحديث [6050] ص511 بنحوه، ومسلم في كتاب الإيمان باب إطعام المملوك مما يأكل وإلباسه مما يلبس ولا يكلفه ما يغلبه رقم الحديث [1661] ص969، 970 بنحوه، وأبو داود في كتاب الأدب باب في حق المملوك رقم الحديث [5157] ص1600 بنحوه، وغيرهم.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/169 - 170.





(�) منهم ابن عباس ومجاهد وقتادة ومجاهد رضي الله عنهم ينظر: جامع البيان للطبري 7/616، والدر المنثور للسيوطي 4/233، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/110، وابن قتيبة في غريب القرآن ص246، والطبري في جامع البيان 7/615، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/212، والنحاس في معاني القرآن 4/86، والسمرقندي في بحر العلوم 2/242والواحدي في الوسيط 3/73، والبغوي في معالم التنزيل 3/77، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/407، وابن الجوزي في زاد المسير 2/571، والرازي في التفسير الكبير 20/64، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/126، ورجحه ابن جزي في التسهيل 1/469، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/578، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/127، والشوكاني في فتح القدير 3/246، والألوسي في روح المعاني 14/279، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3832، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/70، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/214، 215 وغيرهم.


(�) ينظر: الكشاف للزمخشري 3/453، والبحر المحيط لأبي حيان 6/563.


(�) تقدم تخريجه في ترجيح الشنقيطي.


(�) ينظر: الكشاف للزمخشري 3/454، والتفسير الكبير للرازي 20/64.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/77، وزاد المسير لابن الجوزي 2/571، 572، ولسان العرب لابن منظور 3/153.


(�) هو جميل بن معمر بن عبد الله، أبو عمرو، صاحب بثينة وأحد عشاق العرب المشهورين بذلك، ينظر [الشعر والشعراء لابن قتيبة [1/434] و[خزانة الأدب للبغدادي 1/397]، والبيت لم أجده في ديوانه، وذكره ابن جرير في جامع البيان 7/617، وابن كثير في تفسيره 2/578، وابن منظور في لسان العرب 3/153.


(�) هو ميمون بن قيس بن جندل، أبو بصير، أحد فحول الشعراء في الجاهلية، مات قبل أن يسلم. [الشعر والشعراء لابن قتيبة 1/257]، ولم أجد البيت في ديوانه، وقد ذكره ابن جرير في جامع البيان 7/620 وعزاه إلى الراعي وهو بعيد، والقرطبي في تفسيره 10/128، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/408.


(�) البيتان لجميل، ولم أجدهما في ديوانه، وهما موجودان في الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/128، ولسان العرب لابن منظور 3/154.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 1/34.


(�) أحكام القرآن لابن العربي 3/142.


(�) الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/128.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/171.


(�) منهم ابن عباس والضحاك ينظر: جامع البيان للطبري، واختاره السمرقندي في بحر العلوم 2/242، وابن العربي في أحكام القرآن 3/142، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/128 حيث قال: [وهو ظاهر القرآن بل نصه]، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/578، والسيوطي في الجلالين ص327، وعزاه الشوكاني في فتح القدير 3/247 إلى كثير من العلماء، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3833، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/218 وغيرهم.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/171.


(�) منهم ابن عباس في رواية عنه، وعكرمة ومجاهد وقتادة والحسن وغيرهم ينظر جامع البيان للطبري 7/617 – 618، واختاره أبو عبيدة في مجاز القرآن 1/364، وابن قتيبة في غريب القرآن ص246، والنحاس في معاني القرآن 4/90، ورجحه ابن فارس في معجم مقاييس اللغة 2/84، ومكي بن أبي طالب في تفسير المشكل من غريب القرآن ص132، والهمداني في الفريد في إعراب القرآن المجيد 3/240 وغيرهم.


(�) ينظر: معجم مقاييس اللغة لابن فارس 2/84، ولسان العرب لابن منظور 3/153.


(�) هذا قول ابن عباس وابن مسعود وسعيد بن جبير رضي الله عنهم وغيرهم ينظر جامع البيان للطبري 7/617، اختاره الفراء في معاني القرآن 2/110.


(�) يروى هذا عن ابن عباس رضي الله عنهما: ينظر جامع البيان للطبري 7/620.


(�) هذا قول ابن السائب: ينظر زاد المسير لابن الجوزي 2/572، واختاره مقاتل في تفسيره 2/230 وغيرهم.


(�) ينظر: معجم مقاييس اللغة لابن فارس 2/84، ولسان العرب لابن منظور  3/153، وقال بعض المفسرين إن الأقوال كلها محتملة ومتقاربة ومنهم الطبري في جامع البيان 7/620، والرازي في التفسير الكبير 20/66، والخازن في لباب التأويل 4/86، غيرهم.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/171.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/134، وفتح القدير للشوكاني 3/252، وأضواء البيان للشنقيطي 2/174 وغيرهم.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/174، 175. 


(�) هذا قول قتادة ينظر: جامع البيان للطبري 7/624، واختاره الزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/214، والواحدي في الوسيط 3/75، والبغوي في معالم التنزيل 3/79، وابن الجوزي في زاد المسير 2/574، وابن جزي في التسهيل 1/470، والخازن في لباب التأويل 4/87، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/580، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/230 وغيرهم.


(�) ينظر: الكشاف للزمخشري 3/457.


(�) كما ذكر ذلك الزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/214، حيث قال: [ليس يريد أن الساعة تأتي في أقرب من لمح البصر ولكنه يصف سرعة القدرة على الإتيان بها]، وقال الواحدي في الوسيط 3/75، 76 بعد أن نقل قول الزجاج: [ويدل على هذا قوله تعالى بعده ( (((( (((( (((((( ((((( (((((( ((((((( (((( (].


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/218والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/155، وتفسير الجلالين ص331 وغيرهم.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/190.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 7/643، وعزاه الطبري إلى ابن عباس والضحاك رضي الله عنهم، وقال الزمخشري في الكشاف 3/472 [وهو الظاهر]، وكذلك رجحه ابن عطية في المحرر الوجيز  3/419، وكذلك أبو حيان في البحر المحيط 6/592، وعزاه إلى الجمهور، وبه قال ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/586، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/139، والشوكاني في فتح القدير 3/267، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/83 وغيرهم.


(�) منهم: الحسن ومجاهد وقتادة وابن زيد وغيرهم ينظر جامع البيان للطبري 7/642 والدر المنثور للسيوطي 4/245، واختاره السمرقندي في بحر العلوم 2/249، والألوسي في روح المعاني 14/334 وغيرهم.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/84، وزاد المسير لابن الجوزي 2/583 وغيرهما.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/191.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 7/644، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/218، ومعاني القرآن للنحاس 4/105، وبحر العلوم للسمرقندي 2/250، ومعالم التنزيل للبغوي 3/84، والكشاف للزمخشري 3/472، وأحكام القرآن لابن العربي 3/157، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/420، ورجحه ابن الجوزي في زاد المسير 2/583، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/156، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/586، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/139، والشوكاني في فتح القدير 3/267، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/275 وغيرهم.


(�) أخرجه البخاري في كتاب الجمعة باب حدثنا أبو نعيم رقم الحديث [882] ص69 بنحوه، ومسلم في كتاب الجمعة باب كتاب الجمعة رقم الحديث [845] ص810 وغيرهما.


(�) ينظر: الفريد في إعراب القرآن المجيد للهمداني 3/246، والنشر لابن الجزري 1/254، والواحدي في الوسيط 3/82، 83 وغيرهم.


(�) ينسب هذا القول إلى أبي هريرة ومالك وابن سيرين وحمزة وأهل الظاهر وغيرهم ينظر: الدر المصون للسمين 4/58 والظاهر أنه لا تصح نسبته إليهم، قال ابن الجزري في النشر 1/255: [ولا يصح شيء في هذا عمن نقل عنه ولا ما استدل به لهم...]، ونفى ابن العربي في أحكام القرآن 3/159 صحة نسبته إلى الإمام مالك حيث قال [وهذا قول لم يرد به أثر ولا يعضده نظر، ولا يشبه أصول مالك ولا فهمه].


(�) ينظر: التسهيل لعلوم التنزيل لابن جزي 1/473 وغيره.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/84، وزاد المسير لابن الجوزي 2/583، وأضواء البيان للشنقيطي 2/192.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/192.


(�) هذا قول مجاهد والضحاك ينظر جامع البيان للطبري 7/646، واختاره الطبري في تفسيره 7/644، والبغوي في معالم التنزيل 3/84، والزمخشري في الكشاف 3/473، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/157، والشوكاني في فتح القدير 3/268 وغيرهم.


(�) هذا قول الربيع ينظر جامع البيان للطبري 7/646، واختاره ابن قتيبة في تفسير غريب القرآن ص249، والسمرقندي في بحر العلوم 2/250، ومكي في تفسير المشكل من غريب القرآن ص133، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/420 حيث قال [والظاهر أنه يعود على اسم إبليس]، والعكبري في إملاء ما من به الرحمن 2/85، وابن جزي في التسهيل 1/474، وأبو حيان في البحر المحيط 6/594 قال [وهو الظاهر لاتفاق الضمائر]، والسمين الحلبي في الدر المصون 4/358، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/587، والألوسي في روح المعاني 14/340 قال [ورُجح باتحاد الضمائر وتبادره للذهن]، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/279 وغيرهم.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 6/594، والدر المصون للسمين الحلبي 4/358، وروح المعاني للألوسي 14/340 وغيرهم.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/217، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/172 وغيرهما.


(�) أخرجه البخاري في كتاب الأدب باب تسمية الوليد رقم الحديث [6200] ص522 بنحوه، ومسلم في كتاب المساجد باب استحباب القنوت في جميع الصلوات – رقم الحديث [675] ص783 وغيرهما.


(�) هي أم المؤمنين، حفصة بنت عمر بن الخطاب رضي الله عنهما، تزوجها النبي  بعد انقضاء عدتها من خنيس السهمي سنة ثلاث من الهجرة، بعد عائشة، وطلقها تطليقة ثم راجعها حين أمره جبريل بذلك، توفيت سنة 41هـ.


ينظر: أسد الغابة لابن الأثير 7/65 – الإصابة لابن حجر 8/15.


(�) أخرجه الطبري في جامع البيان 7/655، وابن أبي حاتم في تفسير القرآن العظيم تحقيق أسعد الطيب، مكتبة نزار الباز مكة ط1 1417هـ [7/2305] رقم 12674.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/199 – 201.


(�) هذا قول ابن عباس ومجاهد وقتادة وابن زيد وغيرهم ينظر جامع البيان للطبري 7/655، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/114، والطبري في جامع البيان 7/655، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/221، والثعلبي في الكشف والبيان 6/48، تحقيق أبي محمد بن عاشور دار إحياء التراث العربي بيروت، ط1 1422هـ والواحدي في الوسيط 3/88، والبغوي في معالم التنزيل 3/87، ورجحه ابن الجوزي في زاد المسير 2/589، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/172، والخازن في لباب التأويل 4/98، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 2/590، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/88، وابن عاشور في التحرير والتنوير 14/304، 305 وغيرهم.


(�) في ترجيح الشنقيطي.


(�) اختار هذا القول ابن عطية في المحرر الوجيز 3/426، وابن جزي في التسهيل 1/476، وأبو حيان في البحر المحيط 6/603، والثعالبي في جواهر الحسان في تفسير القرآن 2/324، مؤسسة الأعلمي بيروت، والبقاعي في نظم الدرر 11/264، مطبعة مجلس دائرة المعارف العثمانية – الهند والشوكاني في فتح القدير 3/276، والألوسي في روح المعاني 14/358، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3868 وغيرهم.


(�) فتح القدير للشوكاني 3/276، أضواء البيان للشنقيطي 2/201.


(�) قاله ابن عطية في المحرر الوجيز 3/426، وابن الجوزي في زاد المسير 2/589، وروح المعاني للألوسي 14/358 وغيرهم.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/325، وفتح القدير للشوكاني 3/286 وغيرهما.


(�) هو عبيد بن حصين بن معاوية النميري، أبو جندل، كان سيداً، ولقب بالراعي لأنه كان يصف راعي الإبل في شعره [الشعر والشعراء لابن قتيبة 1/416]، والبيت في لسان العرب لابن منظور 4/297، مادة (رأى).


(�) هو أبو الطيب المتنبي، أحمد بن الحسين بن مرة الجعفي الكندي، شاعر مشهور، توفي سنة 354هـ.


ينظر: [خزانة الأدب للبغدادي 2/347]، والبيت في ديوانه شرح عبد الرحمن البرقوقي دار الكتاب العربي بيروت 1407هـ [2/327].


(�) لسان العرب لابن منظور 14/297.


(�) ينظر: صحيح البخاري كتاب بدء الخلق باب ذكر الملائكة صلوات الله عليهم حديث رقم [3207] ص260، ومسلم كتاب الإيمان باب الإسراء برسول الله  إلى السماوات وفرض الصلوات رقم الحديث [162] ص705 وغيرهما.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/209، 210.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/16، 17، والنكت والعيون للماوردي 3/226، ومعالم التنزيل للبغوي 3/92 ونسبه إلى الأكثر، والكشاف للزمخشري 3/493، وأحكام القرآن لابن العربي 3/178، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/434، 435، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/184، ورجحه ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/24، والخازن في لباب التأويل 4/110، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/155، والشوكاني في فتح القدير 3/287، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/95 وغيرهم.


(�) ينظر في هذه الأدلة: جامع البيان للطبري 8/16، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/184، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/24، وأضواء البيان للشنقيطي 2/209، 210 وغيرهم.


(�) ذكر ابن كثير رحمه الله في تفسير القرآن العظيم 3/3 – 24 الأحاديث الواردة في الإسراء وجَمَع طرق حديث الإسراء جمعاً حسناً – وذكر السيوطي في الدر المنثور 4/258 وما بعدها كثيراً من الأحاديث في هذا.


(�) ينسب هذا القول إلى عائشة رضي اله عنها ومعاوية بن أبي سفيان وغيرهما ينظر: جامع البيان للطبري 8/16، قال ابن عطية: [واعترض قول عائشة بأنها كانت صغيرة لم تشاهد ولا حدثت عن النبي ، وأما معاوية فكان كافراً في ذلك الوقت غير مشاهد للحال صغيراً ولم يحدث عن النبي ] المحرر الوجيز لابن عطية 3/435.


(�) هذا قول ضعيف، والتحقيق أن لفظ الرؤيا يطلق في لغة العرب على رؤية العين يقظة أيضاً كما يطلق على رؤيا المنام.


(�) أخرجه البخاري في كتاب التوحيد باب ما جاء في قوله تعالى ( (((((((( (((( ((((((( (((((((((( ((((( ( [النساء: 164]. رقم الحديث [7517] ص626، ومسلم في كتاب الإيمان باب الإسراء برسول الله  إلى السموات وفرض الصلوات رقم الحديث [162] ص706 – وهذا الحديث من طريق شريك بن عبد الله – قال الإمام مسلم [قدم فيه شيئاً وأخر وزاد ونقص]، وقال ابن كثير في تفسيره 3/4 [شريك بن عبد الله اضطرب في هذا الحديث وساء حفظه ولم يضبطه..، ومنهم من يجعل هذا مناماً توطئة لما وقع بعد ذلك] كما في الحديث "أنه كان لا يرى رؤيا إلا جاءت مثل فلق الصبح" أخرجه البخاري في كتاب التفسير سورة العلق باب حدثنا يحيى بن بكير.. رقم الحديث [4953] ص428 بنحوه من حديث طويل، وقال الذهبي في ميزان الاعتدال 2/270 عن حديث أنس [هذا من غرائب الصحيح].


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/92، وزاد المسير لابن الجوزي 3/8، والتفسير الكبير للرازي 20/117 وغيرهم.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/214.


(�) ينظر: معاني القرآن للفراء 2/115، وجامع البيان للطبري 8/17، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/225، ومعاني القرآن للنحاس 4/119، ومعالم التنزيل للبغوي 3/92، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/3، وتفسير الجلالين ص335 وغيرهم.


(�) هذا قول مجاهد وغيره ينظر: الوسيط للواحدي 3/94، ومعالم التنزيل للبغوي 3/92.


(�) ممن أشار إلى احتمال المعنيين: 


الواحدي في الوسيط 3/94، والزمخشري في الكشاف 3/493، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/436، وابن جزي في التسهيل 1/481، وأبو حيان في البحر المحيط 7/10، والبيضاوي في أنوار التنزيل 1/564، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/155، والشوكاني في فتح القدير 3/286، والألوسي في روح المعاني 15/16، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3885 قال [ببركات الدين والدنيا لأن تلك الأرض المقدسة مقر الأنبياء ومهبط وحيهم ومنمى الزروع والثمار..]، وكذلك السعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/96 وغيرهم.


(�) ينظر: إعراب القرآن للنحاس 2/265، والبيان في غريب إعراب القرآن لابن الأنباري 2/86، 87، والدر المصون للسمين الحلبي 4/370 وغيرهم.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/216.


(�) هذا قول مجاهد ينظر: الوسيط للواحدي 3/96 والدر المنثور للسيوطي 4/294، واختاره مقاتل في تفسيره 2/249، والفراء في معاني القرآن 2/116، ونسبه الزجاج إلى الأكثر في معاني القرآن وإعرابه 3/226، والنيسابوري في إيجاز البيان 1/385، والقرطبي في تفسيره 10/188، وابن جزي في التسهيل 1/481، والخازن في لباب التأويل 4/113، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/25، والسيوطي في الجلالين ص337، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/96 وغيرهم.


(�) ينظر: الكشاف للزمخشري 3/494 حيث بدأ به الأقوال، وكذلك الهمداني في الفريد 3/257 وغيرهما.


(�) ينظر: مشكل إعراب القرآن لمكي بن أبي طالب 2/25، حيث بدأ به، وكذلك ابن عطية في المحرر الوجيز 3/437 وغيرهما.


(�) ينظر: إعراب القرآن للنحاس 2/265، والبيان في غريب إعراب القرآن لابن الأنباري 2/86، والبحر المحيط لأبي حيان 7/11 وغيرهم.


(�) هذا القول مبني على قراءة "ذريةُ" بالرفع وهي قراءة شاذة ينظر: مختصر في شواذ القرآن لابن خالويه ص74 وعزاها إلى مجاهد، المطبعة الرحمانية بمصر 1934م وإملاء ما من به الرحمن للعكبري 2/88، والبحر المحيط لأبي حيان 7/11 وغيرهم.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/105، 106، وزاد المسير لابن الجوزي 3/10، والمفردات للراغب الأصفهاني ص406، ولسان العرب لابن منظور 15/186، 187 مادة (قضى).


(�) تفسير القرآن لابن العظيم كثير 3/26.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/216.


(�) هذا قول ابن عباس ينظر: صحيفة علي بن أبي طلحة عن ابن عباس ص316، وهو قول مجاهد وابن زيد وغيرهم ينظر جامع البيان للطبري 8/20، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/116، وابن قتيبة في تفسير غريب القرآن ص251، ورجحه الطبري في جامع البيان 8/20 حيث قال: [هذا القول أشبه بالصواب لإجماع القراء على قراءة "لتفسدن" بالتاء دون الياء، ولو كان معنى الكلام وقضينا عليهم لكانت القراءة بالياء أولى منها بالتاء....]، واختاره الزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/227، والسمرقندي في بحر العلوم ص2/260، ومكي في تفسير المشكل من غريب القرآن ص135، والواحدي في الوسيط 3/97، والراغب في المفردات ص406، والبغوي في معالم التنزيل 3/105، والرازي في التفسير الكبير 20/124، والخازن في لباب التأويل 4/114، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/26، وغيرهم.


(�) هذا القول من رواية العوفي عن ابن عباس وبه قال قتادة ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/10 وغيره.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/198، وفتح القدير للشوكاني 3/292.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/242.


(�) هذا قول ابن عباس ومجاهد وقتادة رضي الله عنهم ينظر جامع البيان للطبري 8/44، 45، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/118، وابن قتيبة في تفسير غريب القرآن ص251، والطبري في جامع البيان 8/44، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/229، والواحدي في الوسيط 3/98، والبغوي في معالم التنزيل 3/107، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/441، وابن الجوزي في زاد المسير 3/12، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/27، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/99 وغيرهم.


(�) ذكر هذا القول القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/198، والشوكاني في فتح القدير 3/292 وغيرهما.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/13، وأضواء البيان للشنقيطي 2/244.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/244.


(�) هذا قول: علي وابن عباس ومجاهد رضي الله عنهم وغيرهم ينظر جامع البيان للطبري 8/45، 46، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/118، والسمرقندي في بحر العلوم 2/262، والواحدي في الوسيط 3/98 وغيرهم.


(�) ينظر: إعراب القرآن للنحاس 2/268، والكشاف للزمخشري 3/498، والتسهيل لابن جزي 1/483، ولباب التأويل للخازن 4/123، وروح المعاني للألوسي 15/38، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/44 وغيرهم.


(�) ينظر: التسهيل لعلوم التنزيل لابن جزي 1/484، وأضواء البيان للشنقيطي 2/255، 256.


(�) الكشاف للزمخشري 3/500.


(�) البحر المحيط لأبي حيان 7/24، 25.


(�) التفسير الكبير للرازي 20/140.


(�) لسان العرب لابن منظور 4/28.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/255، 256.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/53، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/231، والتفسير الكبير للرازي 20/140، والبحر المحيط لأبي حيان 7/24، وفتح القدير للشوكاني 3/296، ومحاسن التأويل للقاسمي 10/3914، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/53 وغيرهم.


(�) هذا القول ابتدأ به ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/33، واقتصر عليه السعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/101.


(�) ينظر: مجاز القرآن لأبي عبيدة 1/373، وتفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص253، وبحر العلوم للسمرقندي 2/263، وغيرهم، ويشهد لهذا المعنى حديث سويد بن هبيرة أن النبي  قال "خير مال امرئ مهرة مأمورة أو سكة مأبورة" أخرجه أحمد في مسند 25/173 وإسناده ضعيف، ومعنى مأمورة كثيرة النسل، والسكة: الطريقة المصطفة من النخل، والمأبورة: الملقحة.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/110، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/207.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/261.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/57، والوسيط للواحدي 3/102، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/447، وزاد المسير لابن الجوزي 3/17، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/64 وغيرهم.


(�) ينظر: التفسير الكبير للرازي 20/146، والتسهيل لابن جزي 1/485، والبحر المحيط لأبي حيان 7/30، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/35 وغيرهم.


(�) التفسير الكبير للرازي 20/146. 


(�) من أساليب اللغة توجيه الخطاب لإنسان والمراد غيره كقول الراجز: إياك أعني واسمعي يا جاره.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/113 – 114، وزاد المسير لابن الجوزي 3/23.


(�) التفسير الكبير للرازي 20/161.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/263 – 264.


(�) ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص254، والوسيط للواحدي 3/107، والكشاف للزمخشري 3/516، والبحر المحيط لأبي حيان 7/44 فقد رجحه وقال [هو الظاهر]، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/40 فقد اقتصر عليه، ومحاسن التأويل للقاسمي 10/3926، وتيسير الكريم الرحمن للسعدي 3/107 وغيرهم.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/45.


(�) هذا قول مجاهد ينظر جامع البيان للطبري 8/77، ومال إليه الرازي في التفسير الكبير 20/161، وابتدأ به البيضاوي في أنوار التنزيل 1/570.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/114، ومحاسن التأويل للقاسمي 10/3928 وغيرهما.


(�) الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/227.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/308.


(�) ينظر: الوسيط للواحدي 3/108 فقد اقتصر على هذا القول، وكذلك ابن الجوزي في زاد المسير 3/25، ورجحه ابن جزي في التسهيل 1/487، وابتدأ به ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/40، وكذلك القاسمي في محاسن التأويل 10/3928، واقتصر عليه السعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/108 وغيرهم.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/81 فقد وجه الآية على هذا القول، وكذلك ابن العربي في أحكام القرآن 3/201، ومال إليه ابن عطية في المحرر الوجيز 3/456، ورجحه القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/227 وغيرهم.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/240، والمفردات للراغب ص146 مادة (خرق)، وزاد المسير لابن الجوزي 3/25.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/309.


(�) ينظر: الوسيط للواحدي 3/108، والكشاف للزمخشري 3/520، وأحكام القرآن لابن العربي 3/202، والتفسير الكبير للرازي 20/169، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/229، وأنوار التنزيل للبيضاوي 1/571، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/172، وروح المعاني للألوسي 15/108، ومحاسن التأويل للقاسمي 10/3928 وغيرهم.


(�) ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص255، وجامع البيان للطبري 8/81، فقد اقتصر على هذا القول، واستشهد له بقول رؤبة بن العجاج: [وقاتم الأعماق خاوي المخترق] يعني بالمخترق: مكان الاختراق أي المشي والمرور فيه، ومعاني القرآن للنحاس 4/157، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/457، وبدأ به الشوكاني في فتح القدير 3/316 وغيرهم.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/26، والتفسير الكبير للرازي 20/174.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/310، 311.


(�) هذا القول مروي عن ابن عباس وسعيد بن جبير وأبي علي الفارسي وغيرهم ينظر الدر المنثور للسيوطي 4/331، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/232، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/458، واقتصر عليه الواحدي في الوسيط 3/109، ورجحه البغوي في معالم التنزيل 3/116، والخازن في لباب التأويل 4/131، وأبي السعود في إرشاد العقل السليم 5/174، والشوكاني في فتح القدير 3/319، والألوسي في روح المعاني 15/118 وغيرهم.


(�) هذا قول قتادة كما في جامع البيان للطبري 8/84 ولم يذكر الطبري غيره، وقال الزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/241، 242 [وعليه المفسرون]، واقتصر عليه ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/42.


(�) ينظر: إرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/174.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/311. 


(�) ينظر: التفسير الكبير للرازي 21/4، وأضواء البيان للشنقيطي 2/316.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/316.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/249، والكشاف للزمخشري 3/529، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/469، وإملاء ما من به الرحمن للعكبري 2/94، والفريد في إعراب القرآن المجيد للهمذاني 3/286، ورجحه أبو حيان في البحر المحيط 7/78، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/183، والألوسي في روح المعاني 15/158.


(�) ذكر هذا القول الرازي في التفسير الكبير 21/4، والشنقيطي في أضواء البيان 2/316.


(�) ينظر: إملاء ما من به الرحمن للعكبري 1/242.


(�) ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص258، ومعالم التنزيل للبغوي 3/122، ولسان العرب لابن منظور 10/416 مادة (حنك).


(�) معاني القرآن للفراء 2/127.


(�) الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/250.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/316.


(�) هذا قول ابن عباس ومجاهد وابن زيد كما في جامع البيان للطبري 8/107، وقد اقتصر الطبري على هذا القول، ووجه الفراء الآية على هذا القول كما في معاني القرآن 2/127، واقتصر عليه الزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/249، والواحدي في الوسيط 3/115، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/50، ورجحه الشوكاني في فتح القدير 3/335.


(�) ينظر: تفسير المشكل من غريب القرآن لمكي ص138، وأضواء البيان للشنقيطي 2/316.


(�) ينظر: لسان العرب لابن منظور 10/416، 417 مادة (حنك)، ومعجم مقاييس اللغة لابن 2/112، وقد فسَّر كثير من المفسرين الآية بالمعنيين، ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص258، ومعاني القرآن للنحاس 4/171، وبحر العلوم للسمرقندي 2/75 والمفردات للراغب ص134، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/470، والتفسير الكبير للرازي 21/4، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/249، 250، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/183 وغيرهم.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/252، وفتح القدير للشوكاني 3/336.


(�) البحر المحيط لأبي حيان 7/97.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/317.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/251، ومعاني القرآن للنحاس 4/173، والوسيط للواحدي 3/16 ومعالم التنزيل للبغوي 3/124، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/470، وزاد المسير لابن الجوزي 3/38. والتفسير الكبير للرازي 21/6، والبحر المحيط لأبي حيان 7/79، وروح المعاني للألوسي 15/161.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/251.


(�) ذكر هذا القول القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/252، والشوكاني في فتح القدير 3/336.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/251.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/473، وأضواء البيان للشنقيطي 2/322.


(�) تفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/53.


(�) جامع البيان للطبري 8/116.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/322.


(�) هذا قول قتادة ومجاهد ينظر جامع البيان للطبري 8/115، واختاره الخازن في لباب التأويل 4/139، والواحدي في الوجيز 2/642، تحقيق صفوان داودي، دار القلم دمشق، والدار الشامية بيروت، ط1 1415هـ.


(�) اختار هذا القول أبو عبيدة في مجاز القرآن 1/386، وابن عاشور في التحرير والتنوير 15/168.


(�) هذا قول ابن زياد ينظر جامع البيان للطبري 8/116، واختاره الطبري في جامع البيان 8/116، ومكي في تفسير المشكل ص139.


(�) هذا قول ابن عباس والضحاك والحسن ينظر جامع البيان للطبري 8/116، واختاره ابن قتيبة في تأويل المشكل ص459، ورجحه ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/53، والقاسمي في محاسن التأويل 10/3953، والحربي في قواعد الترجيح 2/521.


(�) ينظر: لسان لابن منظور 12/24، والكشاف للزمخشري 3/537.


(�) ينظر: إعراب القرآن للنحاس 2/279، والكشاف للزمخشري 3/537، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/473، وأنوار التنزيل للبيضاوي 1/578، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/187 وغيرهم.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/495، والبحر المحيط لأبي حيان 7/135.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/333.


(�) هذا قول ابن عباس والضحاك ينظر جامع البيان للطبري 8/173، ورجحه الطبري في جامع البيان 8/173 – 174، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/267، والبغوي في معالم التنزيل 3/144، وابن الجوزي في زاد المسير 3/63، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/303، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/72 وغيرهم.


(�) هذا قول الفراء في معاني القرآن 2/133.


(�) ينظر: التفسير الكبير للرازي 21/64، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/248.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/138 – 139، والدر المصون للسمين الحلبي 4/434.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/139.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/338 – 339.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/139، وروح المعاني للألوسي 15/298، حيث استظهرا هذا القول.


(�) ينظر: الوسيط للواحدي 3/136، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/496، وزاد المسير لابن الجوزي 3/65، والتفسير الكبير للرازي 21/67، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/73.


(�) ذكر هذا القول أبو حيان في البحر المحيط 7/138، والسمين الحلبي في الدر المصون 4/434، وهو رأي الكوفيين، والتقدير: هل أنت باخع نفسك ؟..


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/179 – 180، وزاد المسير لابن الجوزي 3/66.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/341.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/180، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/270، والتفسير الكبير للرازي 21/69 حيث قال "هذا هو الوجه في تقرير النظم"، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/310، والتسهيل لابن جزي 1/502، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/73 – 74، وفتح القدير للشوكاني 3/377، وتيسير الكريم الرحمن للسعدي 3/143 وغيرهم.


(�) هذا قول ابن عباس ينظر: جامع البيان للطبري 8/180.


(�) كما تقدم في دراسة الترجيح.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/66، وفتح القدير للشوكاني 3/377، والصحاح للجوهري 5/1935 – 1936، تحقيق أحمد عطار، دار العلم للملايين، بيروت ط2 1399هـ.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/341.


(�) هذا قول ابن عباس وسعيد بن جبير وغيرهم كما في جامع البيان للطبري 8/181، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/134، والطبري في جامع البيان 8/182، والنحاس في معاني القرآن 4/219، والبغوي في معالم التنزيل 3/145، والكرماني في غرائب التفسير 1/650، تحقيق د. شمران العجلي، دار القبلة جدة، مؤسسة علوم القرآن بيروت، ط1 1408هـ، وابن الملقن في تفسير غريب القرآن ص226، تحقيق سمير المجذوب عالم الكتب بيروت، ط1 1408هـ، والخزرجي في نفس الصباح في غريب القرآن 1/4/462، تحقيق محمد الإدريسي مطبعة الفضالة المغرب 1414هـ، وأبو حيان في تحفة الأريب بما في القرآن من الغريب ص138 تحقيق سمير المجذوب، المكتب الإسلامي بيروت، ط1 1403هـ، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/74، وابن عثيمين في تفسير سورة الكهف ص21، دار ابن الجوزي الدمام، ط1 1423هـ.


(�) هذا قول أنس بن مالك رضي الله عنه ينظر الدر المنثور للسيوطي 4/384.


(�) هذا قول الضحاك وكعب وغيرهما ينظر الدر المنثور للسيوطي 4/384، وتفسير سفيان الثوري ص177، دار الكتب العلمية بيروت، ط1 1403هـ.


(�) يروى هذا القول عن ابن عباس رضي الله عنهما ينظر جامع البيان للطبري 8/181.


(�) يروى هذا القول عن الضحاك كما في جامع البيان للطبري 8/181.


(�) ينظر: الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/311، والبحر المحيط لأبي حيان 7/142.


(�) أخرجه البخاري في كتاب البيوع باب إذا اشترى شيئاً لغيره بغير إذنه فرضي رقم الحديث [2215] ص171 بنحوه، ومسلم في كتاب الذكر والدعاء باب قصة أصحاب الغار الثلاثة والتوسل بصالح الأعمال رقم الحديث [2743] ص1153 بنحوه.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/341.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/182، ومعالم التنزيل للبغوي 3/145، والبحر المحيط لأبي حيان 7/142، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/74، وروح المعاني للألوسي 15/304 وغيرهم.


(�) ذكر هذا القول أبو حيان في البحر المحيط 7/142، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/311.


(�) ذكر هذا القول أبو حيان في البحر المحيط 7/142، والبيضاوي في أنوارا لتنزيل 2/4، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/206.


(�) تقدم تخريجه في ترجيح الشنقيطي.


(�) ينظر: الدر المصون للسمين الحلبي 4/439، وأضواء البيان للشنقيطي 2/348.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/348.


(�) ينظر: الكشاف للزمخشري 3/569، وإملاء ما من به الرحمن للعكبري 2/99، وأنوار التنزيل للبيضاوي 2/5، وفتح القدير للشوكاني 3/379 وروح المعاني للألوسي 15/317، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/274.


(�) هذا القول ابتدأ به أبو حيان في البحر  المحيط 7/149، وذكره السمين الحلبي في الدر المصون 4/439.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 15/317.


(�) ينظر: البيان في غريب إعراب القرآن لابن الأنباري 2/102، وإملاء ما من به الرحمن للعكبري 2/99.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/349.


(�) ينظر: معاني القرآن للفراء 2/136، وجامع البيان للطبري 8/190، والكشاف للزمخشري 3/569، والبحر المحيط لأبي حيان 7/150.


(�) ذكر هذا القول ابن الأنباري في البيان في غريب إعراب القرآن 2/102، والعكبري في إملاء ما من به الرحمن 2/99، والسمين الحلبي في الدر المصون 4/440 وغيرهم.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 15/318.


(�) ممن أشار إلى احتمال "ما" للوجهين:-


ابن الأنباري في البيان في غريب إعراب القرآن 2/102، والعكبري في إملاء ما من به الرحمن 2/99، والهمذاني في الفريد في إعراب القرآن المجيد 3/317، والسمين الحلبي في الدر المصون 4/440، والبيضاوي في أنوار التنزيل 2/6، والشوكاني في فتح القدير 3/379، والألوسي في روح المعاني 15/318.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/154، والتفسير الكبير للرازي 21/85.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/349، 350.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/194، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/274، والكشاف للزمخشري 3/570، والتفسير الكبير للرازي 21/85، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/320 – 321، ورجحه ابن جزي في التسهيل 1/504، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/211، والشوكاني في فتح القدير 3/381.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/350.


(�) ينظر: تفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/76، ومحاسن التأويل القاسمي 11/4031، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/279.


(�) ينظر: تفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/76.


(�) ينظر: فتح القدير للشوكاني 3/381، وأضواء البيان للشنقيطي 2/350.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/503، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/320 – 321، ولسان العرب لابن منظور 7/216.


(�) هو غيلان بن عقبة العدوي، من فحول الشعراء، توفي سنة 117هـ.


ينظر: الشعر والشعراء لابن قتيبة 1/524، وسير أعلام النبلاء للذهبي 5/267، والبيتان في ديوانه [2/1120] شرح أبي نصر أحمد الباهلي، تحقيق عبد القدوس أبو صالح، مؤسسة الرسالة بيروت، ط3 1414هـ.


(�) البحر المحيط لأبي حيان 7/152.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/351 – 352.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/192 – 193، وقد عزاهُ إلى ابن عباس ومجاهد وسعيد بن جبير رضي الله عنهم، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/273، وبحر العلوم للسمرقندي 2/293، ومعالم التنزيل للبغوي 3/153، والكشاف للزمخشري 3/570، والتفسير الكبير للرازي 21/85، والبحر المحيط لأبي حيان 7/152، وفتح القدير للشوكاني 3/381 وغيرهم.


(�) ينظر: المفردات للراغب الأصفهاني ص400، ولسان العرب لابن منظور 7/216.


(�) ذكر هذا القول ابن عطية في المحرر الوجيز 3/503، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/321، ورجحه ابن عثيمين في تفسير سورة الكهف ص32.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/504، وزاد المسير لابن الجوزي 3/71 – 72، والبحر المحيط لأبي حيان 7/154.


(�) تنظر هذه الآثار في جامع البيان للطبري 8/195.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/354.





(�) هذا قول ابن عباس ومجاهد وقتادة وسعيد بن جبير ينظر: جامع البيان للطبري 8/195، واختاره الفراء في معاني القرآن 2/137، والطبري في جامع البيان 8/195، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/274، والرازي في التفسير الكبير 21/86، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/77، والشوكاني في فتح القدير 3/381، والقاسمي في محاسن التأويل 11/4032، وابن عثيمين في تفسير سورة الكهف 35.


(�) ينظر: لسان العرب لابن منظور 3/460، ومعجم مقاييس اللغة لابن فارس 6/117.


(�) ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص264، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/504 حيث قال [وهو أصح].


(�) ينسب هذا القول إلى ابن عباس وسعيد بن جبير رضي الله عنهم ينظر: جامع البيان للطبري 8/195، وذكره الألوسي في روح المعاني 15/327 وقال [ليس بذاك].


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/506، والتسهيل لابن جزي 1/505، ولسان العرب لابن منظور 14/358.


(�) البيت للقتال الكلبي: عبيد بن مجيب المتوفى نحو 70هـ، وقد ذكره ابن جرير في جامع البيان 8/204، وابن كثير في تفسيره 3/78 بدون عزو، وهو من شواهد أبي عبيدة في مجاز القرآن 1/237.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/356.


(�) ينظر: معاني القرآن للفراء 2/137، وجامع البيان للطبري 8/203، وعزاه إلى سعيد بن جبير وقتادة، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/276، والمفردات للراغب ص213، ومعالم التنزيل للبغوي 3/155، ومحاسن التأويل للقاسمي 11/4034، والتحرير والتنوير لابن عاشور 15/285، وتفسير سورة الكهف لابن عثيمين ص38.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/356.


(�) هذا قول عكرمة ينظر تفسير الصنعاني 2/400، وذكره ابن قتيبة في تفسير غريب القرآن ص265، والزمخشري في الكشاف 3/573، وابن العربي في أحكام القرآن 3/224، والشوكاني في فتح القدير 3/382.


(�) ينظر: أحكام القرآن لابن العربي 3/224.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/76 – 77، وروح المعاني للألوسي 15/362.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/374.


(�) ينظر: معاني القرآن للفراء 2/138، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/278، وبحر العلوم للسمرقندي 2/296، والوسيط للواحدي 3/143، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/509، والتفسير الكبير للرازي 21/94، وفتح القدير للشوكاني 3/386، وتفسير سورة الكهف لابن عثيمين ص47.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/209، والكشاف للزمخشري 3/579، والتسهيل لابن جزي 1/507.


(�) هذا قول عكرمة رضي الله عنه ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/77.


(�) ينظر: التفسير الكبير للرازي 21/94.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 2/33، والبحر المحيط لأبي حيان 4/521.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/380.


(�) هذا قول ابن عباس وابن عمر ومجاهد وقتادة رضي الله عنهم ينظر: جامع البيان للطبري 5/201 – 202، واختاره السمرقندي في بحر العلوم 2/296، والواحدي في الوسيط 2/275، والرازي في التفسير الكبير 21/98، والقاسمي في محاسن التأويل 11/4053، وابن عاشور في التحرير والتنوير 15/305.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 15/377.


(�) هذا قول إبراهيم النخعي ينظر الدر المنثور للسيوطي 4/398.


(�) هذا قول الضحاك ينظر جامع البيان للطبري 5/203، واختاره الزجاج في معاني القرآن إعرابه 3/281.


(�) هذا قول أبي جعفر كما في جامع البيان للطبري 5/203.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 5/204، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/512، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/81، وتفسير سورة الكهف لابن عثيمين ص58.


(�) ينظر: المفردات للراغب ص83، وأضواء البيان للشنقيطي 2/386.


(�) لم أقف على قائله.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/386.


(�) ينظر: تهذيب اللغة للأزهري 15/155، والمفردات للراغب ص83، ولسان العرب لابن منظور 1/245.


(�) ذكر هذا القول الشنقيطي في أضواء البيان 2/386.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/520، والتسهيل لعلوم التنزيل لابن جزي 1/511.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/391.


(�) منهم ابن عباس وسعيد بن جبير وأبو ميسرة وعمرو بن شرحبيل رضي الله عنهم، ينظر: جامع البيان للطبري 8/229 – 230، ورجحه ابن العربي في أحكام القرآن 3/235.


(�) ممن عزاه إلى الجمهور: القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/359، وابن جزي في التسهيل لعلوم التنزيل 1/511، والشنقيطي في أضواء البيان 2/391، وذكروا بعض الروايات في ذلك، ينظر: جامع البيان للطبري 8/230– 232، ، والدر المنثور للسيوطي 4/408 – 410.


(�) منهم ابن عباس وابن زيد رضي الله عنهم ينظر: جامع البيان للطبري 8/232، ورجح هذا القول الطبري في جامع البيان 8/232، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/292، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/358، والبيضاوي في أنوار التنزيل 2/13، والشوكاني في فتح القدير 3/401، والقاسمي في محاسن التأويل 11/4066، وابن عثيمين في تفسير سورة الكهف ص79.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/232، وفتح القدير للشوكاني 3/401.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/232، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/358.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/520، وزاد المسير لابن الجوزي 3/89.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/392 – 393.


(�) هذا قول مجاهد وقتادة كما في جامع البيان للطبري 8/233، ورجحه النحاس في معاني القرآن 4/250، والواحدي في الوسيط 3/152، واختاره البغوي في معالم التنزيل 3/165، والزمخشري في الكشاف 3/590، وقال القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 10/361 [وعليه أهل التفسير]، واختاره ابن جزي في التسهيل لعلوم التنزيل 1/511، وابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/88، والألوسي في روح المعاني 15/415، وابن عثيمين في تفسير سورة الكهف ص81.


(�) هذا القول ابتدأ به الفراء في معاني القرآن 2/146.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/89، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 10/361.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 15/415، وأضواء البيان للشنقيطي 2/392 – 393.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/316، والبحر المحيط لأبي حيان 7/192.


(�) ينظر: لسان العرب لابن منظور 10/370.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/401.


(�) هذا قول ابن عباس وقتادة وابن زيد رضي الله عنهم ينظر: جامع البيان للطبري 8/239، واختاره ابن قتيبة في تفسير غريب القرآن ص269، والطبري في جامع البيان 8/240، والزجاج في معاني القرآن وإعرابه 3/295، ورجحه النحاس في معاني القرآن 4/258، ومكي في تفسير المشكل ص144، والواحدي في الوسيط 3/154، والراغب في المفردات ص511، والزمخشري في الكشاف 3/593، وابن عطية في المحرر الوجيز 3/524، ورجحه ابن كثير في تفسير القرآن العظيم 3/91، والألوسي في روح المعاني 15/430، وابن عاشور في التحرير والتنوير 15/345 وغيرهم.


(�) ينظر: تهذيب اللغة للأزهري 9/354، ومعجم مقاييس اللغة لابن فارس 6/82، واللسان 10/370.


(�) هذا قول أنس ومجاهد ينظر جامع البيان للطبري 8/240، واختاره الشوكاني في فتح القدير 3/406 وقال [هو الأنسب لمعنى الآية]، والسيوطي في الجلالين ص358.


(�) ينظر: مجاز القرآن لأبي عبيدة 1/406.


(�) هذا قول الحسن ينظر: جامع البيان للطبري 8/239.


(�) هذا قول الربيع بن أنس كما في زاد المسير لابن الجوزي 3/91.


(�) ينظر: قواعد الترجيح عند المفسرين للحربي 2/517.


(�) المحرر الوجيز لابن عطية 3/524.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/401.


(�) المحرر الوجيز لابن عطية 3/524، وأضواء البيان للشنقيطي 2/401 – 402.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/401 – 402.


(�) ينظر: تفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص269، ومعالم التنزيل للبغوي 3/168، والتسهيل لابن جزي 1/512، وأنوار التنزيل للبيضاوي 2/15، وفتح القدير للشوكاني 3/406، ولباب التأويل للخازن 4/177.


(�) هذا قول ابن عباس كما في الجامع لأحكام القرآن للقرطبي 11/6، واختاره الواحدي في الوسيط 3/153.


(�) اختار هذا القول الفراء في معاني القرآن 2/147، والنحاس في معاني القرآن 4/258.


(�) هذا قول الحسن ينظر جامع البيان للطبري 8/239، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/524.


(�) ذكر هذا القول الشنقيطي في أضواء البيان 2/402.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/402.


(�) ينظر: زاد المسير لابن الجوزي 3/91، وأضواء البيان للشنقيطي 2/402.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/402.


(�) ينظر: معاني القرآن للفراء 2/147، وتفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص269، ومعالم التنزيل للبغوي 3/168، والتسهيل لابن جزي 1/512، ورجحه أبو حيان في البحر المحيط 7/191، واقتصر عليه البيضاوي في أنوار التنزيل 2/15، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/229، والقاسمي في محاسن التأويل 11/4072، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/165.


(�) اختاره الواحدي في الوسيط 3/153، وذكره البغوي في معالم التنزيل 3/168، والخازن في لباب التأويل 4/177.


(�) ذكر هذا القول الشنقيطي في أضواء البيان 2/402.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/193، وأضواء البيان للشنقيطي 2/405.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/405 – 406.


(�) ينظر: معاني القرآن للفراء 2/147، وجامع البيان للطبري 8/242، والوسيط للواحدي 3/154، ومعالم التنزيل للبغوي 3/168، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 11/9، والتسهيل لابن جزي 1/513، واختاره السيوطي في الجلالين ص358.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/296، ومعاني القرآن للنحاس 4/260، والكشاف للزمخشري 3/594، وإملاء ما من به الرحمن للعكبري 2/105، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/92، وفتح القدير للشوكاني 3/408، ومحاسن التأويل للقاسمي 11/4073.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/406.


(�) ينظر: معاني القرآن للنحاس 4/260 – 261، ومعالم التنزيل للبغوي 3/169.


(�) هذه قراءة نافع وابن كثير وأبو عمرو وابن عامر، أما الكوفيون وهم عاصم وحمزة والكسائي فقرأوا "قُبُلاً" بضم القاف والباء ينظر: السبعة لابن مجاهد ص393، تحقيق د. شوقي ضيف دار المعارف مصر ط2، والنشر لابن الجزري 2/311، وعلى قراءة الكوفيين بالضم (قُبُلاً) جمع قبيل أي أنواعاً مختلفة من العذاب يتلو بعضها بعضاً: ينظر: جامع البيان للطبري 8/242، والبحر المحيط لأبي حيان 7/194، ولسان العرب لابن منظور 11/543.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/406.


(�) ينظر: جامع البيان للطبري 8/242، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/296، والوسيط للواحدي 3/154، والمفردات للراغب ص392، والكشاف للزمخشري 3/594، والجامع لأحكام القرآن للقرطبي 11/9، والبحر المحيط لأبي حيان 7/194، ورجحه الشوكاني في فتح القدير 3/408، وابن عاشور في التحرير والتنوير 15/352.


(�) ينظر: معجم مقاييس اللغة لابن فارس 5/51، وروح المعاني للألوسي 15/436.


(�) هذا قول مجاهد – رحمه الله – ينظر: جامع البيان للطبري 8/242.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/412.


(�) المرجع السابق 2/412.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/169، وزاد المسير لابن الجوزي 3/93، والتسهيل لابن جزي 1/513، ولباب التأويل للخازن 4/178، وأشار إليه الألوسي في روح المعاني 15/438.


(�) ذكره الشنقيطي في أضواء البيان 2/412.


(�) ينظر: التفسير الكبير للرازي 21/146 – 147، وفتح القدير للشوكاني 3/434.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/430.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/228، وأنوار التنزيل للبيضاوي 2/23، وتفسير سورة الكهف لابن عثيمين ص137.


(�) ينظر: الوسيط للواحدي 3/169، ورجحه القرطبي في الجامع لأحكام القرآن 11/62، وابن عاشور في التحرير والتنوير 16/40.


(�) ينظر: معاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/313 حيث ابتدأ به، والمحرر الوجيز لابن عطية 3/544، ورجحه ابن جزي في التسهيل 1/520.


(�) ينظر: الوسيط للواحدي 3/169، ومعالم التنزيل للبغوي 3/185، وزاد المسير لابن الجوزي 3/111.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/434.


(�) ممن عزاه إلى الجمهور: ابن عطية في المحرر الوجيز 3/545، واختار هذا القول الطبري في جامع البيان 8/292، والبغوي في معالم التنزيل 3/185، والقرطبي في الجامع لأحكام القرآن 11/63، وابن جزي في التسهيل 1/520، ورجحه أبو حيان في البحر المحيط 7/229، والبيضاوي في أنوار التنزيل 2/24، وأبو السعود في إرشاد العقل السليم 5/248، والألوسي في روح المعاني 16/66.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/229، وروح المعاني للألوسي 16/66.


(�) ينظر: معالم التنزيل للبغوي 3/185.


(�) ينظر: تفسير مقاتل 2/302.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 16/66.


(�) ينظر: البحر المحيط لأبي حيان 7/230، وروح المعاني للألوسي 16/67.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/434 – 435.


(�) ينظر: معاني القرآن للأخفش 2/435، وتفسير غريب القرآن لابن قتيبة ص271، ومعاني القرآن للنحاس 4/298، والكشاف للزمخشري 3/617، ومحاسن التأويل للقاسمي 11/4119، والتحرير والتنوير لابن عاشور 16/45.


(�) ينظر: تفسير مقاتل 2/303، وجامع البيان للطبري 8/292، ومعاني القرآن وإعرابه للزجاج 3/314، وبحر العلوم للسمرقندي 2/314، وتفسير القرآن العظيم لابن كثير 3/107.


(�) ذكر هذا القول أبو حيان في البحر المحيط 7/230، والألوسي في روح المعاني 16/67.


(�) ينظر: المحرر الوجيز لابن عطية 3/545، والتسهيل لابن جزي 1/520، والبحر المحيط لأبي حيان 7/230، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/248، وفتح القدير للشوكاني 3/434 – 435، وتفسير سورة الكهف لابن عثيمين ص141، وتهذيب اللغة للأزهري 13/210 – 211، والمفردات للراغب ص488 – 489، ولسان العرب لابن منظور 11/656 – 658.


(�) ينظر: أضواء البيان للشنقيطي 2/435.


(�) ينظر: النكت والعيون للماوردي 3/350، والتسهيل لابن جزي 1/521.


(�) أضواء البيان للشنقيطي 2/439.


(�) ينظر: التسهيل لابن جزي 1/521، وإرشاد العقل السليم لأبي السعود 5/251، وفتح القدير للشوكاني 3/438، وروح المعاني للألوسي 16/78، ومحاسن التأويل للقاسمي 11/4123.


(�) هذا قول الحسن وسعيد بن جبير ينظر: الدر المنثور للسيوطي 4/459، وهو قول سفيان الثوري ينظر تفسير سفيان ص180، واختاره الطبري في جامع البيان 8/299، والبغوي في معالم التنزيل 3/187، والزمخشري في الكشاف 3/619، والبيضاوي في أنوار التنزيل 2/25، والسعدي في تيسير الكريم الرحمن 3/190.


(�) ينظر: روح المعاني للألوسي 16/78.
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