الفصل الأول / المبحث الثاني                    (                            الجوابات التفسيرية


المَبْحثُ الثَّانِي 
الجَـوابَاتُ التَّـفسِيْـرِيَّـةُ
(1) التفسير لسياق استفهامي
(أ) سؤال ظاهر

(ب) سؤال مقدر

               (2) التفسير لسياق خبريٍّ
(أ) متصل به ( سياقيّ )

        (ب) منفصل عنه ( غير سياقيٍّ )

الجَواباتُ التفسيرِيَّةُ 
إنَّ اللون الثاني من الجوابات ، هو جوابات التفسير . والتفسير في اللغة يعني : التبيين ، وهو من ( الفَسْر ) ، أي : البيان ، وكشف المُغطَّى ، أو كشف المراد من اللفظ المشكَل ، فقول القائل : استفسرته ، أي : سألته أنْ يفسِّره(
) ، فينكشف حينئذ غامضه ، ويتضح مُبْهَمُهُ ، ويُبَيَّن ما أُشكل فَهْمُهُ . وهذا هو المراد من قوله سبحانه : (وَلا يَأْتُونَكَ بِمَثَلٍ إِلا جِئْنَكَ بِالْحَقِّ وَأَحْسَنَ تَفْسِيرًا ((
) ، أي : أحسن بيانًا(
) وتعريفًا وإيضاحًا للحقائق والأمور .

وقد عرَّف المسلمون المراد بلفظ ( التفسير ) بدلالته الاصطلاحية الإسلامية ، في ضوء ارتباط اللفظة بمعاني كتاب الله الكريم ، بعد أن تخصصت(
) دلالتها بـ (( توضيح معنى الآية ، وشأنها ، وقصتها ، والسبب الذي نزلت فيه ، بلفظ يدل عليه دلالة ظاهرة ))(
) ، فقد قيل فيهِ إنه (( علم يبحث فيه عن كيفية النطق بألفاظ القرآن، ومدلولاتها، وأحكامها الإفرادية والتركيبية ومعانيها التي يحتمل عليها حالة التركيب وتتمات لذلك ))(
) .

وقيل فيه أيضًا : هو (( بيان لفظ لا يحتمل إلا وجهًا واحدًا ))(
) .

وقيل : هو (( شرح معاني الكلمات المفردة ))(
) . وقيل هو (( القطع على أن المراد من اللفظ هذا والشهادة على الله أنه عني باللفظ هذا ))(
) .

وعلى هذا فأكثر ما تطلق لفظة التفسير على إيضاح الألفاظ المفردة المُشْكَلة الغامضة ، وهذا يتعلق بتفسير الغريب . وعلى هذا قامت فكرة هذا اللون من الجوابات ، إذ المقصود بالجوابات التفسيرية ، ان يرد الجواب موضِّحًا الألفاظ المفردة – في الأكثر – التي كان أغلبها من ألفاظ غريب التعبير القرآني ، ولا سيَّما الألفاظ التي اختصت بدلالات جديدة في القرآن الكريم ، تختلف عما كانت عليه قبل الإسلام أو تتقارب في دلالتها منها .

أما ما قاله النحاة في حدِّ الجملة المفسِّرة من أنها (( الفضلة الكاشفة لحقيقة ما تليه ))(
)،  فبني على تقسيمهم الجمل إلى ما لها محل من الإعراب وما لا محل لها، ومنها الجملة المفسِّرة. وقد قيدوها بالفضلة، احترازًا من الجملة التي ترد مفسِّرة لضمير الشأن ، التي يكون لها محل من الإعراب(
) غير أنهم في هذا الحد ، لم يهملوا المعنى الذي تؤديه هذه الجملة ، من أنها كاشفة لحقيقة ما أُبهم في السياق قبلها ، ويُمكنُ تقسيمُ هذا اللون منَ الجوابات على ما يأتي :  

(1) التفسير لسياق استفهامي : 

وهو على نوعين : 

(أ) سؤال ظاهر .

إنَّ التعبير القرآني في هذا اللون من الجوابات كثيرًا ما يأتي بألفاظ غريبة ثم (( يتولى القرآن نفسه تفسير ما يرد من تلك الألفاظ ، ويكون ذلك في مواضع الترهيب والزجر ، أو الوعيد بالخير ، فيكون النطق بهذه الكلمة الغريبة مثيرًا في نفس سامعيها السؤال عنها ، والتنبُّه القوي لمعناها(
) ، حتَّى إذا جاء هذا المعنى استقرَّ في النفس ، فملأها خوفًا ، أو غمرها بالبهجة والحبور ))(
) .

وهذا يعني أن هذه التعبيرات المفسرة غالبًا ما ترد مسبوقة بردع أو زجر أو تهويل ، أو وعد ووعيد . وقد يتضمن السياق السابق للجواب معنى التعجب والاستعظام ، كقوله ( وَمَا أدْرَاكَ (، فيُفخّم الأمر المسؤول عنه ويهوله بتكرار اللفظ(
) . ثم يرد الجواب مفسِّرًا مـا أُبهِم؛ لأن كل مـا ورد علـى تعبير ( وَمَا أدْرَاكَ( ، فقد فُسِّرَ بـالسيـاق الذي بعده ، ومـا ورد بتعبيـر ( ما يُدرِيْكَ ) ، فقد تُركَ مُبهماً(
) .

أما ما قاله النحاس(
) في ذلك ، من أنـه غلط ، ومـا ساقه من دليل من أن الله تعالى قال : (وَمَا أَدْرَاكَ مَا الْحَاقَّةُ ((
) ، وتركه مبهمًا ، ولم يبيِّنهُ ، ففيه نظر ؛ لأن سورة القارعة قد فسَّرت معنى ( الحاقَّة ) ، بأنه يوم القيامة(
) ، بقوله تعالى : ( يَوْمَ يَكُونُ النَّاسُ كَالْفَرَاشِ الْمَبْثُوثِ ( وَتَكُونُ الْجِبَالُ كَالْعِهْنِ المَنْفُوشْ((
)  وهو تفسير وصفي ورد على سبيل التفصيل.

والجواب المُفسِّر في هذا اللون كثيرًا ما يرد من ذات السائل المفخِّم والمهوِّل للأمر . فمن ذلك قوله تعالى في بيان حـال كافر طاغٍ متعـال : ( كَلا لَيُنْبَذَنَّ فِي الْحُطَمَةِ وَمَا أَدْرَاكَ مَا الْحُطَمَةُ ((
)  .

فلفظ ( الْحُطَمَةُ ( له دلالته الخاصة التي جاء بها القرآن ، وسميت بـه الجحيم . والحطم في اللغة : (( كسْرُ الشيء مِثلُ الهَشم ونحوه ، ثم استعمل لكل كسرِ متناه … وقيل للأكول : حُطَمة تشبيهًا بالجحيم ))(
) ؛ لأن (( مـن شأنهـا أن تحطم كـل مـا يلقى فيها))(
) .

وقد فَخَّمَ التعبيرُ أمرَ ( الحُطَمَة ) وعظَّمة بهذا الاستفهام التجهيلي التهويلي : ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا الْحُطَمَةُ( ، لأنـه جاء مشعرًا بالتعجُّيب ، وفي التعجيب تعظيمٌ للأمر المُتَعَجَّب منه، فالأداة ( ما ) (( تعجب في لفظ الاستفهام ))(
)  .

وجاء تفسير ( الحُطَمَةُ ( بعد ذلك في السياق مباشرة بقوله : ( نَارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ((
) ، أي ، هي نار الله ، على حذف المبتدأ(
) . والمبتدأ قد يحذف (( عندما يكون ذكر الخبر المتصف بصفة . كأنه يشير إلى هذا المبتدأ ، وكأنما بلغ من الشهرة بهذا الوصف مبلغًا يغني عن ذكره ))(
) .

وفضلا عن ذلك ، فإن في الحذف إسراعًا إلى ذكر ما شوّق إليه السؤال ونبَّهَ عليه(
)  

و ( المُوقَدَةُ ( تعني الموجَّجة ، وقد ورد التعبير بإضافة النار إلى لفظ الجلالة ( الله ( سبحانه ، تهويلاً لها ، وتعظيمًا ، مستمدًا من عظمة مـا أضيفت إليه ، و (( ليعلم أنها ليست كسائر النيران ))(
) ، فإضافتهـا لله سبحانه (( وتخصيصها هكذا يوحي بأنها نار فذة ، غير معهودة ويخلعُ عليها رهبةً مفزعة رعيبة ))(
) ، فهي مشتعلة على الدوام لا هوادة لها ، ثم هي ( الَّتِي تَطَّلِعُ عَلَى الأَفْئِدَةِ((
)، أي (( تشرف على القلوب فيبلغها ألمها وحريقها ))(
) .

ويلحظ أن التعبير خصَّ الأفئدة ؛ باطِّلاع النار الموقدة عليها ؛ لأنها كما قيل ألطف أعضاء الإنسان ، وأكثرها تحسُّسًا بالألم ، أو لأنَّها مواطن الكفر والعقائد الفاسدة والنيات الخبيثة(
) . ثم إنّ معنى الإطلاع هنا : (( أنها تعلوها وتغليها وتشتمل عليها أو تطالع على سبيل المجاز معادن موجبها ))(
) .

وبعد هذا الوصف للنار ، وتخصيص أشرافها على القلوب ، يؤكِّد التعبير يأسهم من الخروج ، والفرار من النار ، بقوله تعالى : (  إِنَّها عَلَيْهم مُّؤْصَدَةٌ ((
) أي مطبقةٌ أبوابها عليهم(
) ، (فِي عَمَدٍ مُمَدَّدَةٍ ((
) ، على الأبواب استيثاقًا(
) لإغلاقها وإحكامها له .

ويلحظ في جرس ألفاظ هذا التعبير الجوابي المفسِّر تشديد ، وذلك في قوله : ( تطّلع ) ، و ( مُمَدَّدَة ) ، فضلا عن التوكيد لمعاني السؤال والجواب وما بينهما ، فقد كان الإجمال والإبهام في قوله : ( لَيُنْبَذَنَّ فِي الْحُطَمَةِ ( ، ثم سؤال الاستهوال ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا الْحُطَمَةُ(. ثم الإجابة والبيان في قوله : ( نَارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ ( ، من أساليب التوكيد والتعظيم والتفخيم للأمر المقصود(
) .

ونحو هذا قوله عظم شأنه مخبرًا عن كتـاب الكفار ؛   (كَلا إِنَّ كِتَـابَ الْفُجَّارِ لَفِي سِجِّينٍ ((
) . فقد جاء بلفظ غريب مبهم ، وهو ( سجين ( ، ولم تكن العرب تعرفه قبل نزول القرآن بهذه الدلالة القرآنية الاصطلاحية ، وإنما تعرف ( السِّجْنَ ) الذي هو : (( الحَبْسُ والتضييق ))(
) . فلما ألقاه خبرًا بهذا اللفظ الجديد كان مثار تساؤل منهم صامت عن طريق التفكر ، ثم لم يلبث أن عـاجلهم بهذا الاستفهـام التهويلي التجهيلي : ( وَمَـا أَدْرَاكَ مَا سِجِّينٌ ((
) ، أي ذلك ما لم تكن تعلمه أنت يا محمد ولا قومك(
) ، والخطاب وإن كان للرسول ( إلا أن المراد به أمته أيضًا . ثم يأتي تفسير(
)  ما عُظِّمَ بقوله : ( كِتَـبٌ مَّرْقُومٌ((
) ، و ( الرقم ) يعني : (( الخط الغليظ ، وقيل : هو تعجيم الكتاب ))(
) . أي وضع النقاط عليه ، أي إنه (( كتاب تُرقَمُ به أعمال الأشرار ))(
) فهو كتـاب (( مسطور بيِّن الكتابة، أو مُعَلَّمٌ يعلم مَنُ رآه أنه لا خير فيه ))(
) ، لأنه قد جمع أعمال الشياطين والكفرة(
) . وسمِّي هذا الكتاب باسم (سجيِّن) من السجن، وهو (( اسم لجهنم ))(
) ، لأنه سبب الحبس والتضييق فيها ))(
) .

وقد تبع هذا الجواب التفسيري تهديد لِمَن كذّب بالبعث والجزاء ، فقـال تعالى مهدِّدًا : ( وَيْلٌ يَوْمَئِذٍ لِلْمُكَذِّبِينَ ((
) .

ويلحظ أن هذا التفسير ورد جملة اسمية ، مكوَّنة من خبر حُذِفَ مبتدؤه ، ووصف للخبر ( كِتَـابٌ مَّرْقُومٌ ( ، وفي هذا من الإيجاز ما فيه .

ونحو ذلك قوله تعالى: ( كَلا إِنَّ كِتَـابَ الأَبْرَارِ لَفِي عِلِّيِّينَ ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا عِلِّيُّونَ ( كِتَبٌ مَّرْقُومٌ ( يَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ((
) . فقد فُسِّرَ قوله ( عِلِّيُّونَ ( الوارد على المبالغة في الوصف ، إذ هو جمع عليّ الذي وزنه فِعّيل(
) بقوله : ( كِتَـابٌ مَّرْقُومٌ ( ، أي هو كتاب ((مكتوب لهم بالخيرات ))(
) . ثم ذكـر متابعـات وصفات ، تزيد مـن تعظيم هذا الكتـاب ، فهو كتاب ( يَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ ( ، أي (( الملائكة الذين في عِلِّيِّينَ ))(
) . وهذا البيان المردَف للجواب التفسيري ، جاء جملة فعلية فعلها مضارع ، وقد وقع (( صفة أُخرى لكتاب ، أي يحضرونه علـى أن ( يشهد ) من الشهود بمعنى الحضور وحضوره كناية عن حفظهِ في الخارج، أو يشهدون بما فيه يوم القيـامة على أنـه من الشهـادة ))(
) .

ومن هذا اللونِ منَ الجواباتِ ما جاء التفسير فيهِ بالوصف، كقولهِ تعالى : ( سَأُصْلِيهِ سَقَرَ ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا سَقَرُ ( لا تُبْقِي وَلا تَذَرُ ( لَوَّاحَةٌ لِلْبَشَرِ( عَلَيْهَا تِسْعَةَ عَشَرَ((
).

وأصل ( سقر ) في اللغة : (( من سقَرَتْهُ الشمس … أي لوّحته وأذابته وجُعِلَ سَقَر اسم علم لجهنم ))(
) . فهو اسم إسلامي لم تستعمله العرب بهذه الدلالة الاصطلاحية قبل نزول القرآن .

وقد جاء التعبير واصفًا لها ، آتيًا بطائفة من صفاتها(
) . فأحدهـا أنهـا (لا تُبْقِي وَلا تَذَر( ، منبهًا على أن الإذابة في الآخرة تخالف ما هو متعارف عليه من أحوال السقر في المشهود الدنيوي(
) . فهي (( لا تبقي لهم لحمًا إلا أكلتـه ، ولا تذرهم إذا أعيدوا خلقًا جديدًا))(
) .

وهي أيضًا ( لَوَّاحَةٌ لِلْبَشَرِ ( من لوَّحَهُ الحرُّ أي غيَّره(
) وقد جاء هذا الوصف لها بصيغة المبالغة ( فعَّالة ) ، إعظامًا في وصفها وتشديدًا في التخويف منها ، أي من صفاتها أنها محرِّقة للجلد(
) مغيِّرة له ، حتى تدعه أشدَّ سوادًا من الليل .

ثم إنّ ( عَلَيْهَا تِسْعَةَ عَشَرَ ( ملكًا ، وهم خزنتها(
) الغلاظ الشداد ، كما وصفوا في موضع آخر(
) .

فالجواب التفسيري جاء واصفًا لسقر ، مبينًا عددًا من صفاته بعد أن هدّد بها متوعِّدًا ، وفخّم شأنها بتكرارها ، وعجَّب من أمرها بتعبير  ( مَا أدراك ( .

ونظيره في التفسير ما جاء في تعظيمِ يوم القيامة لشدته ، والتنبيه على عظم ما فيه وكثرة أهواله ، وتوكيده بالتكرار ، وذلك في قوله تعالى : ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا يَوْمُ الدِّينِ ( ثُمَّ مَا أَدْرَاكَ مَا يَوْمُ الدِّينِ ((
) .

فقد كان قوله : ( يَوْمَ لا تَمْلِكُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَيْئًا وَالأَمْرُ يَوْمَئِذٍ لِلَّهِ ((
) تفسيرًا لليوم الأول ، أي : هو يوم لا تملك(
) نفس لنفسٍ شيئًا ، والمعنى : (( لا يملك أحد الدفاع عن غيره ممن يستحق العقاب ، كما يملك كثير من الناس في دار الدنيا ذلك ))(
) ، إذ الأمر إذ ذاك لله وحده سبحانه .

ومما تولى القرآن الكريم تفسيره في السياق ، قوله تعالى : ( فَلا اقْتَحَمَ الْعَقَبَةَ ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا الْعَقَبَةُ ((
) . فقد جاء هذا التعبير الاستفهامي على جهة التعجيب(
) . والتهويل ، ثم جاء الجواب بعده مباشرة .

وقد اختلف المفسرون(
) في معنى ( العقبة ) ، فمنهم من قال : إنها مجاهدة الإنسان نفسه ، وقيل : عقبة – والله – شديدة ، وقيل : جهنم أو جبل فيها .

ثم يرد التعبير مفسِّرًا اقتحام هذه العقبة ومبيِّنًا سببَ جوازِها(
) بقوله : ( فَكُّ رَقَبَةٍ ( أَوْ إِطْعَـامٌ فِي يَوْمٍ ذِي مَسْغَبَةٍ ((
) ، أي : (( العقبة فك رقبة أو إطعام ))(
) ، وفكها يعني : عتقها وتخليصها من الرق وغيره(
) وقولـه : ( ذي مَسغَبةٍ ( ، يعني يوم ذي مجاعة(
) ، فأطلق اليوم ، دون أن يراد به التخصيص بل يراد به العموم ، أي : في يوم من الأيام ، تكون فيه حاجة إلى الطعام شديدة . وقد وصف اليوم بالسَّغبِ مجازًا، كما تقولُ العربُ: ليلٌ نائمٌ، أي ذو نومٍ، ونهارٌ صائمٌ، أي ذو صومٍ(
).

ثم جاء التعبير مخصِّصًا هذا الإطعام ، فقـال : ( يَتِيمًا ذَا مَقْرَبَةٍ ( أَوْ مِسْكِيـنًا ذَا 

مَتْرَبَةٍ ((
) ، بنصب ( اليتيم ) بالإطعام(
) . أي إطعام اليتيم واليتيمُ قد يُرادُ بهِ الضَّعيفُ من قولِهم: يَتُمَ الرَّجُلُ يُتْمًا: إذا ضَعُفَ . وقيلَ: اليتيمُ مَنْ ماتَ أبواهُ(
)، وكذلك إطعام الفقير الذي ضره الفقر حتى لصق بالتراب من شدته(
) . وهي صورة معبِّرة عن فرط الحاجة بأبلغ تعبير وأروعه . ثم ماذا بعد ذلك الفك والإطعام من أسباب اقتحام العقبة ؟ إنه أمر معنوي ، ذو ثلاث ركائز : يشد بعضه بعضًا ، وقد رتبت حسب أهميتها وأولويتها ، وهي الإيمان ، والتواصي بالصبر ، والتواصي بالرحمة على عبادِ اللهِ تعالى، أو بما يؤدي إلى رحمةِ اللهِ تعالى: ( ثُمَّ كَانَ مِنَ الَّذِينَ آمَنُوا وَتَوَاصَوْا بِالصَّبرِ وَتَوَاصَوْا بِالْمَرْحَمَةِ ((
) .

فوقت الاقتحام(
) كان من هؤلاء الموصوفين بالإيمان والصبر والرحمة . وقد أشار التعبير إليهم بقوله تعالى : ( أُولَئِكَ أَصْحَـابُ الْمَيْمَنَةِ ((
) ، معظِّمًا شأنهم بهذه الإشارة البعيدة – مع قرب المُشار إليهِ- الدالّةِ على علوِّ منزِلَتِهم وتكريمِهم، كما قال تعالى في أول سورة البقرة في تعظيم القرآن ( ذَالِكَ الْكِتَـابُ لا رَيْبَ فِيهِ ((
) .

فهذا التعبير الوارد على نسق التعديد والتقسيم هو تفسير و(( بيان مفصّل للعقبة التي لم يقتحمها الإنسان مع ما تهيأ له من وسائل المكابدة والنضال ، والإدراك والتمييز ))(
) .

ومن هذا الوادي ما ورد في قوله تعالى في معرض القسم : (وَالسَّمَاءِ وَالطَّارِقِ ( وَمَا أَدْرَاكَ مَا الطَّارِقُ((
) . فالطارق في اللغة واستعمال العرب قبل نزول القرآن ، هو : ((اسم يقع على كل ما طرق ليلا ، ولم يكن النبي (  يدري ما المراد به لو لم يبينه السياق بقوله : ( النَّجْمُ الثَّاقِبُ( ، أي هو الكوكب المضيء …. ))(
) .

فقد فُسِّر(
) ( الطارق ( بأنه ( النجم الثاقب ( ، وقد علل التعبير (( عن النجم بالطارق، لاختصاص ظهوره بالليل ))(
). من ملمحِ أنّ الطارق في كلامِ العربِ مَنْ يأتي النَّاسَ ليلا .

وهذا التفسير للطارق جاء إظهارًا لفخامة شأنه ، عندما أقسم به سبحانه (( تعظيمًا له ، لما عُرف فيه من عجيب القدرة ولطيف الحكمة ))(
) .

 ويُلحظُ في هذا الجواب التفسيري، أنهُ جاءَ على وجهِ التماثلِ في الإيقاع، دون اتفاق الرويّ في الفواصل مع سياق الآيات السابقة والتالية له . فالطارق ، والثاقب ، وحافظ متماثلات في الزنة دون الروي(
) .

ويمكن القول إن هذا الترديد الذي في الإيقاع له أثر في سياق التعبير الجوابي ، من حيث إن تأثيره في النفوس أكبر . وهذا من منطلق أن القرآن يولي الجانب النفسي في التعبير وتأثيره في المتلقي ، يوليه عناية ، قائمة على الإقناع والتأثير بفن القول القرآني .

*     *     *
ومن جوابات التفسير ما كان جوابًا لرؤيا في زمانٍ دنيوي، كقوله تعالى في سورة يوسف ( وَقَالَ الْمَلِكُ إِنِّي أَرَى سَبْعَ بَقَرَاتٍ سِمَانٍ يَأْكُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجَافٌ وَسَبْعَ سُنْبُلَـاتٍ خُضْرٍ وَأُخَرَ يَابِسَـاتٍ يَـأَ يُّهَا الْمَلأُ أَفْتُونِي فِي رُءْ يَـايَ إِنْ كُنْتُمْ لِلرُّءْ يَا تَعْبُرُونَ((
)  .

والفتيا والفتوى تعني : (( الجواب عمّا يُشكل من الأحكام ))(
) ، فطلب منهم الملك الفتيا في حال كونهم للرؤيا يعبرون ، أي يفسرون(
) ويعرفون(
) تأويل الأحلام وحقيقة عاقبتها ونهاية أمرها .

واللام في ( للرُّءْيَا ( (( دخلت للتبيين ، والمعنى إن كنتم تعبرون ، ثم بيَّنَ باللام ، فقال للرؤيا ))(
) .

وبعد عجز الملأ عن تفسير رؤيا الملك ، بقولهم : ( قَالُوا أَضْغَـاثُ أَحْلَـامٍ وَمَا نَحْنُ بِتَأْوِيلِ الأَحْلَـامِ بِعَـالِمِينَ((
) ، أي إنّ ما تقوله من هذه الرؤيا ، إنّما هو (( تخاليط أحلام ومنامات باطلة ))(
) . وهو ممـا لا تأويل لـه من الرؤيـا(
) ولا تفسير ، استنجدوا بيوسف عليه السلام في تفسير الرؤيا ، فقال في جوابه(
) الذي فيه التأويل : ( قَالَ تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِينَ دَأَبًا فَمَا حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِي سُنْبُلِهِ إِلا قَلِيلاً مِمَّا تَأْكُلُونَ ( ثُمَّ يَأْتِي مِنْ بَعْدِ ذَالِكَ سَبْعٌ شِدَادٌ يَأْكُلْنَ مَا قَدَّمْتُمْ لَهُنَّ إِلا قَلِيلاً مِمَّا تُحْصِنُونَ ( ثُمَّ يَأْتِي مِنْ بَعْدِ ذَالِكَ عَامٌ فِيهِ يُغَاثُ النَّاسُ وَفِيهِ يَعْصِرُونَ((
) . فكان جوابه في تفسير رؤيا الملك (( معبرًا ومعلمًا ، أما البقرات السبع العجاف والسنابل السبع اليابسات : فالسنون الجدبة ، وأما السبع السمان والسنابل السبع الخضر : فإنهن سبع سنين مخصبات ذوات نعمة وأنتم تزرعون فيها ))(
) . فهذا جواب تفسيري ورد مُفصَّلا ، مصدرًا بالقول المسند إلـى المفرد الغائب العائد على يوسف عليه السلام ، وقد جاء التفصيل بالفعل الدال على الحدث المستقبل ( تَزْرَعُوْنَ( . والمراد بالسبع حقيقة العدد ، ودأبًا من الدأب والجدَّةِ في الشيءِ ، ويعني : (( العادة المستمرة دائمًا على حالةٍ))(
) . 

ويُلحظُ في قولهِ تعالى : ( فَمَا حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ ( اعتراضٌ ورد لغرضِ الاهتمامِ منهُ عليه السلام بشأنِ المخاطبين قبل تتميمِ التأويل، وفيهِ ما يؤكِّدُ أمر السَّابقِ واللاحق كأنَّهُ قد كان(
) .

ومما يُلحظُ أيضًا أن التعبيرَ المُفسِّرَ ورد بإسنادِ فعلِ الأكل إلى السنين، مع أنهُ حال الناسِ فيهنَّ، وهو من بابِ الإسناد المجازي(
) .

فضلا عن أنَّ التفخيم في قولهِ ( مِنْ بعْدِ ذَلِكَ( ، أي من بعد السنين، فلم يقل من بعدهنّ، (( قصدًا إلى تفخيمِ شأنِهِنَّ ))(
) . والإيجاز في قولهِ ( سَبْعٌ شِدَادٌ( أي (( سبعُ سنين صعاب على النَّاسِ، وحذف التمييز لدلالةِ الأول عليهِ ))(
) ، فقد أعلمهم عليه السلام ما يجري من الأحداث .

وبهذا التأويل الكاشف عن الأحداث المستقبلة التي وردت في الرؤيا أرتقى يوسف عليه السلام إلى منزلة اجتماعية رفيعة ، وقد تجلى ذلك بقول الملك : ( إِنَّكَ الْيَوْمَ لَدَيْنَا مَكِينٌ أَمِينٌ((
) وكانت معجزة هذا التأويل من دلائل نبوّته(
) عليه السلامُ .

ونحو هذا ما جاء في تفسير يوسف عليه السلام  لرؤيا الفتيين اللذين كانا معه في السجن، فقد ( قَالَ أَحَدُهُمَا إِنِّي أَرَانِي أَعْصِرُ خَمْرًا وَقَالَ الآخَرُ إِنِّي أَرَانِي أَحْمِلُ فَوْقَ رَأْسِي خُبْزًا تَأْكُلُ الطَّيْرُ مِنْهُ نَبِّئْنَا بِتَأْوِيلِهِ إِنَّا نَرَاكَ مِنَ الْمُحْسِنِينَ((
) .

وفسَّر يوسفُ عليه السلام ما سألا عنه بقولهم ( نَبِئِنا ( ، بقوله : ( يَـاصَحِبَيِ السِّجْنِ أَمَّا أَحَدُكُمَا فَيَسْقِي رَبَّهُ خَمْرًا وَأَمَّا الآخَرُ فَيُصْلَبُ فَتَأْكُلُ الطَّيْرُ مِنْ رَأْسِهِ قُضِيَ الأَمْرُ الَّذِي فِيهِ تَسْتَفْتِيَانِ((
)  ، أي اتضح وانتهى الأمر الذي طلبتما فيه الفتيا والجواب .

ويلحظ في تعبير الجواب أنه ورد على سبيل التقسيم(
) مصدرًا بـ ( أمّا ) مفسِّرًا لهم ما طلبوا تأويله .

ويلحظ أن هذين التعبيرين الجوابيين صَدَرا من مجيب واحد ،هو يوسف عليه السلام . أما السائلون فاختلفا ، ففي الأول كان طلب الفتيا من الملك ، وفي الآخر من فتيين كانا معه في السجن ، لذا كان جوابه في الآخر مصدرًا بنِدائِهما . في حين أن الأول صُدِّر بالقول ، وهو المتعارف عليه في الجوابات .

(ب) التفسير لسؤال مقدَّر :

وفضلاً عمّا ذكر من جوابات التفسير ، هناك نوع منها يرد التعبير فيه مفسّرًا ، لا لسؤال صريح ظاهر ، وإنما لسؤال يُقدر من السياق ، كقوله عظم شأنه : ( كَدَأْبِ ءَالِ فِرْعَوْنَ وَالَّذِينَ مِنْ قَبْلِهِمْ كَذَّبُوا بِآيَـاتِنَا فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ وَاللَّهُ شَدِيدُ الْعِقَابِ((
) . فقوله تعالى : (كَذَّبُوا بِآيَـاتِنَا( (( تفسير لدأبهم ممَّـا فعلوا أو فُعِلَ بهم علـى أنه جواب سؤال مقدَّر عن حالهم ))(
). وقد ورد الجوابُ بأسلوبٍ خبريٍّ بصيغةِ الماضي المجرَّدِ مِنَ التوكيدِ .

ومن ذلك أيضًا قوله تعالى : ( بِئْسَمَا اشْتَرَوْا بِهِ أَنْفُسَهُمْ أَنْ يَكْفُرُوا  ((
) ، فقوله ( أَنْ يَكْفُرُوا ( جواب تفسيري لسؤال مقدر (( كأنه قيل له ما هو ؟ فقال : هو أن يكفروا ))(
) .

(2) التفسير لسياق خبري :

وهو أن يردَ الجواب التفسيري بعد خبر لا استفهام ، وهذا اللونُ يردُ تفسيرًا لسياق خبري متصلا به في سياق التعبير ذاته ، أو يأتي منفصلا عنه في السورة ذاتها أو في غيرها من السور ؛ لأن القرآن الكريم (( كله كالسورة الواحدة ، ألا ترى أن جواب الشيء يقع وبينهما سور ))(
) . ويُمكِنُ تقسيمُ هذا اللون على قسمينِ:

(أ) التفسيرُ لسياقٍ خبريٍّ متصلٍ به :

وهو ما يمكن تسميته ( السياقي ) أي إنَّ الجوابَ التفسيري يردُ متَّصلا اتصالا مُباشِرًا معَ سياقِ الخبرِ الذي وقع هو جوابًا لهُ. ومن هذا اللون من الجوابات ما يرد فيه التعبير الجوابي مفسرًا لألفاظ مفردة غريبة ، ويكون واردًا بتركيب فعلي وارد بأسلوب منفي ، كما في قوله عز وجل : ( اللَّهُ لا إِلَـاـهَ إِلا هُوَ الْحَيُّ الْقَيُّومُ لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَلا نَوْمٌ((
) .

فقد جاء تفسير(
) لفظة ( القَيوم ( بقوله تعالى : ( لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَلا نَوْمٌ ( وهو تفسير لسياق خبري متصل معه في السياق . وقد ورد بجملة فعلية منفية بـ ( لا ) .و( السِّنةُ ) تعني الغفلة والغفوة(
) ، وأردفَ التعبيرَ هذهِ الصِّفَةَ بصفةٍ أخرى هي ( النوم ) . وهي صفات المخلوقات دون الخالق سبحانه ، لذا وردَ التعبيرُ عنها بالنَّفيِ الجازم .

ونحو هذا قوله تعالى : ( اللَّهُ الصَّمَدُ((
) فتفسير(
)  (الصمَدْ( ورد في السورة ذاتها في قوله عظم شأنـه الذي ورد علـى سبيل النفي الجازم أيضًا ( لَمْ يَلِدْ وَلَمْ يُولَدْ ( وَلَمْ يَكُنْ لَهُ كُفُوًا أَحَدٌ((
) . 

وقد يرد الجواب بتركيب فعلي مثبت كما في قوله عظم شأنه : ( يَسُومُونَكُمْ سُوءَ الْعَذَابِ((
) فقد فسِّر(
) هذا السوم بقوله تعالى : ( يُذَبِّحُونَ أَبْنَاءَكُمْ وَيَسْتَحْيُونَ نِسَاءَكُمْ((
) . وهو تفسير ورد بجملة فعلية مضارعة دالة على الحدوث والاستمرار في الذبح والاستحياء المتقابلين تقابل ضد ونقيض ، إذ الذبح المراد به هنا هو قتلهم وإماتتهم وهو نقيض الاستحياء الذي نسب إلى فرعون وملئه ؛ لأنهم كانوا يبقون النساء أحياءً .

ونحو هذا تفسير الهلع في قولهِ تعالى: ( إِنَّ الإنْسَانَ خُلِقَ هَلُوعًا((
)، فقد فُسِّر(
)الهلعُ بقولهِ تعالى: (إِذَا مَسَّهُ الشَّرُّ جَزُوعًا ( وَإِذَا مَسَّهُ الْخَيْرُ مَنُوعًا ((
)، وهو تعبيرٌ شرطيٌّ، ورد متصلا بسياقِ الخبرِ قبلهُ . وورد على سبيلِ التقابلِ الخلافي بينَ (الشرِّ) و (الخير) مع ما يُلمحُ فيهِ من اتساقِ الروي اتساقًا يسترعي الأسماعَ، وذلكَ في قولهِ ( جَزُوْعًا ( و ( مَنُوْعًا( الوارد على سبيل المبالغة في الوصفِ . 
ونحو هذا قوله عظم شأنه : ( يَظُنُّونَ بِاللَّهِ غَيْرَ الْحَقِّ ظَنَّ الْجَاهِلِيَّةِ((
) . 

فقد ورد تفسير(
) الظنّ ، بقوله عزَّ وعلا : ( يَقُولُونَ هَل لَّنَا مِنَ الأَمْرِ مِنْ شَيْءٍ ((
) وهو تعبير فعلي مثبت مصدر بالقول ثم السؤال الدال على طلب العلم بشيء وإن كان قليلا دلت عليه ( مِن ) البعضية .

ونحو ذلك ، قوله تعالى : ( يُخْفُونَ فِي أَنْفُسِهِمْ مَا لا يُبْدُونَ لَكَ((
) . فقد ورد تفسير(
) ما أخفوه في أنفسهم ، بقوله تعالى : ( يَقُولُونَ لَوْ كَانَ لَنَا مِنَ الأَمْرِ شَيْءٌ مَا قُتِلْنَا هَـاهُنَا((
) . والقتلُ هنا قد يُرادُ بهِ الغلبة، (( لأنَّ القائلينَ ليسُوا ممَّن قتل لاستحالتِهِ، ويحتمل أن يكونَ الإسنادُ مجازيًّا بإسنادِ ما للبعضِ للكلِّ، فالمعنى: لو كان لنا شيءٌ من ذلكَ ما قُتل من قُتلَ في هذهِ المعركة ))(
)
ونحو هذا قوله تعالى : ( وَقَضَيْنَا إِلَيْهِ ذَالِكَ الأَمْرَ ((
) ثم قام بتفسير(
) ( الأمر )  المبهم بقوله : ( أَنَّ دَابِرَ هَـاؤُلاءِ مَقْطُوعٌ مُصْبِحِينَ((
) . وفي إبهام الأمر أولاً ثم (( تفسيره بعد ذلك تفخيم للأمر ، وتعظيم لشأنه ؛ فإنه لو قال وقضينا إليه أن دابر هؤلاء مقطوع لما كان بهذه المكانة من الفخامة ، فإن الإبهام أولاً يوقع السامع في حيرة وتفكُّرٍ واستعظام لما قَرَع سمعه ، وتشوق إلى معرفته والاطلاع على كُنْهه ))(
) ، أي إن لفظة ( الأمر ) أُبهمت ثم فُسِّرت ، تهويلاً لأمر العذاب(
) الذي سيقع عليهم .

ونحو هذا من الإبهام ثم الإيضاح والتفسير قوله عظم شأنه : ( ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً لِلَّذِينَ كَفَرُوا امْرَأَتَ نُوحٍ وَامْرَأَتَ لُوطٍ كَانَتَا تَحْتَ عَبْدَيْنِ مِنْ عِبَادِنَا صَـالِحَيْنِ فَخَانَتَاهُمَا ((
) . فهذا المثل قد ورد (( مبهمًا ثم فسَّرهُ بما جاء بعده ، ليثير تطلع النفس إلى معرفة المراد ويشوقها إليه ))(
) .

ونحو هذا قوله تعالى : ( إِنَّ مَثَلَ عِيسَى عِنْدَ اللَّهِ كَمَثَلِ ءَادَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرَابٍ ثُمَّ قَالَ لَهُ كُنْ فَيَكُونُ((
) فقد فُسِّر(
) مثل آدم بقوله ( خَلَقَهُ مِنْ تُرَابٍ ( . وهو تعبيرٌ خبريٌّ ورد مُفسِّرًا لتعبيرٍ خبري قبلهُ في السِّياقِ وقد وردَ بصيغةِ الماضي الدَّال على وُقُوعِ الخلقِ منَ التُّرابِ وانقضائه .

ويلحظ أنّ هذا التعبير المفسّر ورد على جهة (( تشبيه الغريب بالأغرب ؛ لأن خلق آدم أغرب من خلق عيسى ؛ ليكون أقطع للخصم ، وأوقع في النفس ))(
) .

ونحوه قوله عز من قائل : ( مَثَلُ الَّذِينَ حُمِّلُوا التَّوْرَاـةَ ثُمَّ لَمْ يَحْمِلُوهَا كَمَثَلِ الْحِمَارِ((
)، ثم قال مفسّرًا(
) ذلك المثل : ( يَحْمِلُ أَسْفَارًا ((
) ، أي إنه يحمل كتب العلم والمنفعة ، من غير أن يعلم ما فيها(
) . وقد ورد التعبيرُ المفسِّر جملة فعلية بصيغة المضارعة الدال على التجددِ وتكرار الحملِ من غيرِ نفع منهُ .

فهذا لون خاص من جوابات التفسير ، حيث ورد الجواب التفسيري بعد خبر معه في السياق . وهذا الخبرُ ورد مفسَّرًا ، تفخيمًا وتعظيمًا وتشوقًا إليه في نفس السامع .

(ب) التفسير لسياق خبري منفصل عنه : 

وهو أن يرد الجواب مفسِّرًا لسياق خبري لا يرد متصلا به ، وإنما يرد منفصلا عنه في السورة ذاتها أو في غيرها من السور وهو ما يُمكِنُ تسميتُهُ ( غير السياقي ) كما في قوله تعالى : ( وَلَقَدْ أَرْسَلْنَا إِلَى ثَمُودَ أَخَاهُمْ صَـالِحًا أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ فَإِذَا هُمْ فَرِيقَانِ يَخْتَصِمُونَ((
) ، فقد جـاء (( تفسيـر هذا الاختصـام ))(
)  في سورة الأعراف في قوله تعالى : (قَالَ الْمَلأُ الَّذِينَ اسْتَكْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لِلَّذِينَ اسْتُضْعِفُوا لِمَنْ ءَامَنَ مِنْهُمْ أَتَعْلَمُونَ أَنَّ صَـالِحًا مُّرْسَلٌ مِّنْ رَبِّهِ قَالُوا إِنَّا بِمَا أُرْسِلَ بِهِ مُؤْمِنُونَ ( قَالَ الَّذِينَ اسْتَكْبَرُوا إِنَّا بِالَّذِي ءَامَنْتُمْ بِهِ كَـافِرُونَ ((
) . وهو تعبير ورد على سبيل الجدلِ بين المؤمنين والكافرين، إذ صُدِّرَ بالقولِ الدالِّ على المجاوبة بينَهم .

ونحوه تفسير ( البشرى ) في قوله تعالى : ( لَهُمُ الْبُشْرَى فِي الْحَيَـاوةِ الدُّنْيَا( (
) ، فقد جاء تفسيرُها(
) في سورة فصلت في قوله تعالى : ( تَتَنَزَّلُ عَلَيْهِمُ الْمَلَـائِكَةُ أَلا تَخَافُوا وَلا تَحْزَنُوا وَأَبْشِرُوا بِالْجَنَّةِ الَّتِي كُنْتُمْ تُوعَدُونَ((
) .

ونحوه قوله جل ثناؤه : ( يَوْمَ يَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِيعًا فَيَحْلِفُونَ لَهُ((
) . فقد فُسِّرَ(
) هذا الحلف وبُيِّن(
) في سورة الأنعام بقوله في قصة نوح عليه السلام : ( وَاللَّهِ رَبِّنَا مَا كُنَّا مُشْرِكِينَ((
) .

ومن هذا الوادي أيضًا قوله عظم شأنه ( وَيَحْلِفُونَ عَلَى الْكَذِب((
) ، فقد دلّ على تفسير(
) ذلك الحلف قوله تعالى : ( وَيَحْلِفُونَ بِاللَّهِ إِنَّهُمْ لَمِنْكُمْ وَمَا هُم مِّنْكُم(  (
) .

ونحو هذا قوله تعالى في قصة موسى وفرعون في سورة النازعات : ( هَلْ أَتَـكَ حَدِيثُ مُوسَى ( إِذْ نَادَاهُ رَبُّهُ بِالْوَادِ الْمُقَدَّسِ طُوىً ( اذْهَبْ إِلَى فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغَى (  فَقُلْ هَل لَّكَ إِلَى أَنْ تَزَكَّى ( وَأَهْدِيَكَ إِلَى رَبِّكَ فَتَخْشَى ( فَأَرَاـهُ الآيَةَ الْكُبْرَى ( فَكَذَّبَ وَعَصَى ( ثُمَّ أَدْبَرَ يَسْعَى ( فَحَشَرَ فَنَادَى ( فَقَالَ أَنَا رَبُّكُمُ الأَعْلَى ( فَأَخَذَهُ اللَّهُ نَكَالَ الآخِرَةِ وَالأُولَى ((
) ، فقد قيل إن هذه القصة (( فسرها قول الباري عز وجل في سورة القصص ، وذلك من الآية الثالثة إلـى الآية الرابعـة والأربعين ))(
) ، وذلك هو قوله تعالى : ( نَتْلُو عَلَيْكَ مِن نَّبَأِ مُوسَى وَفِرْعَوْنَ بِالْحَقِّ لِقَوْمٍ يُؤْمِنُونَ((
) الخ .

ونحو هذا قوله تعالى : ( وَيُرِيدُ الَّذِينَ يَتَّبِعُونَ الشَّهَوَاتِ أَنْ تَمِيلُوا مَيْلاً عَظِيمًا ((
) ، فقد فُسِّرت(
) في سياق منفصل عنها غير أنه وقع في السورة ذاتها ، وهو قوله تعالى في أهل الكتاب : ( أَلَمْ تَرَ إِلَى الَّذِينَ أُوتُوا نَصِيبًا مِنَ الْكِتَـابِ يَشْتَرُونَ الضَّلَـالَةَ وَيُرِيدُونَ أَنْ تَضِلُّوا السَّبِيلَ((
) .

وقوله عظم شأنـه : ( أُحِلَّتْ لَكُمْ بَهِيمَةُ الأَنْعَـامِ إِلا مَا يُتْلَى عَلَيْكُمْ((
) فقد فُسِّر(
) قولـه ( إِلا مَا يُتْلَى عَلَيْكُمْ  ( بقوله تعالى : ( حُرِّمَتْ عَلَيْكُمُ الْمَيْتَةُ وَالدَّمُ وَلَحْمُ الْخِنْزِيرِ وَمَا أُهِلَّ لِغَيْرِ اللَّهِ بِهِ((
) الآية . 

وقوله تعالى : ( فَتَلَقَّى ءَادَمُ مِن رَّبِّهِ كَلِمَـاتٍ((
) فقد فُسِّرت(
) هذه الكلمات بقولــه 

تعالى: ( قَالا رَبَّنَا ظَلَمْنَا أَنْفُسَنَا وَإِن لَّمْ تَغْفِرْ لَنَا وَتَرْحَمْنَا لَنَكُونَنَّ مِنَ الْخَـاسِرِينَ ((
) .

ومن كل ما ذُكِرَ يتضح أن جوابات التفسير الواردة في التعبير القرآني أقلّ عددًا إذا ما قُورِنَت بجوابات البيان . وأن جوابات التفسير إِما تردُ جوابًا لسياق طلبي دال على التفخيم والتعظيم والتهويل والتعجيب مـن الأمـر الـذي يراد تفسيـره ، سواء أكـان واردًا بتعبيـر ( ما أدراكَ ) . الذي قد يكرر ، توكيدًا لمعناه ، وقد يُسبقُ أحيانًا بردع أو تهديد ، او بتعبير آخر طلبي مقدر ، وإمَّا تردُ جوابًا لسياقٍ خبري مذكور . 

ومما يُلحظُ أيضًا أن السياق القرآني هو الذي يتولى تفسير ما سأل عنه أو أخبر ، فيكون المجيب هو ذاته السائل أو المخبر ، وكثيرًا ما يرد التعبير المفسِّر مباشرًا من غير واسطة ، أي انه يكون مجردًا من التلقين أو إحدى صيغ القول الأخرى التي كثيرًا ما تتصدر جوابات البيان .

وفضلا عن ذلك فإن من الجوابات التفسيرية ما ورد بتراكيب اسمية ، حُذِفَ مبتدؤها ، إيجازًا واختصارًا . وأنها جوابات لسؤال ظاهر أو مقدر ، أو جواب لخبر متصل مع التعبير التفسيري في السياق ، وهو ما أُطلِق عليه ( السياقي ) ، أو يرد غير متصل وهو ( غير السياقي ) سواء أكان في السورة نفسها أم في غيرها من السور .

وفي ضوء الذي مر في مبحثي البيان والتفسير ، يمكن القول إنّ من العلماء من أطلق لفظ البيان على التفسير ؛ إذ لم يُفَرَّق بينهما .

وعدم التفريق – فيما يبدو – قائم على ما جاء في الأصل اللغوي ، إذ البيان في اللغة الكشف والإيضاح ، وكذلك التفسير هو التبيين وكشف المُغطَّى وما غَمُضَ فهمُهُ .

وقد سـار أغلب العلمـاء علـى عدم التفريق أو التمييز بين مصطلحـي ( البيان ) و ( التفسير ) ، غير أن مما ورد من جوابات في التعبير القرآني ، مكّن من الوصول إلى نوع تفريق بينهما وذلك :

1- إن المجيب هو ذاته السائل أو المخبر في جوابات التفسير في الأغلب ، أما في البيانية فالأغلب أن يكون المجيب غير السائل .

2- كثيرًا ما تُسبق جواباتُ التفسير بتعبير ( ما أدراك ) التَّعجُّبي ، أما البيانية فكثيرًا ما تسبق بإحدى صيغ السؤال الصريح ( يسألونك ) ومرادفاتها ، أو إحدى أدوات الاستفهام .

3- أكثر ما وردت جوابات التفسير ، تفسيرًا لأمور واقعة في عالم الغيب . أما البيانية فأغلبها لسؤالات أو أخبار زمانها دنيوي مشاهد .

4- وعلى هذا فأكثر ما وقعت الجوابات التفسيرية تفسيرًا لألفاظ غريبة أو غير مألوفة . أما الجوابات البيانية فكثيرًا ما كانت جوابًا لأمور مألوفة من المعاملات أو ظواهر الطبيعة .

5- إنّ دلالات التفخيم والتهويل والتعظيم كثيرًا ما لازمت جوابات التفسير . أما البيانية فأكثر المعاني الملحوظة فيها هي التفهيم والتوضيح ومعرفة الصواب ، لأن قصد السائل هو طلب الفهم في الأكثر . أما في سؤال المتعنت المكابر ، فإن الجواب يرد أيضًا مُفَهِّمًا ومُوضِّحًا وكاشفًا عن حقيقةِ الأَمرِ .      

(�) القاموس المحيط 2/110 ( فسر ) ، ولسان العرب 1/1095 ( فسر ) .  


(�) سورة الفرقان /33 . 


(�) تفسير الجلالين /474 . 


(�) الألفاظ الإسلامية وتطور دلالاتها حتى نهاية القرن الثالث الهجري /62 . 


(�) التعريفات /40 . 


(�) مقدمة في أصول التفسير لابن تيمية /5 . وينظر دراسات في التفسير والحديث رشيد العبيدي 1/28 .


(�) قصة التفسير أحمد الشرباصي /9 . 


(�) الخطاب والتأويل نصر حامد أبو زيد /175 . 


(�) الإتقان 2/173 . 


(�) مغني اللبيب 2/399 ، وينظر إعراب الجمل وأشباه الجمل /84 ، والجملة العربية تأليفها وأقسامها /217 .  


(�) مغني اللبيب 2/402 . 


(�) الصواب على معناها . 


(�) من بلاغة القرآن /91 . 


(�) الخصائص لابن جني 3/54 ، والتفسير الكبير 30/102 ، ومعاني النحو 1/193 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /330 (سجن ) ، والجامع لأحكام القرآن 20/66 .   


(�) إعراب القرآن 5/235 . 


(�) سورة الحاقة /3 . 


(�) معاني القرآن وإعرابه للزجاج 5/355 . 


(�) سورة القارعة /4-5 . 


(�) سورة الهمزة /4-5 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /176 ( حطم ) . 


(�) الكشاف 4/284 . 


(�)  إعراب ثلاثين سورة لابن خالويه /184 .


(�) سورة الهمزة /6 . 


(�) إعراب القرآن للنحاس 5/289 ، إعراب ثلاثين سورة /184 ، البرهان في علوم القرآن 3/136 . 


(�) من بلاغة القرآن /120 . 


(�) المعاني في ضوء أساليب القرآن /208 ، ومن بلاغة القرآن /120 . 


(�) مجمع البيان 10/358 . 


(�) في ظلال القرآن 6/3973 . 


(�) سورة الهمزة /7 . 


(�) مجمع البيان 10/358 . وينظر تفسير الجلالين /821 . 


(�) الكشاف 4/284 . 


(�) الكشاف 4/284 . 


(�) سورة الهمزة /8 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /823 ( وصد ) ، الكشاف 4/284 ، مجمع البيان 10/538 ، تفسير الجلالين /821 . 


(�) سورة الهمزة /9 . 


(�) الكشاف 4/284 . 


(�) في ظلال القرآن 6/3973 . 


(�) سورة المطففين/ 7 . 


(�) الكشاف 4/231 . 


(�) سورة المطففين /8 . 


(�) مجمع البيان 10/453 ، والجامع لأحكام القرآن 19/258 . 
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(�) سورة المطففين /9 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /292 ( رقم ) . 
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(�) تفسير الجلالين /797 . 
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(�) المفردات في غريب القرآن /343 ( سقر ) . 
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(�) سورة التحريم /6 ( عَلَيْهَا مَلَـئِكَةٌ غِلاظٌ شِدَادٌ ( .


(�) سورة الانفطار /17-18 . 


(�) سورة الانفطار /19 . 


(�) معاني القرآن للأخفش 2/531 . 


(�) مجمع البيان 10/450 . 


(�) سورة البلد /11-12 . 


(�) إعراب ثلاثين سورة /90 . 


(�) الكشاف 4/256 ، ومجمع البيان 10/495 ، والتفسير البياني 1/175 . 


(�) الكشاف 4/256 ، تفسير الجلالين /808 ، تلخيص البيان في مجازات القرآن /397 ، وروح المعاني 30/137 . 


(�) سورة البلد /13-14 . 


(�) معاني القرآن للأخفش 2/538 . وينظر معاني القرآن وإعرابه للزجاج 5/329 . 


(�) تفسير غريب القرآن /528 ، الكشاف 4/256 ، مجمع البيان 10/495 . 


(�) مجمع البيان 10/495 . 


(�) روح المعاني 30/138 . 


(�) سورة البلد /15-16 . 


(�) معاني القرآن للأخفش 2/538 . 


(�) الجامع لأحكام القرآن 20/69-70 . 


(�) الكشاف 4/ 256-257، ومجمع البيان 10/495 ، تفسير الجلالين 809 . 


(�) سورة البلد /17 . 


(�) تفسير الجلالين /809 . 


(�) سورة البلد /18 . 


(�) سورة البقرة /2 . 


(�) التفسير البياني 1/176 . 


(�) سورة الطارق /1-2 . 


(�) مجمع البيان 10/471 . 


(�) تفسير الجلالين /802 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /303 ( طرق ) . 


(�) الكشاف 4/241 ، وتفسير الجلالين /802 ، صفوة البيان /796-797 . 


(�) تحرير التحبير 2/297 . 


(�) سورة يوسف /43 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /373 ( فتى ) . وينظر مجمع البيان 5/237 .  


(�) نزهة القلوب /52 . ينظر ألفاظ غريب القرآن الكريم دراسة دلالية /257 . 


(�) معترك الأقران 2/13 . 


(�) مجمع البيان 5/237 . 


(�) سورة يوسف /44 . 


(�) صفوة البيان /309 . 


(�) مجاز القرآن 1/312 ، وغريب القرآن /183 . 


(�) مسائل في تأويل الأحاديث وآيات السائلين /153 . 


(�) سورة يوسف 47-49 . 


(�) مجمع البيان 5/238 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /251 ( دأب ) . 


(�) روح المعاني 12/255 . 


(�) تفسير غريب القرآن/ 218، وروح المعاني 12/255 . 


(�) روح المعاني 12/ 255 . 


(�) نفسـه 12/255 . 


(�) سورة يوسف /54 . 


(�) جدلية القرآن خليل أحمد /175 .


(�) سورة يوسف /36 .


(�) سورة يوسف /41 . 


(�) التقسيم : ((هو أن تذكر شيئاً ذا جزأين أو أكثر ثم تضيف إلى كل واحد من أجزائه ما هو له عندك )) . مفتاح العلوم /201 . معجم المصطلحات البلاغية 2/331 . وينظر جواهر البلاغة /378 .


(�) سورة آل عمران /11 . 


(�) الكشاف 1/414 ، مدارك التنزيل 1/233 . وينظر التفسير الكبير 3/77 .  


(�) سورة البقرة /90 . 


(�) الكتاب 3/155 . 


(�) التبيان في تفسير القرآن 3/411 . 


(�) سورة البقرة /255 . 


(�) البرهان في علوم القرآن 3/36 . 


(�) المفردات في غريب القرآن /822 ( وسن ) . 


(�) سورة الإخلاص /2 . 


(�) تطور دراسات إعجاز القرآن د. عمر الملا حويش /167 . 


(�) سورة الإخلاص /3-4 . 


(�) سورة البقرة /49 . 


(�) البرهان في علوم القرآن 3/37 . 


(�) سورة البقرة /49 . 


(�) سورة المعارج /19 . 


(�) الكشاف 4/158، البرهان في علوم القرآن 2/186 . 


(�) سورة المعارج / 20-21 . 


(�) سورة آل عمران /154 . 


(�) مجمع البيان 2/523 . 


(�) سورة آل عمران /154 . 


(�) سورة آل عمران /154 . 


(�) تفسير القرآن العظيم لابن كثير 1/418 . 


(�) سورة آل عمران /154 . 


(�) روح المعاني 4/96 . 


(�) سورة الحجر /66 . 


(�) المثل السائر لابن الأثير 2/27 . 


(�) سورة الحجر /66 . 


(�) المثل السائر 2/27 ، وينظر دراسات في البلاغة عند ضياء الدين ابن الأثير عبد الواحد الشيخ/138 . 


(�) دراسات في البلاغة عند ضياء الدين بن الأثير /138 . 


(�) سورة التحريم /10 . 


(�) أسلوب الدعوة القرآنية  عبد الغني بركة /329 . 


(�) سورة آل عمران /59 . 


(�) إعراب الجُمل وأشباه الجمل /90 . 


(�) البرهان في علوم القرآن 3/426 . 


(�) سورة الجمعة /5 . 


(�) معاني القرآن للفراء 1/219 . 


(�) سورة الجمعة /5 . 


(�) معاني القرآن للفراء 1/219 . 


(�) سورة النمل /45 . 


(�) الصاحبي /404 ، والبرهان في علوم القرآن 2/194 . 


(�) سورة الأعراف /75-76 . 


(�) سورة يونس /64 . 


(�) البرهان في علوم القرآن 2/194 .


(�) سورة فصلت /30 . 


(�) سورة المجادلة /18 


(�) معاني القرآن وإعرابه 5/140 . 


(�) الصاحبي /405 . 


(�) سورة الأنعام /23 . 


(�) سورة المجادلة /13 . 


(�) معاني القرآن وإعرابه 5/140 . 


(�) سورة التوبة /56 . 


(�) سورة النازعات /15-25 . وهل هنا بمعنى (قد) ينظر الجامع لأحكام القرآن 19/200 .


(�) دراسات في التفسير ورجاله ، أبو اليقظان عطية الجبوري /32-33 .


(�) سورة القصص /3 وما بعدها إلى الآية 44 . 


(�) سورة النساء /27 . 


(�) دراسات في التفسير ورجاله /32 . 


(�) سورة النساء /44 . 


(�) سورة المائدة /1 . 


(�) الإتقان 2/19 ، ومناهل العرفان للزرقاني 1/480 . 


(�) المائدة /3 . 


(�) سورة البقرة /37 . 


(�) الإتقان 2/19 ، ومناهل العرفان 1/480 . 


(�) سورة الأعراف /23 . 
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