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چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  
ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  ک     ک  
ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  
ۇ   ڭ      ڭ   ڭ   ڭ   ۓ   ےۓ   ے   ھ   ھ   ھ   ہھ   ہ   ہ    ہ    ۀ   ۀ   ڻ   ڻ  
ۇۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  
ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  ئې     ئې     ئىئى   ئى  
ی   ی  ی  ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمبى  بي  تج  تح  
تخ  تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  خح   ٱ  ٻ  
ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پڀ   ڀ  ڀ         ڀ  ٺ  
ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤ  
ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ  چ  چ  چ  
ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  
ک  ک  ک  ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ        ڱ       ں  
ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  ھ  ھ  ے  ے  ۓ  
ې   ۉ    ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۇٴۋ   ۈ   ۈ   ۆ   ۆ   ۇ   ڭۇ    ڭ   ڭ   ۓڭ  
ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  ئو  ئۇئۇ  
ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   ی  ی  ی  ی  
پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   ٱ   بح    بج   ئي                  ئى   ئم    ئح   ئج  
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ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  
ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چ   
چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       ژ  
ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ  ڱ  ڱ  
ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀہ  ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  
ۓ   ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  
ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې  ى  ى      ئا   ئا  ئە  ئە   ئو  
ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ  ئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  یی  
ٱ  ٻ   بي    بى   بم   بخ   بح   بج   ئىئي   ئم   ئح   ئج    ی   ی    
ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ  ڀ  ڀ           ڀ  ڀ  

ڤ   ڤ   ٹ   ٹٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ   ٺ   ٺ   ٺ    ٺ  

ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ     ڦ      ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   ڤ  

ڎ         ڌ   ڌ    ڍ   ڍ   ڇ      ڇ   ڇ   ڇ   چ   چ   چ     چ    

ڎ  ڈ    ڈژ  ژ          ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  گ  گ  

گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ں  ںڻ  ڻ  ڻ  

ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓ   ڭ  

ۋۋ   ۇٴ   ۈ   ۈ   ۆ   ۇۆ    ۇ   ڭ     ڭ     ڭ  

ۅ  ۅ  ۉ  ۉ   ې  ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  

ئوئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئې   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  

پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ  
ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  ڤ  ڦڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄڄ   
ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چ    چ   چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ  
ڍڍ  ڌ  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈ  ژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  
گ  گ  گ  گ  ڳ     ڳ  ڳ  ڳ   ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  
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ہ   ہ      ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ    ڻ    ں   ں  
ہ  ہ  ھ  ھ  ھ   ھ  ے  ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  
ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ   ۋ    ۋ  ۅ  ۅ  
ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە   
ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ  ٺ  
ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  
ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍ  
ک  گ   ک       ک    ک            ڑ           ڑ   ژ      ژ   ڈڈ   ڎ   ڎ   ڌ   ڌ   ڍ  
گ  گ  گ  ڳ  ڳ     ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں      
ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  
ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   
ۅ  ۉ   ۉ  ې  ې  ې  ې  ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەئو  ئو  
ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې  ئې  ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  
ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  بم   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  
پ  پ  پ   ڀڀ  ڀ  ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  
ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ  ڤ    ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  
ڄڃ   ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  
ڎڈ  ڈ  ژ   ژ  ڑڑ  ک  ک  ک  ک  گ  گ   گ  
گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  
ڻ  ۀۀ  ہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ   ےے  ۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  
ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆ  ۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  
ې   ې    ېې  ى  ى  ئائا  ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  
ئۈ  ئۈ  ئېئې  ئې   ئىئى  ئى  یی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ٱ  
ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  
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ڦ  ڦڦ   ڤ  ڤ  ڦ    ٹ  ڤڤ   ٹٹ  ٹ   ٿ  ٿ   ٿ   ٿ  
ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  
ڌ    ڌ   ڎ  ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  
ڻ   ڻ   ڻ   ڻ       ںں   ڱ   ڱ   ڱ    ڱ    ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ  
ڭ   ۓ   ےۓ   ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ   
ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉې   
ې  ې  ې  ى    ى  ئا  ئائە  ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  
ئۈ  ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  بحبخ   بم  

بى  بي  تج  تح  تخ  تم   چ.

معنى تفضيل الرسل والاقتتال من بعدهم، سيدة القرآن آية 
الكرسي، لا إكراه في الدين، مسألة الخلود في النار، مسألة 
القيامة والبعث وقصة النمرود، قصة النبي العزير، ومسألة 
ليطمئن قلبي والنبي إبراهيم )ع(، الصدقة الأذى، الإنفاق 

والطيبات، الحكمة، الزكاة، تعريف وتحريم الربا، مسألة القرض 
والدين، وساوس النفس وما يترتب عليها، الدعاء الإلهي الجامع

ابن كثير
چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  



9 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

9 

ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ    چ.
لَ بَعْضَ الرُّسُلِ عَلَى بَعْضٍ كَمَا قَالَ: چ  ھ  ھ   يُخْبِرُ الله تَعَالىَ أنََّهُ فَضَّ

چ  ٻ  ٻ  ٻ   هَهُنَا:  وَقَالَ  الإسراء: ٥٥،  ھ  ے  ے  ۓۓ   ڭ  ڭ  ڭچ 
دًا صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ،  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   چ يَعْنِي مُوسَى وَمُحَمَّ
ذَرٍّ  أبَِي  عَنْ  حِبَّانَ  ابْنِ  صَحِيحِ  فِي  الْمَرْوِيُّ  الْحَدِيثُ  بِهِ  وَردََ  كَمَا  آدَمَ  وكََذَلكَِ 

رضَِيَ اللَّهُ عَنْهُ چ  ٺ  ٺ  ٺٺچكَمَا ثَبَتَ فِي حَدِيثِ الْإسِْراَءِ حِينَ رأَىَ 

النَّبِيُّ صلى الله عليه وسلم الأنبياء في السموات بِحَسْبِ تَفَاوُتِ مَنَازِلهِِمْ عِنْدَ 

. )فَإنِْ قِيلَ( فَمَا الْجَمْعُ بَيْنَ هَذِهِ الْيَةِ وَبَيْنَ الْحَدِيثِ الثَّابِتِ فِي  اللَّهِ عَزَّ وَجَلَّ

حِيحَيْنِ عَنْ أبَِي هُرَيْرةََ، قَالَ اسْتَبَّ رجَُلٌ مِنَ الْمُسْلِمِينَ وَرجَُلٌ مِنَ الْيَهُودِ،  الصَّ

فَقَالَ الْيَهُودِيُّ فِي قَسَمٍ يُقْسِمُهُ: لا والذي اصطفى موسى عَلَى الْعَالمَِينَ. فَرفََعَ 

دٍ صَلَّى اللَّهُ  الْمُسْلِمُ يَدَهُ فَلَطَمَ بِهَا وَجْهَ الْيَهُودِيِّ فَقَالَ: أيَْ خَبِيثُ؟ وَعَلَى مُحَمَّ

عَلَيْهِ وَسَلَّمَ؟ فَجَاءَ الْيَهُودِيُّ إلِىَ رسَُولِ اللَّهِ صَلَّى اللَّهُ عَلَيْهِ وَسَلَّمَ، فَاشْتَكَى عَلَى 

الْأنَْبِيَاءِ،  عَلَى  لُونِي  تُفَضِّ »لَا  وَسَلَّمَ:  عَلَيْهِ  اللَّهُ  صَلَّى  اللَّهِ  رسَُولُ  فَقَالَ  الْمُسْلِمِ، 

بَاطِشًا  مُوسَى  فَأجَِدُ  يَفِيقُ  مَنْ  لَ  أوََّ فَأكَُونُ  الْقِيَامَةِ  يَوْمَ  يُصْعَقُونَ  النَّاسَ  فَإنَِّ 

لُونِي  تُفَضِّ فَلَ  ورِ؟  الطُّ بِصَعْقَةِ  جُوزِيَ  أمَْ  قَبْلِي  أفََاقَ  أدَْرِي  فَلَ  الْعَرشِْ  بِقَائِمَةِ 

لُوا بَيْنَ الْأنَْبِيَاءِ«. فَالْجَوَابُ مِنْ وُجُوهٍ: ]أحََدُهَا[  عَلَى الْأنَْبِيَاء وَفِي رِوَايَةٍ »لَا تُفَضِّ

أنََّ هَذَا كَانَ قَبْلَ أنَْ يَعْلَمَ بِالتَّفْضِيلِ، وَفِي هَذَا نَظَرٌ. ]الثَّانِي[ أنََّ هَذَا قَالهَُ مِنْ 

بَابِ الْهَضْمِ وَالتَّوَاضُعِ. ]الثَّالثُِ[ أنََّ هَذَا نَهْيٌ عَنِ التَّفْضِيلِ فِي مِثْلِ هَذِهِ الْحَالِ 

الْراَءِ  بِمُجَرَّدِ  لُوا  تُفَضِّ لَا  ]الرَّابِعُ[  وَالتَّشَاجُرِ.  التَّخَاصُمِ  عِنْدَ  فِيهَا  تَحَاكَمُوا  الَّتِي 

وَالْعَصَبِيَّةِ. ]الْخَامِسُ[ ليَْسَ مَقَامُ التَّفْضِيلِ إلِيَْكُمْ وَإنَِّمَا هُوَ إلِىَ اللَّهِ عَزَّ وَجَلَّ 

وَعَلَيْكُمُ الِانْقِيَادُ وَالتَّسْلِيمُ لهَُ وَالْإِيمَانُ بِهِ.

لَائِلُ الْقَاطِعَاتُ  وَقَوْلُهُ: چ ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹچ أيَِ الْحُجَجُ وَالدَّ

ةِ مَا جَاءَ بَنِي إسِْراَئِيلَ بِهِ، مِنْ أنََّهُ عَبْدُ اللَّهِ وَرسَُولُهُ إلِيَْهِمْ چ  ٹ   عَلَى صِحَّ

لَمُ ثُمَّ قَالَ تَعَالىَ: چڤ   ٹ  ٹڤچ يَعْنِي أنََّ اللَّهَ أيََّدَهُ بِجِبْرِيلَ عَلَيْهِ السَّ
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ڃ     ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ    ڦ   ڦ   ڤ   ڤ  
قَضَاءِ  ذَلكَِ عَنْ  أيَْ كُلُّ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     چ 

اللَّهِ وَقَدَرهِِ؛ لَهَِذَا قَالوَا: چ  ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  چ.

چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  
ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ    چ

خِرُوا  ليَِدَّ الْخَيْرِ،  سَبِيلِ  سَبِيلِهِ،  رَزقََهُمْ فِي  ا  مِمَّ بِالْإنِْفَاقِ  عِبَادَهُ  تَعَالىَ  يَأمُْرُ 

نْيَا چگ   ثَوَابَ ذَلكَِ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَمَلِيكِهِمْ وَلْيُبَادِرُوا إلِىَ ذَلكَِ فِي هَذِهِ الْحَيَاةِ الدُّ

گ  گ  گ  ڳ  چ يَعْنِي يَوْمَ الْقِيَامَةِ چ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱچ أيَْ لَا 
يُبَاعُ أحََدٌ مِنْ نَفْسِهِ وَلَا يُفَادَى بِمَالٍ لوَْ بَذَلهَُ، وَلوَْ جَاءَ بِمِلْءِ الْأرَضِْ ذَهَبًا وَلَا 

تَنْفَعُهُ خُلَّةُ أحََدٍ، يَعْنِي: صَدَاقَتُهُ بَلْ وَلَا نَسَابَتُهُ كَمَا قَالَ چې  ې   ى  ى  ئا  

ئا  ئە    ئە    ئو    ئو   ئۇ   چ المؤمنون: ١٠١ وَلا شَفَاعَةٌ: أيَْ وَلَا تَنْفَعُهُمْ 
افِعِينَ. شَفَاعَةُ الشَّ

وَقَوْلُهُ: چں  ڻ  ڻچ  مُبْتَدَأٌ مَحْصُورٌ فِي خَبَرهِِ، أيَْ وَلَا ظَالمَِ 

نْ وَافَى اللَّهَ يَوْمَئِذٍ كَافِراً؛ وَقَدْ رَوَى ابْنُ أبَِي حَاتِمٍ عَنْ عَطَاءِ بْنِ دِينَارٍ  أظَْلَمَ مِمَّ

أنََّهُ قَالَ: الْحَمْدُ للَِّهِ الَّذِي قَالَ: چں  ڻ  ڻچ ولم يقل: والظالمون 

هم الكافرون. 

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  
ۇۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  
ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  ئې     ئې     ئىئى   ئى  

ی   ی  یچ.
هذه آية الكرسي، ولها شأن عظيم، وقد صح الحديث عن رسول الله )ص( 

بأنها أفضل آية في كتاب الله قال الإمام أحمد: حدثنا عبد الرزاق، حدثنا سفيان، 
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عن سعيد الجريري، عن أبي السليل، عن عبدالله بن رباح، عن أبي هو ابن 

كعب، أن النبي )ص(، سأله »أي آية في كتاب الله أعظم؟ قال الله ورسوله 

أعلم، فرددها مراراً، ثم قال: آية الكرسي، قال: »ليهنك العلم أبا المنذر، والذي 

نفسي بيده، إن لها لساناً وشفتين تقدس الملك عند ساق العرش«؛ وقد رواه 

مسلم عن أبي بكر بن أبي شيبة، عن عبد الأعلى بن عبد الأعلى، عن الجريري 

به؛ وليس عنده زيادة: والذي نفسي بيده إلخ..

]حديث آخر[ عن أبي أيضاً في فضل آية الكرسي. قال الحافظ أبو يعلى 

الموصلي: حدثنا أحمد بن إبراهيم عن عبدالله بن أبي بن كعب، أن أباه أخبره 

أنه كان له جرن فيه تمر، قال: فكان أبي يتعاهده، فوجده ينقص، قال: فحرسه 

ذات ليلة، فإذا هو بدابة شبيه الغلم المحتلم، قال: فسلمت عليه، فرد السلم؛ 

قال: فقلت: ما أنت؟ جني أم أنسي؟ قال: جني. قال: قلت: ناولني يدك، قال 

فناولني يده، فإذا يد كلب وشعر كلب. فقلت: هكذا خلق الجن. قال: لقد 

علمت الجن ما فيهم أشد مني. قلت: فما حملك على ما صنعت؟ قال: بلغني 

أنك رجل تحب الصدقة، فأحببنا أن نصيب من طعامك. قال: فقال له أبي: فما 

الذي يجيرنا منكم؟ قال: هذه الية، آية الكرسي، ثم غدا إلى النبي فأخبره، فقال 

النبي )ص( صدق الخبيث«. وهكذا رواه الحاكم في مستدركه من حديث أبي 

داود الطيالسي، عن حرب بن شداد، عن يحيى بن أبي كثير، عن الحضرمي 

بن لاحق، عن محمد بن عمرو بن أبي بن كعب، عن جده به، وقال الحاكم: 

صحيح الإسناد، ولم يخرجاه.

حدثنا  أحمد:  الإمام  قال  جنادة.  بن  جندب  ذر  أبي  عن  آخر[  ]حديث 

وكيع بن الجراح، حدثنا المسعودي، أنبأني أبو عمر الدمشقي، عن عبيد بن 

الخشخاش، عن أبي ذر رضي الله عنه، قال: أتيت النبي )ص( وهو في المسجد 

فجلست، فقال »يا أبا ذر، هل صليت؟« قلت: لا. قال »قم فصل«. قال: فقمت 

فصليت، ثم جلست، فقال »يا أبا ذر تعوذ بالله من شر شياطين الإنس والجن«. 
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قال: قلت: يا رسول الله، أوَ للإنس شياطين؟ قال: نعم، قال قلت: يا رسول الله 

الصلة؟ قال »خير موضوع، من شاء أقل، ومن شاء أكثر« قال: قلت: يا رسول 

الله فالصوم؟ قال »فرض مجزي وعند الله مزيد« قلت: يا رسول الله فالصدقة؟ 

قال »أضعاف مضاعفة«. قلت: يا رسول الله، فأيها أفضل؟ قال: »جهد من مقل، 

أوسر إلى فقير« قلت: يا رسول الله، أي الأنبياء كان أول؟ قال: »آدم« قلت: يا 

رسول الله، ونبي كان؟ قال: نعم نبي مكلم« قلت: يا رسول الله، كم المرسلون؟ 

قال: ثلثمائة وبضعة عشر جماً غفيراً«؛ وقال مرة »وخمسة عشر« قلت: يا 

رسول الله، أي ما أنزل عليك أعظم؟ قال: »آية الكرسي چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  

ہڇچ ورواه النسائي.
]قصة أخرى[ قال أبو عبيد في كتاب الغريب: حدثنا أبو معاوية، عن أبي 

عاصم الثقفي، عن الشعبي، عن عبدالله بن مسعود قال: خرج رجل من الإنس، 

فلقيه رجل من الجن فقال: هل لك أن تصارعني؟ فإن صرعتني علمتك آية إذا 

قرأتها حين تدخل بيتك لم يدخله شيطان، فصارعه فصرعه، فقال: إني أراك 

ضئيلً شخيتاً، كأن ذراعيك ذراعا كلب، أفهكذا أنتم أيها الجن كلكم، أم أنت 

من بينهم؟ فقال: إني بينهم لضليع، فعاودني فصارعه فصرعه الأنسي فقال: 

تقرأ آية الكرسي فإنه لا يقرؤها أحد إذا دخل بيته إلا خرج الشيطان وله خيخ 

كخيخ الحمار؛ فقيل لابن مسعودك أهو عمر؟ فقال من عسى أن يكون إلا 

عمر، قال أبو عبيد: الضئيل النحيف الجسم، والخيخ بالخاء المعجمة، ويقال 

بالحاء المهملة الضراط.

]حديث آخر[ قال ابن مردويه: حدثنا عبد الباقي بن نافع، أخبرنا عيسى 

بن محمد المروزي، أخبرنا عمر بن محمد البخاري، أخبرنا عيسى بن موسى 

غنجار، عن عبدالله بن كيسان، حدثنا يحيى، أخبرنا بن عقيل، عن يحيى بن 

يعمر عن ابن عمر، عن عمر بن الخطاب: أنه خرج ذات يوم إلى الناس وهم 

سماطات فقال: أيكم يخبرني بأعظم آية في القرآن. فقال ابن مسعود على 
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الخبير سقطت، سمعت رسول الله )ص( يقول: »أعظم آية في القرآن چ  ڻ  

ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہڇچ.
]حديث آخر[ في اشتماله على اسم الله الأعظم قال الإمام أحمد: حدثنا 

محمد بن بكير، أنبأنا عبدالله بن أبي زياد، حدثنا شهر بن حوشب، عن أسماء 

بنت يزيد بن السكن، قالت: سمعت رسول الله )ص( يقول في هاتين اليتين 

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہڇچ چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ     ٻ    پ      پ   پ        پ    چ وآل عمران: 
١-٢ »إن فيهما اسم الله الأعظم« وكذا رواه أبو داود، عن مسدد والترمذي.

]حديث آخر[ عن أبي أمامة في فضل قراءتها بعد الصلة المكتوبة، قال 

أبو بكر بن مردويه: حدثنا محمد بن محرز بن يناور الدمي، أخبرنا جعفر بن 

محمد بن الحسن، أخبرنا الحسن بن بشر بطرسوس، أخبرنا محمد بن حمير، 

أخبرنا محمد بن زياد، عن أبي أمامة، قال: قال رسول الله )ص( »من قرأ دبر 

كل صلة مكتوبة آية الكرسي، لم يمنعه من دخول الجنة إلا أن يموت« وهكذا 

رواه النسائي في اليوم والليلة، عن الحسن بن بشر به، وأخرجه ابن حبان في 

صحيحه.

وقد ورد في فضلها أحاديث أخر، تركناها اختصاراً لعدم صحتها وضعف 

أسانيدها.

فقوله چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ ڇچ إخبار بأنه المتفرد بالإلهية لجميع الخلئق 

لغيره. وكان  القيم  أبداً،  الذي لا يموت  الحي في نفسه  چہ  ہڇچ أي 
عمر يقرأ القيام، فجميع الموجودات مفتقرة إليه، وهو غني عنها، ولا قوام لها 

الروم: ٢٥ وَقَوْلُهُ  بدون أمره، كقوله چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  چ 

چ ھ  ھ  ھ  ے  ےچ أيَْ لَا يَعْتَرِيهِ نَقْصٌ وَلَا غَفْلَةٌ وَلَا ذُهُولٌ عَنْ خَلْقِهِ بَلْ 
هُوَ قَائِمٌ عَلَى كُلِّ نَفْسٍ بِمَا كَسَبَتْ شَهِيدٌ عَلَى كُلِّ شَيْءٍ لَا يَغِيبُ عَنْهُ شَيْءٌ وَلَا 

يَخْفَى عَلَيْهِ خَافِيَةٌ، وَمِنْ تَمَامِ الْقَيُّومِيَّةِ أنََّهُ لَا يَعْتَرِيهِ سِنَةٌ وَلَا نَوْمٌ، فَقَوْلُهُ چ ھ  
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عَاسُ؛ وَلهَِذَا قَالَ: وَلا نَوْمٌ لِأنََّهُ أقَْوَى  ھ  چ أيَْ لَا تَغْلِبُهُ سِنَةٌ وَهِيَ الْوَسَنُ وَالنُّ
حِيحِ عَنْ أبَِي مُوسَى قَالَ: قَامَ فِينَا رسَُولُ اللَّهِ صَلَّى اللَّهُ  نَةِ. وَفِي الصَّ مِنَ السِّ

عَلَيْهِ وَسَلَّمَ بِأرَْبَعِ كَلِمَاتٍ، فَقَالَ »إنَِّ اللَّهَ لَا يَنَامُ وَلَا يَنْبَغِي لهَُ أنَْ يَنَامَ يُخْفِضُ 

الْقِسْطَ وَيَرفَْعُهُ يُرفَْعُ إلِيَْهِ عَمَلُ النَّهَارِ قَبْلَ عَمَلِ اللَّيْلِ وَعَمَلُ اللَّيْلِ قَبْلَ عَمَلِ 

إلِيَْهِ  انْتَهَى  مَا  وَجْهِهِ  كَشَفَهُ لَأحَْرقََتْ سُبُحات  لوَْ  النَّارُ،  أوَِ  النُّورُ  النَّهَارِ حِجَابُهُ 

بَصَرهُُ مِنْ خَلْقِهِ«.

وقال ابن أبي حاتم: حدثنا أحمد بن القاسم بن عطية، عن سعيد بن جبير، 

عن ابن عباس، أن بني إسرائيل قالوا: يا موسى، هل ينام ربك؟ قال: اتقوا الله، 

فناداه ربه عز وجل يا موسى، سألوك هل ينام ربك؛ فخذ زجاجتين في يديك، 

فقم الليلة، ففعل موسى، فلما ذهب من الليل ثلث نعس، فوقع لركبتيه، ثم 

انتعش فضبطهما، حتى إذا كان آخر الليل نعس، فسقطت الزجاجتان فانكسرتا، 

فقال: يا موسى، لو كنت أنام لسقطت السموات والأرض فهلكت كما هلكت 

الزجاجتان في يديك. فأنزل الله عز وجل على نبيه )ص( آية الكرسي.

وقوله چ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇچ إخِْبَارٌ بِأنََّ الْجَمِيعَ عَبِيدُهُ وَفِي مُلْكِهِ 

وَتَحْتَ قَهْرهِِ وَسُلْطَانِهِ، كَقَوْلهِِ:

چ  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ   ئۆ  ئۈ  ئۈ      ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى   ی  
ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم  ئى  ئيچ مريم: ٩٣-٩٥.

بى   بم   بخ   چبح   كَقَوْلهِِ:  ۅچ  ۋ    ۋ   ۇٴ   ۈ   ۈ   چۆ   وَقَوْلُهُ: 

بي  تج  تح   تخ  تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جح  جم  حج حم چ النجم:٢٦ 
وَجَلَلهِِ  عَظَمَتِهِ  مِنْ  وَهَذَا   ٢٨ الأنبياء:  چچ  چ   چ   چ   چڃ   وكََقَوْلهِِ 

لهَُ فِي  بِإذِْنِهِ  إلِاَّ  عِنْدَهُ  يَشْفَعَ  أنَْ  عَلَى  أحََدٌ  يَتَجَاسَرُ  لَا  أنََّهُ  وَجَلَّ  عَزَّ  وكَِبْرِيَائِهِ 

فَاعَةِ: »آتِي تَحْتَ الْعَرشِْ فَأخَِرُّ سَاجِدًا، فَيَدَعُنِي  فَاعَةِ، كَمَا فِي حَدِيثِ الشَّ الشَّ

عْ – قال -  مَا شَاءَ اللَّهُ أنَْ يَدَعَنِي. ثُمَّ يُقَالُ: ارفَْعْ رأَسَْكَ وَقُلْ تُسْمَعْ وَاشْفَعْ تُشَفَّ

ا فَأُدْخِلُهُمُ الْجَنَّةَ«. فَيَحِدُّ ليِ حَدًّ
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وَقَوْلُهُ: چ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى چ  دَليِلٌ عَلَى إحَِاطَةِ عِلْمِهِ بِجَمِيعِ 

الْكَائِنَاتِ، مَاضِيهَا وَحَاضِرهَِا وَمُسْتَقْبَلِهَا، كَقَوْلهِِ إخِْبَاراً عَنِ الْمَلَئِكَةِ چبح  بخ  

بم    بى         بيتج  تح  تخ  تم   تى  تي  ثج  ثم  ثى  ثيجح  جم  حج      حم  خج  خحچ 
مريم: ٦٤.

لِعُ أحََدٌ مِنْ عِلْمِ  وَقَوْلُهُ: چى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  چ أيَْ لَا يَطَّ

بِمَا أعَْلَمَهُ اللَّهُ عَزَّ وَجَلَّ وَأطَْلَعَهُ عَلَيْهِ. وَيُحْتَمَلُ أنَْ يَكُونَ  اللَّهِ عَلَى شَيْءٍ إلا 

لِعُونَ عَلَى شَيْءٍ مِنْ عِلْمِ ذَاتِهِ وَصِفَاتِهِ، إلِاَّ بِمَا أطَْلَعَهُمُ اللَّهُ عَلَيْهِ،  الْمُراَدُ لَا يَطَّ

كَقَوْلهِِ: چ  ې    ې   ى      ىچ طه: ١١٠.

ثَنَا أبَُو  وَقَوْلُهُ: چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې چ، قَالَ ابْنُ أبَِي حَاتِمٍ: حَدَّ

أبَِي  بْنِ  جَعْفَرِ  عَنْ  طَرِيفٍ  بْنِ  مُطَرِّفِ  عَنْ  إدِْرِيسَ  ابْنُ  ثَنَا  حَدَّ  ، الْأشََجُّ سَعِيدٍ 

الْمُغِيرةَِ عَنْ سَعِيدِ بْنِ جُبَيْرٍ عَنِ ابْنِ عَبَّاسٍ، فِي قَوْلهِِ: چئۆ  ئۆ           ئۈ  

إدِْرِيسَ  بْنِ  اللَّهِ  عَبْدِ  حَدِيثِ  مِنْ  جَرِيرٍ  ابْنُ  رَوَاهُ  وكََذَا  عِلْمُهُ؛  قَالَ:  چ  ئۈئې 
وَهُشَيْمٍ.

وقال السدي، عن أبي مالك: الكرسي تحت العرش: وقال السدي: السموات 

والأرض في جوف الكرسي، والكرسي بين يدي العرش. وقال الضحاك عن ابن 

عباس: لو أن السموات السبع والأرضين السبع، بسطن ثم وصلن بعضهن إلى 

بعض، ما كن في سعة الكرسي إلا بمنزلة الحلقة في المفازة؛ ورواه ابن جرير 

وابن أبي حاتم.

وقال أبو بكر بن مردويه: أخبرنا سليمان بن أحمد، عن أبي ذر الغفاري، 

أنه سأل النبي)ص( عن الكرسي، فقال رسول الله )ص(: »والذي نفسي بيده 

ما السموات السبع والأرضون السبع عند الكرسي، إلا كحلقة ملقاة بأرض فلة، 

وإن فضل العرش على الكرسي كفضل الفلة على تلك  الحلقة«؛ وقال الحافظ 

أبو يعلى الموصلي في مسنده.

وقوله: چئې     ئې     ئىئۇ  چ أي لا يثقله ولا يكترثه حفظ السموات والأرض، 
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ومن فيهما، ومن بينهما، بل ذلك سهل عليه، يسير لديه، وهو القائم على كل 

نفس بما كسبت، الرقيب على جميع الأشياء، فل يعزب عنه شيء ولا يغيب 

عنه شيء، والأشياء كلها حقيرة بين يديه، متواضعة ذليلة صغيرة بالنسبة إليه، 

محتاجة فقيرة، وهو الغني الحميد، الفعال لما يريد، الذي لا يسأل عما يفعل 

وهم يسألون، وهو القاهر لكل شيء، الحسيب على كل شيء، الرقيب العلي 

العظيم، لا إله غيره، ولا رب سواه، فقوله: چ  ئى  ی   ی  چ كقوله: وهو 

الصحاح  الأحاديث  من  معناها  في  وما  اليات  وهذه  چک    کچ  
تكييف ولا  أمروها كما جاءت من غير  الصالح،  السلف  فيها طريقة  الأجود 

تشبيه.

تخ   تح   تج   بي   بمبى   بخ   بح     بج   ئي   ئمئى   ئح   ئج     ی   چ   
تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  خحچ

يقول تعالى: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ أي لا تكرهوا أحداً على الدخول في 

دين الإسلم، فإنه بين واضح، جلي دلائله وبراهينه، لا يحتاج إلى أن يكره أحد 

على الدخول فيه، بل من هداه الله للإسلم، وشرح صدره؛ ونور بصيرته، دخل 

فيه على بينة؛ ومن أعمى الله قلبه وختم على سمعه وبصره، فإنه لا يفيده 

الدخول في الدين مكرهاً مقسورا؛ً وقد ذكروا أن سبب نزول هذه الية في قوم 

من الأنصار، وإن كان حكمها عاماً. وقال ابن جرير: عن سعيد بن جبير، عن 

ابن عباس، قال: كانت المرأة تكون مقلة، فتجعل على نفسها إن عاش لها ولد 

أن تهوده، فلما أجليت بنو النضير، كان فيهم من أبناء الأنصار، فقالوا: لا ندع 

أبناءنا، فأنزل الله عز وجل چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمچ؛ وقد رواه 

أبو داود والنسائي جميعاً عن بندار به. ومن وجوه أخر عن شعبة به نحوه.

عن عكرمة أو عن سعيد، عن ابن عباس قوله: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ قال: 

نزلت في رجل من الأنصار من بني سالم بن عوف، يقال له الحصيني، كان له 
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ابنان نصرانيان وكان هو رجلً مسلماً، فقال للنبي )ص(: ألا استكرههما، فإنهما 

قد أبيا إلا النصرانية؛ فأنزل الله فيه ذلك، رواه ابن جرير.

وقوله: چ    بي  تج  تح  تخ  تم  تى   تي  ثج  ثم  

ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  چ أي من خلع الأنداد والأوثان، وما يدعو إليه الشيطان 
من عباده كل ما يعبد من دون الله، ووحد الله فعبده وحده، وشهد أنه لا 

إله إلا هو چ   تى   تي  ثج  ثمچ أي فقد ثبت في أمره، واستقام 

على الطريقة المثلى، والصراط المستقيم، قال أبو القاسم البغوي: حدثنا أبو 

روح البلدي، 

قال: قال عمر رضي الله عنه: إن الجبت السحر، والطاغوت الشيطان، وإن 

الشجاعة والجبن غرائز تكون في الرجال، يقاتل الشجاع عمن لا يعرف، ويفر 

الجبان من أمه، وإن كرم الرجل دينه، وحسبه خلقه، وإن كان فارسياً أو نبطياً. 

وهكذا رواه ابن جرير وابن أبي حاتم من حديث الثوري.

وقوله: چ   تى   تي  ثج  ثم ثى  ثي  جحجم چ أي فقد استمسك من 

الدين بأقوى سبب، وشبه ذلك بالعروة القوية التي لا تنفصم، هي في نفسها 

محكمة مبرمة قوية وربطها قوي شديد، ولهذا قال چ   تى   تي  ثج  

وقال  الإيمان،  يعني  الوثقى  العروة  مجاهد:  قال  الية،  چ  ثم ثى  ثي  جحجم 
السدي: هو الإسلم، وقال سعيد بن جبير والضحاك: يعني لا إله إلا الله، وعن 

أنس بن مالك: العروة الوثقى القرآن. وعن سالم بن أبي الجعد قال: هو الحب 

في الله، والبغض في الله، وكل هذه الأقوال صحيحة، ولا تنافي بينها. وقال معاذ 

بن جبل في قوله: چ  ثى  ثي  جحچ دون دخول الجنة، وقال مجاهد وسعيد بن 

جبير چ   تى   تي  ثج  ثم ثى  ثي  جحجم چ ثم قرأ چھ    ھ  ے   ے  ۓ  

ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ  چ الرعد: ١١.
ڀ          ڀ   پڀ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ    ٻ   ٱ   چ    
ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  
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ڤ   ڤ  ڤچ.
يخبر تعالى أنه يهدي من اتبع رضوانه سبل السلم، فيخرج عباده المؤمنين 

المبين  الجلي  الواضح  الحق  نور  إلى  والريب  والشك  الكفر  ظلمات  من 

السهل المنير، وأن الكافرين إنما وليهم الشيطان، يزين لهم ما هم فيه من 

الجهالات والضللات، ويخرجونهم ويحيدون بهم عن طريق الحق إلى الكفر 

والإفكچٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  ڤ   ڤچ ولهذا وحد تعالى لفظ 

النور، وجمع الظلمات، لأن الحق واحد والكفر أجناس كثيرة وكلها باطلة، كما 

قال چچ  چ  چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ  ڌ  ڎڎ  

چ  پ  پ           تعالى  الأنعام: ١٥٣ وقال  ڈ  ڈ  ژ  ژ   ڑ  ڑچ 
پچ  الأنعام: ١ وقال تعالى: چٿ  ٿ  ٹ    ٹچ ق: ١٧  إلى غير ذلك من اليات 

التي في لفظها إشعار بتفرد الحق وانتشار الباطل وتفرده وتشعبه.

چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   چ 
چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  

ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.
هذا الذي حاج إبراهيم في ربه هو ملك بابل نمرود بن كنعان بن كوش 

بن سام بن نوح، قال مجاهد: وملك الدنيا مشارقها ومغاربها أربعة: مؤمنان 

وكافران، فالمؤمنان سليمان بن داود، وذو القرنين؛ والكافران: نمرود وبختنصر، 

والله أعلم. ومعنى قوله: چ ڤ  ڦچ أي بقلبك يا محمد چ ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   

ڄ  ڄچ، أي وجود ربه، وذلك أنه أنكر أن يكون ثم إله غيره؛ كما قال بعده 
فرعون لملئه چ    چ  چ  چ  ڇ  ڇ  ڇچ القصص: ٣٨ ؛ وما حمله على 

هذا الطغيان والكفر الغليظ والمعاندة الشديدة، إلا تجبره، وطول مدته في 

الملك، وذلك أنه يقال: إنه مكث أربعمائة سنة في ملكه؛ ولهذا قال: چڄ  ڃ  

ڃ  ڃچ وكان طلب من إبراهيم دليلً، على وجود الرب الذي يدعو إليه، 
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فقال إبراهيم چ  چ  چ  ڇ   ڇچ أي إنما الدليل على وجوده، حدوث 

هذه الأشياء، المشاهدة بعد عدمها، وعدمها بعد وجودها، وهذا دليل على 

وجود الفاعل المختار، ضرورة، لأنها لم تحدث بنفسها، فل بد لها من موجد 

أوجدها، وهو الرب الذي أدعو إلى عبادته وحده لا شريك له. فعند ذلك قال 

المحاج – وهو النمرود - چ  ڇ  ڍ  ڍچ. قال قتادة ومحمد بن إسحاق 

والسدي، وغير واحد: وذلك أني أوتي بالرجلين، قد استحقا القتل فآمر بقتل 

أحدهما – فيقتل، وآمر بالعفو عن الخر فل يقتل؛ فذلك معنى الإحياء والإماتة 

– والظاهر والله أعلم – أنه ما أراد هذا لأنه ليس جواباً لما قال إبراهيم، ولا 

في معناه لأنه غير مانع لوجود الصانع، وإنما أراد أن يدعي لنفسه هذا المقام 

عناداً ومكابرة ويوهم أنه الفاعل لذلك، وأنه هو الذي يحيي ويميت، كما اقتدى 

به فرعون في قوله چ    چ  چ  چ  ڇ  ڇ  ڇچ القصص: ٣٨ ولهذا قال له 

إبراهيم؛ لما ادعى هذه المكابرة: چ ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  

کچ أي إذا كنت كما تدعي من أنك تحيي وتميت، فالذي يحيي ويميت 
هو الذي يتصرف في الوجود في خلق ذواته وتسخير كواكبه وحركاته، فهذه 

الشمس تبدو كل يوم من المشرق، فإن كنت إلهاً كما ادعيت تحيي وتميت، 

فأت بها من المغرب؟ فلما علم عجزه وانقطاعه وأنه لا يقدر على المكابرة في 

هذا المقام، بهت، أي أخرس، فل يتكلم، وقامت عليه الحجة؛ قال الله تعالى: 

حجتهم  بل  برهاناً،  ولا  حجة  يلهمهم  لا  أي  چگ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳچ 
داحضة عند ربهم، وعليهم غضب، ولهم عذاب شديد، وهذا التنزيل على هذا 

المعنى أحسن مما ذكره كثير من المنطقيين، إن عدول إبراهيم عن المقام 

الأول إلى المقام الثاني انتقال من دليل إلى أوضح منه، ومنهم من قد يطلق 

عبارة ترديه وليس كما قالوه، بل المقام الأول يكون كالمقدمة للثاني، ويبين 

بطلن ما ادعاه نمرود في الأول والثاني، والله الحمد والمنة.

قال زيد بن أسلم: وبعث الله إلى ذلك الملك الجبار ملكاً، يأمره بالإيمان 
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بالله، فأبى عليه، ثم دعاه الثانية فأبى ثم الثالثة فأبى؛ وقال: اجمع جموعك 

وأجمع جموعي، فجمع النمرود جيشه وجنوده وقت طلوع الشمس، وأرسل 

الله عليهم باباً من البعوض بحيث لم يروا عين الشمس، وسلطها الله عليهم 

فيم  منها  واحدة  بادية، ودخلت  وتركتهم عظاماً  ودماءهم،  لحومهم  فأكلت 

نخري الملك، فمكثت في منخري الملك أربعمائة سنة، عذبه الله بها، فكان 

يضرب برأسه بالمرازب في هذه المدة، حتى أهلكه الله بها.

چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  
ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  
ۉ  ۉ   ې  ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  
ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   

ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  بحچ.

تقدم قوله تعالى: چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄچ وهو في قوة قوله: 

هل رأيت مثل الذي حاج إبراهيم في ربه، ولهذا عطف عليه بقوله چڱ  ڱ        

ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ. اختلفوا في هذا المار من هو، فروى ابن 
أبي حاتم، عن علي بن أبي طالب، أنه قال: هو عزير. ورواه ابن جرير عن 

ناجية نفسه، وحكاه ابن جرير وابن أبي حاتم عن ابن عباس والحسن وقتادة 

والسدي وسليمان بن بريدة، وهذا القول هو المشهور، وأما القرية فالمشهور 

أنها بيت المقدس، مر عليها بعد تخريب بختنصر لها وقتل أهلها چڻ  ڻچ 

أي ليس فيها أحد، من قولهم خوت الدار تخوي خوياً.

قوله چڻ   ڻچ. أي ساقطة سقوفها وجدرانها على عرصاتها، فوقف 

چ  ۀ  ہ  ہ  ہ    وقال  العظيمة،  العمارة  بعد  إليه  أمرها  آل  فيما  متفكراً 

ہ  ھھ  چ؟ وذلك لما رأى من دثورها وشدة خرابها وبعدها عن العود إلى 
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ما كانت عليه؛ قال الله تعالى: چھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  چ قال: وعمرت 

البلدة بعد مضي سبعين سنة من موته، وتكامل ساكنوها، وتراجع بنو إسرائيل 

إليها، فلما بعثه الله عز وجل بعد موته، كان أول شيء أحيا الله فيه عينيه 

لينظر بهما إلى صنع الله فيه: كيف يحي بدنه، فلما استقل سوياً )قال( الله 

له، أي بواسطة الملك: چڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  چ قال: وذلك أنه 

مات أول النهار، ثم بعثه الله في آخر النهار، فلما رأى الشمس باقية ظن أنها 

شمس ذلك اليوم، فقال چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ   ې  ې   

ې  ې  ى  ىئاچ وذلك أنه كان معه فيما ذكر عنب وتين وعصير، 
فوجده كما تقدم لم يتغير منه شيء، لا العصير استحال، ولا التين حمض ولا 

أنتن، ولا العنب نقص چ ئا  ئە    ئەچ أي كيف يحييه الله عز وجل، 

وأنت تنظر چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ أي دليلً على المعاد چ ئۆ  

ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ۋ  چ أي نرفعها، فيركب بعضها على بعض. وقرئ 
السدي  چ. وقال  چ    ئې  ئې  ئىۋ   چئېچأي نحييها، قاله مجاهد 
من  تلوح  وهي  إليها  فنظر  ويساراً،  يميناً  حوله  عظام حماره  تفرقت  وغيره 

بياضها، فبعث الله ريحاً فجمعتها من كل موضع من تلك المحلة، ثم ركب كل 

عظم في موضعه حتى صار حماراً قائماً من عظام لا لحم عليها، ثم كساها الله 

لحماً وعصباً وعروقاً وجلداً، وبعث الله ملكاً فنفخ في منخري الحمار، فنهض 

كله بإذن الله عز وجل، وذلك كله بمرأى من العزير، فعند ذلك لما تبين له هذا 

كله چ   ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بجچ أي أنا عالم بهذا، وقد رأيته عياناً، 

فأنا أعلم أهل زماني بذلك، وقرأ آخرون »قَالَ أعَْلَمُ« على أنه أمر له بالعلم.

ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   چٱ  
ڦ   ڦ   ڦ          ڤ   ڤ     ڤ   ڤ   ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿٿ   ٺ  

ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چچ
ذكروا لسؤال إبراهيم عليه السلم، أسباباً منها أنه لما قال لنمرود چ  چ  
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چ  ڇ   ڇچ  أحب أن يترقى من علم اليقين بذلك إلى عين اليقين 
وأن يرى ذلك مشاهدة فقال چ    ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ  

ٺ  ٺ  ٿچ فأما الحديث الذي رواه البخاري عند هذه الية: 
عن أبي هريرة رضي الله عنه، قال: قال رسول الله )ص( »نحن أحق بالشك 

من إبراهيم إذ قال رب أرني كيف تحيي الموتى، قال: أولم تؤمن؟ قال: بلى، 

ولكن ليطمئن قلبي«. وكذا رواه مسلم عن حرملة بن يحيى، عن وهب به، 

فليس المراد ههنا بالشك، ما قد يفهمه من لا علم عنده بل خلف، وقد أجيب 

عن هذا الحديث بأجوبة أحدها.

في  المفسرون  اختلف  ڤچ   ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   چ    وقوله 

هذه الأربعة ما هي، وإن كان لا طائل تحت تعيينها، إذ لو كان في ذلك مهم 

لنص عليه القرآن، فروي عن ابن عباس، أنه قال هي الغرنوق والطاوس والديك 

وعكرمة  عباس  ابن  قاله  وقطعهن،  أي:  ٹ  ڤچ   چ  وقوله  والحمامة، 

وسعيد بن جبير وأبو مالك وأبو الأسود الدؤلي. وقال العوفي عن ابن عباس 

چ  ٹ  ڤچ  أوثقهن، فلما أوثقهن ذبحهن، ثم جعل على كل جبل منهن 
جزءاً، فذكروا أنه عمد إلى أربعة من الطير، فذبحهن ثم قطعهن ونتف ريشهن 

ومزقهن وخلط بعضهن ببعض، ثم جزأهن أجزاء، وجعلت على كل جبل منهن 

جزءاً، قيل أربعة أجبل، وقيل سبعة، قال ابن عباس: وأخذ رؤوسهن بيده ثم 

أمره الله عز وجل أن يدعوهن فدعاهن كما أمره الله عز وجل، فجعل ينظر 

إلى الريش يطير إلى الريش، والدم إلى الدم، واللحم إلى اللحم، والأجزاء من 

كل طائر، يتصل بعضها إلى بعض، حتى قام كل طائر على حدته، وأتينه يمشين 

سعياً ليكون أبلغ له في الرؤية التي سألها، وجعل كل طائر يجيء ليأخذ رأسه 

الذي في يد إبراهيم عليه السلم، فإذا قدم له غير رأسه يأباه، فإذا قدم إليه 

رأسه تركب مع بقية جسده بحول الله وقوته، ولهذا قال چڃ  ڃ  ڃ  چ   

چچ أي عزيز لا يغلبه شيء، ولا يمتنع من شيء، وما شاء كان بل ممانع، 
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لأنه القاهر لكل شيء، حكيم في أقواله وأفعاله وشرعه وقدره.

چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       
ژ  ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ  ڳچ.

هذا مثل ضربه الله تعالى لتضعيف الثواب لمن أنفق في سبيله وابتغاء 

مرضاته، وأن الحسنة تضاعف بعشر أمثالها إلى سبعمائة ضعف، فقال چچ  

ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  چ. قال سعيد بن جبير: يعني في طاعة الله. 
السلح  الخيل وإعداد  الجهاد من رباط  الإنفاق في  به  وقال مكحول: يعني 

وغير ذلك. وقال شبيب بن بشر، عن عكرمة، عن ابن عباس: الجهاد والحج 

يضعف الدرهم فيهما إلى سبعمائة ضعف؛ ولهذا قال تعالى: چڌ    ڌ   

ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       ژ  ڑ  ڑکچ وهذا المثل أبلغ في النفوس من ذكر 
عدد السبعمائة، فإن هذا فيه إشارة إلى أن الأعمال الصالحة ينميها الله عز 

وجل لأصحابها، كما ينمي الزرع لمن بذره في الأرض الطيبة، وقد وردت السنة 

بتضعيف الحسنة إلى سبعمائة ضعف.

]حديث آخر[ – قال أحمد: حدثنا عمرو بن مجمع أبو المنذر الكندي، 

أخبرنا إبراهيم الهجري، عن أبي الأحوص عن عبدالله بن مسعود، قال: قال 

رسول الله )ص( »إن الله جعل حسنة ابن آدم إلى عشر أمثالها إلى سبعمائة 

ضعف إلا الصوم والصوم لي، وأنا أجزي به، وللصائم فرحتان: فرحة عند إفطاره، 

وفرحة يوم القيامة، ولخلوف فم الصائم أطيب عند الله من ريح المسك«.

]حديث آخر[ – قال ابن مردويه: عن نافع، عن ابن عمر: لما نزلت هذه 

الية چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  چ قال النبي )ص( »رب زد أمتي« 

قال: فأنزل الله چ ۉ  ې  ې  ې  ې  ى  ى      چ قال »رب زد أمتي« قال: 

فأنزل الله چ  ثى   ثي   جح  جم  حج  حم    چ الزمر:١٠؛ وقد رواه أبو حاتم وابن 

حبان في صحيحه عن حاجب بن أركين، عن أبي عمر حفص بن عمر بن عبد 
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العزيز المقري، عن أبي إسماعيل المؤدب، عن عيسى بن المسيب، عن نافع، 

عن ابن عمر، فذكره. وقوله ههنا چک  ک     ک  گگ     چ أي بحسب إخلصه 

في عمله چ گ  گ  ڳ    چ  أي فضله واسع كثير أكثر من خلقه، عليم بمن 

يستحق ومن لا يستحق، سبحانه وبحمده.

ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ   چڳ  
ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  
ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  
ئۈ         ئۈ   ئۆئۆ   ئۇ   ئۇ   ئو   ئو   ئە    ئە   ئا   ئا    ى       ى   ې  
ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  

بج  بح  بخ  بم  بى  بي  چ.
يمدح تبارك وتعالى الذين ينفقون في سبيله، ثم لا يتبعون ما أنفقوا من 

الخيرات والصدقات مناً على من أعطوه، فل يمنون به على أحد، ولا يمنون 

به لا بقول ولا بفعل.

وقوله چۀ  ۀہچ أي لا يفعلون مع من أحسنوا إليه مكروهاً يحبطون به 

ما سلف من الإحسان، ثم وعدهم الله تعالى الجزاء الجزيل على ذلك، فقال 

چہ   ہ  ہ  ھچ أي ثوابهم على الله لا على أحد سواه. چ  ھ   ھ  
ھچ أي فيما يستقبلونه من أهوال يوم القيامة. چ  ے  ے  ۓچ أي 
على ما خلفوه من الأولاد، ولا ما فاتهم من الحياة الدنيا وزهرتها لا يأسفون 

عليها، لأنهم قد صاروا إلى ما هو خير لهم من ذلك.

ثم قال تعالى: چ ڭ  ڭچ أي من كلمة طيبة ودعاء لمسلم چ ڭچ 

أي عفو وغفر عن ظلم قولي أو فعلي چۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴچ. قال 

ابن أبي حاتم: بلغنا أن رسول الله )ص( قال: ما من صدقة أحب إلى الله من 

قول معروف، ألم تسمع قوله چ ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  
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ۇٴ  ۋ   چ عن خلقه، چ  ۋ  چ أي يحلم ويغفر ويصفح ويتجاوز عنهم؛ وقد 
وردت الأحاديث بالنهي عن المن في الصدقة. عن أبي ذر، قال: قال رسول 

الله )ص( »ثلثة لا يكلمهم الله يوم القيامة، ولا ينظر إليهم، ولا يزكيهم، ولهم 

عذاب أليم: المنان بما أعطى، والمسبل إزاره، والمنفق سلعته بالحلف الكاذب.

وعن مجاهد عن أبي هريرة نحوه، ولهذا قال الله تعالى: چۅ  ۉ  

ۉ  ې  ې   ې  ې  ىچ  فأخبر أن الصدقة تبطل بما يتبعها من 
المن والأذى، فما يفي ثواب الصدقة بخطيئة المن والأذى؛ ثم قال تعالى:چى      

ئا   ئا  ئە  ئەچ أي لا تبطلوا صدقاتكم بالمن والأذى كما تبطل صدقة من 
راءى بها الناس، فأظهر لهم أنه يريد وجه الله، وإنما قصده مدح الناس له أو 

شهرته بالصفات الجميلة ليشكر بين الناس، أو يقال إنه كريم، ونحو ذلك من 

المقاصد الدنيوية، مع قطع نظره عن معاملة الله تعالى وابتغاء مرضاته وجزيل 

ثوابه؛ ولهذا قال چئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆچ؛ ثم ضرب تعالى مثل ذلك المرائي 

ئۈ         چئۈ   فقال  أذى،  أو  منا  نفقته  يتبع  والذي  الضحاك:  قال  بإنفاقه، 

ئېچ وهو جمع صفوانة؛ فمنهم من يقول: الصفوان يستعمل مفرداً أيضاً 
وهو الصفا وهو الصخر الأملس، چئې   ئې  ئى  ئى  چ وهو المطر الشديد 

چ ئى  یی  چ أي فترك الوابل ذلك الصفوان صلداً أي أملس يابساً، أي 
لا شيء عليه من ذلك التراب، بل قد ذهب كله، أي وكذلك أعمال المرائين 

تذهب وتضمحل عند الله وإن ظهر لهم أعمال فيما يرى الناس كالتراب؛ ولهذا 

قال چی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بىچ.

ڀ   پ   پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ڀ           ڀ  ڀ  ٺ  ٺ   ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ   

ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   چ.

وهذا مثل المؤمنين المنفقين أموالهم ابتغاء مرضاة الله عنهم في ذلك، 
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چپ  پ  ڀ  چ أي وهم متحققون ومتثبتون أن الله سيجزيهم على 
ذلك أوفر الجزاء؛ ونظير هذا في معنى قوله عليه السلم في الحديث الصحيح 

المتفق على صحته »من صام رمضان إيماناً واحتساباً« أي يؤمن أن الله شرعه 

ويحتسب عند الله ثوابه؛ قال الشعبي: چ     پ  پ  ڀ  چ أي تصديقاً 

ويقينا؛ً وقال مجاهد والحسن: أي يتثبتون أين يضعون صدقاتهم.

وقوله چ ڀ ڀ  ڀ     چ، أي كمثل بستان بربوة، وهو عند الجمهور: 

المكان المرتفع من الأرض، وزاد ابن عباس والضحاك وتجري فيه الأنهار. قال 

ابن جرير رحمه الله: وفي الربوة ثلث لغات: هن ثلث قراءات: بضم الراء، 

وبها قرأ عامة أهل المدينة والحجاز والعراق، وفتحها وهي قراءة بعض أهل 

الشام، والكوفة، ويقال إنها لغة تميم، وكسر الراء، ويذكر أنها قراءة ابن عباس.

وقوله چٺ  ٺ   چ وهو المطر الشديد، كما تقدم، فآتت چ   ٺچ 

أي ثمرتها چ   ٿچ أي بالنسبة إلى غيرها من الجنان چٿ  ٿ  ٿ  ٹ  

ٹچ قال الضحاك: هو الرذاذ وهو اللين من المطر، أي هذه الجنة بهذه 

الربوة لا تمحل أبداً، لأنها إن لم يصبها وابل فطل، وأياً ما كان فهو كفايتها، 

عامل  كل  وينميه  ويكثره  الله  يتقبله  بل  أبداً،  يبور  لا  المؤمن  وكذلك عمل 

بحسبه، ولهذا قال چ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ     چ أي لا يخفى عليه من أعمال 

عباده شيء.

چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    
چ    چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎ        ڎ  ڈ    

ڈژ  ژ          ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  گ   چ.

قال البخاري عند تفسير هذه الية: قال عمر بن الخطاب يوماً لأصحاب 

النبي )ص(: فيمن ترون هذه الية نزلت؟ چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  

ڄ  ڃ  چ قالوا: الله أعلم. فغضب عمر، فقال: قولوا: نعلم أو لا نعلم، 
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فقال ابن عباس: في نفسي منها شيء يا أمير المؤمنين، فقال عمر: يا ابن أخي 

قل ولا تحقر نفسك،  فقال ابن عباس رضي الله عنهما: ضربت مثلً بعمل، 

قال عمر: أي عمل؟ قال ابن عباس: لرجل غني يعمل بطاعة الله، ثم بعث الله 

له الشيطان فعمل بالمعاصي، حتى أغرق أعماله، ثم رواه البخاري، وفي هذا 

الحديث كفاية في تفسير هذه الية، وتبيين ما فيها من المثل بعمل من أحسن 

العمل أولاً ثم بعد ذلك انعكس سيره فبدل الحسنات بالسيئات عياذاً بالله من 

ذلك، فأبطل بعمله الثاني ما أسلفه فيما تقدم من الصالح، واحتاج إلى شيء 

من الأول في أضيق الأحوال، فلم يحصل منه شيء وخانه أحوج ما كان إليه، 

ولهذا قال تعالى: چڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎچ  وهو الريح 

الشديد چڎ  ڈ    ڈژچ أي أحرق ثمارها وأباد أشجارها، فأي حال يكون 

حاله؟ وقد روى ابن أبي حاتم من طريق العوفي عن ابن عباس، قال: ضرب الله 

مثلً حسناً وكل أمثاله حسن، قال چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  

ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    چ    چ  چ  ڇ  ڇ  چ يقول صنعه في شيبته 

چڇ  ڇژچ وولده وذريته ضعاف عند آخر عمره، فجاءه إعصار فيه نار 
فاحترق بستانه، فلم يكن عنده قوة أن يغرس مثله، ولم يكن عند نسله خير 

يعودون به عليه، وكذلك الكافر يكون يوم القيامة إذا ردّ إلى الله عز وجل، 

ليس له خير فيستعتب، كما ليس لهذا قوة فيغرس مثل بستانه، ولا يجده قدم 

لنفسه خيراً يعود عليه، كما لم يغن عن هذا ولده، وحرم أجره عند أفقر ما 

كان إليه، كما حرم هذا جنته عندما كان أفقر ما كان إليها عند كبره وضعف 

ذريته. وهكذا روى الحاكم في مستدركه أن رسول الله )ص( كان يقول في 

دعائه »اللهم اجعل أوسع رزقك عليّ عند كبر سني وانقضاء عمري« ولهذا 

قال تعالى: چ ژ ڑ  ڑ   ک  ک  ک  کچ أي تعتبرون 

وتفهمون الأمثال والمعاني وتنزلونها على المراد منها. كما قال تعالى: چ  ڻ   

ۀ  ۀ  ہہ  ہ  ہ  ھ  ھ   چالعنكبوت: ٤٣  .
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ں   ڱ   ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ    چگ  
ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ    ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ںڻ  

ے  ے  ۓ  ۓ   ڭ  ڭ  ڭ    ڭ    ۇ  ۇۆ   ۆ  ۈ  

ئا   ى   ېى   ې   ې   ې   ۉ    ۉ   ۅ   ۅ   ۋۋ   ۇٴ   ۈ  

ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئېچ.

يأمر تعالى: عباده المؤمنين بالإنفاق والمراد به الصدقة ههنا، قال ابن 

عباس: من طيبات ما رزقهم من الأموال التي اكتسبوها، قال مجاهد: يعني 

ڱچ  ڳ   ڳ   ڳ   چ  السدي  علي  وقال  لهم،  إياها  بتيسيره  التجارة 

يعني الذهب والفضة، ومن الثمار والزروع التي أنبتها لهم من الأرض، قال ابن 

عباس: أمرهم بالإنفاق من أطيب المال وأجوده وأنفسه، ونهاهم عن التصدق 

برذالة المال ودنيئه وهو خبيثه، فإن الله طيب لا يقبل إلا طيباً، ولهذا قال: 

چڻ  ڻ  ڻچ أي تقصدوا الخبيث چۀ  ۀ  ہ   ہچ  أي لو 
أعطيتموه ما أخذتموه؛ إلا أن تتغاضوا فيه، فالله أغنى عنه منكم، فل تجعلوا 

چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ أي لا تعدلوا  لله ما تكرهون، وقيل معناه 

ههنا  ويذكر  منه،  نفقتكم  فتجعلوا  الحرام  إلى  وتقصدوا  الحلل  المال  عن 

الحديث الذي رواه الإمام أحمد: عن عبدالله بن مسعود، قال: قال رسول الله 

)ص( »إن الله قسم بينكم أخلقكم كما قسم بينكم أرزاقكم وإن الله يعطي 

الدنيا من يحب ومن لا يحب، ولا يعطي الدين إلا لمن أحب، فمن أعطاه الله 

الدين فقد أحبه، والذي نفسي بيده لا يسلم عبد، حتى يسلم قلبه ولسانه ولا 

يؤمن حتى يأمن جاره بوائقه قالوا وما بوائقه يا نبي الله قال غشه وظلمه، ولا 

يكسب عبد مالاً من حرام فينفق منه فيبارك له في ولا يتصدق فيقبل منه ولا 

يتركه خلف ظهره إلا كان زاده إلى النار، إن الله لا يمحو السيئ بالسيئ، ولكن 

يمحو السيئ بالحسن، إن الخبيث لا يمحو الخبيث« والصحيح القول الأول، 
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عن البراء بن عازب رضي الله عنه، في قول الله چگ  گ   گ  ڳ  ڳ  

ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ں  ںڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ 

الية، قال: نزلت في الأنصار، كانت الأنصار إذا كانت أيام جذاذ النخل أخرجت 

من حيطانها البسر فعلقوه على حبل، بين الأسطوانتين في مسجد رسول الله 

)ص(، فيأكل فقراء المهاجرين منه، فيعمد الرجل منهم إلى الحشف فيدخله 

مع أقناء البسر، يظن أن ذلك جائز، فأنزل الله فيمن فعل ذلك چڻ  ڻ  

ڻ  ۀ  ۀچ.

چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ ہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھ چ قال: لو 
أن أحدكم أهدي له مثل ما أعطى ما أخذه إلا على إغماض وحياء، فكنا بعد 

ذلك يجيء الرجل منا بصالح ما عنده، وكذا رواه الترمذي عن عبدالله بن عبد 

الرحمن الدارمي.

عن ابن عباس چ ہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھ چ يقول: لو كان لكم على 

أحد حق فجاءكم بحق دون حقكم، لم تأخذوه بحساب الجيد حتى تنقصوه؛ 

ترضون  لا  ما  لي  ترضون  فكيف  چ   ھ  ھ   ہ   ہ   چ    قوله:  فذلك  قال: 

لأنفسكم، وحقي عليكم من أطيب أموالكم وأنفسه؟ رواه ابن أبي حاتم، وابن 

جرير، وزاد: وهو قوله: چ ٱ  ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پچ آل عمران: ٩٢ وقوله: 

چھ  ے  ے  ۓ  ۓچ  أي وإن أمركم بالصدقات وبالطيب منها، فهو غني 
عنها، وما ذاك إلا أن يساوي الغني الفقير، كقوله: چې  ې                 ې  ى  ى  

الحج: ٣٧ وهو غني عن جميع خلقه وجميع  ئا    ئا  ئە  ئە  ئوئو  چ 
خلقه فقراء إليه، وهو واسع الفضل، لا ينفد ما لديه؛ فمن تصدق بصدقة من 

بها،  العطاء، كريم جواد، وسيجزيه  الله غني واسع  أن  كسب طيب، فليعلم 

ويضاعفها له أضعافاً كثيرة، من يقرض غير عديم ولا ظلوم، وهو الحميد أي 

المحمود في جميع أفعاله وأقواله وشرعه وقدره، لا إله إلا هو، ولا رب سواه.

ۇۆ   ۆ  ۈ  ۈ   چڭ  ڭ    ڭ    ۇ   وقوله: 
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ۇٴ  ۋۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉچ قال ابن أبي حاتم: عن عبدالله بن مسعود، 

قال: قال رسول الله »إن الشيطان لمة بابن آدم وللملك لمة، فأما لمة الشيطان 

فإيعاد بالشر وتكذيب بالحق، وأما لمة الملك فإيعاد بالخير وتصديق بالحق؛ 

فمن وجد ذلك فليعلم أنه من الله، فليحمد الله؛ ومن وجد الأخرى فليتعوذ 

من الشيطان« ثم قرأ چڭ  ڭ    ڭ    ۇ  ۇۆ   ۆ  ۈ  

ۈ  ۇٴ  ۋۋ  چ الية؛ وهكذا رواه الترمذي والنسائي.

فل  بأيديكم  ما  لتمسكوا  الفقر  يخوفكم  أي  چ  ڭ     ڭ     چڭ  
الله.  چۇ  ۇۆ    چ أي مع نهيه إياكم عن  تنفقوه في مرضاة 

الإنفاق خشية الإملق، يأمركم بالمعاصي والمآثم والمحارم ومخالفة الخلق، قال 

تعالى: چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴچ أي في مقابلة ما أمركم الشيطان بالفحشاء. 

چۋۋچ أي في مقابلة ما خوفكم الشيطان من الفقرچ گ  گ  ڳ    چ .
ابن  عن  طلحة،  أبي  بن  علي  قال  ېىچ  ې   ې   چې   وقوله: 

عباس: يعني المعرفة بالقرآن، ناسخه ومنسوخه، ومحكمه ومتشابهه، ومقدمه 

يعني  مجاهد:  عن  نجيح،  أبي  ابن  وقال  وأمثاله،  وحرامه،  وحلله  ومؤخره، 

چې   مجاهد  عن  سليم،  أبي  بن  ليث  وقال  القول،  في  الإصابة  بالحكمة 

ې  ې  ېىچ: ليست بالنبوة، ولكنه العلم والفقه والقرآن، وقال أبو 

العالية: الحكمة خشية الله، فإن خشية الله رأس كل حكمة، وقال أبو مالك: 

الحكمة السنة. وقال ابن وهب، عن مالك، قال زيد بن أسلم: الحكمة العقل. 

قال مالك: وإنه ليقع في قلبي أن الحكمة هو الفقه في دين الله، وأمر يدخله 

الله في القلوب من رحمته وفضله، ومما يبين ذلك أنك تجد الرجل عاقلً في 

أمر الدنيا إذا نظر فيها، وتجد آخر ضعيفاً في أمر دنياه، عالماً بأمر دينه بصيراً 

به، يؤتيه الله إياه ويحرمه هذا؛ فالحكمة الفقه في دين الله. وقال السدي: 

الحكمة النبوة، والصحيح أن الحكمة كما قال الجمهور: لا تختص بالنبوة بل 

هي أعم منها، وأعلها النبوة، والرسالة أخص، ولكن لأتباع الأنبياء حظ من الخير 
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على سبيل التبع، كما جاء في بعض الأحاديث »من حفظ القرآن فقد أدرجت 

النبوة بين كتفيه غير أنه لا يوحى إليه« رواه وكيع بن الجراح في تفسيره.

وقوله: چئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈچ أي وما ينتفع بالموعظة والتذكار 

إلا من له لب وعقل، يعي به الخطاب ومعنى الكلم.

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    
ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  

ڤ  ڦڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄڄ   ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃچ
يخبر تعالى بأنه عالم بجميع ما يفعله العاملون من الخيرات من النفقات 

والمنذورات، وتضمن ذلك مجازاته على ذلك أوفر الجزاء للعالمين لذلك ابتغاء 

أمره، وكذب  بطاعته، بل خالف  وجهه ورجاء موعوده، وتوعد من لا يعمل 

خبره، وعبد معه غيره، فقال چڀ  ٺ    ٺ  ٺ    چ أي يوم القيامة 

ينقذونهم من عذاب الله ونقمته.

وقوله: چٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ   چ اي إن أظهرتموها فنعم شيء 

هي.

وقوله: چٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  ڤ  ڦڦچ فيه دلالة على أن 

إسرار الصدقة أفضل من إظهارها، لأنه أبعد عن الرياء إلا أن يترتب على الإظهار 

وقال  الحيثية.  أفضل من هذه  فيكون  به،  الناس  اقتداء  من  راجحة  مصلحة 

رسول الله )ص( »الجاهر بالقرآن كالجاهر بالصدقة والمسر بالقرآن كالمسر 

بالصدقة« والأصل أن الإسرار أفضل لهذه الية. ولما ثبت في الصحيحين عن 

أبي هريرة، قال: قال رسول الله )ص( »سبعة يظلهم الله في ظله، يوم لا ظل 

إلا ظله: إمام عادل، وشاب نشأ في عبادة الله، ورجلن تحابا في الله، اجتمعا 

عليه وتفرقا عليه، ورجل قلبه معلق بالمسجد إذا خرج منه حتى يرجع إليه، 

ورجل ذكر الله خالياً ففاضت عيناه، ورجل دعته امرأة ذات منصب وجمال 
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فقال: إني أخاف الله رب العالمين، ورجل تصدق بصدقة فأخفاها حتى لا تعلم 

شماله ما تنفق يمينه«. وقال الإمام أحمد: حدثنا يزيد بن هارون؛ أخبرنا العوام 

بن حوشب، عن سليمان بن أبي سليمان، عن أنس بن مالك، عن النبي صلى 

الله عليه وسلم: قال »لما خلق الله الأرض جعلت تميد، فخلق الجبال فألقاها 

عليها، فاستقرت، فتعجبت الملئكة من خلق الجبال فقالت: يا رب هل في 

خلقك شيء أشد من الجبال؟ قال نعم الحديد. قالت: يا رب فهل من خلقك 

شيء أشد من الحديد؟ قال: نعم النار، قالت: يا رب فهل من خلقك شيء أشد 

من النار؟ قال: نعم الماء. قالت: يا رب فهل من خلقك شيء أشد من الماء؟ 

قال: نعم الريح؟ قالت: يا رب فهل من خلقك شيء أشد من الريح؟ قال: نعم 

ابن آدم يتصدق بيمينه فيخفيها من شماله«. وقد ذكرنا في فضل آية الكرسي 

عن أبي ذر، قال: قلت يا رسول الله، أي الصدقة أفضل؟ قال »سر إلى فقير أو 

جهد من مقل« رواه أحمد ورواه ابن أبي حاتم من طريق علي بن يزيد عن 

القاسم، عن أبي أمامة، عن أبي ذر، فذكره وزاد، ثم شرع في هذه الية چٿ  

ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  ڤ  ڦچ الية؛ 
وفي الحديث المروي »صدقة السر تطفئ غضب الرب عز وجل«.

وقوله: چڦ   ڦ  ڄ  ڄڄچ أي بدل الصدقات ولا سيما 

إذا كانت سراً، يحصل لكم الخير في رفع الدرجات ويكفر عنكم السيئات وقد 

قرئ ويكفر بالجزم عطفاً على محل جواب الشرط وهو قوله: چٿ  ٹٹچ 

كقوله: فأصدق وأكون وأكن وقوله: چڄ  ڃ  ڃ  ڃچ أي لا يخفى عليه 

من ذلك شيء وسيجزيكم عليه.

ڎ      ڌ   ڌ   ڍڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چ    چ   چ   چ   چ  
ڎ   ڈڈ  ژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  گ  گ  گ  گ  
ڻ    ڻ    ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ    ڳ   ڳ   ڳ     
ھ   ہ   ہ   ہ   ہ      ۀ   ۀ   ڻ   ڻ  
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ھ  ھ   ھ  ے  ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  
ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ   ۋ    ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  

ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە   چ.
عن سعيد بن جبير، عن ابن عباس، عن النبي )ص( أنه كان يأمر بأن لا 

يتصدق إلا على أهل الإسلم، حتى نزلت هذه الية چ  چ  چ  چچ 

إلى آخرها، فأمر بالصدقة بعدها على كل من سألك من كل دين، وسيأتي عند 

قوله تعالى: چ  ڃ  چ      چ  چ  چ   ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ    ڍ       ڌ  ڌچ الممتحنة:٨ 

الية؛ حديث أسماء بنت الصديق في ذلك.

تي    تى   چتم   كقوله  ڈڈچ  ڎ    ڎ      ڌ   چڌ   وقوله: 

ثجچ فصلت: ٤٦ ونظائرها في القرآن كثيرة.
وقوله چژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کچ  وقال  الحسن البصري: نفقة 

عطاء  وقال  الله،  وجه  ابتغاء  إلا  أنفق  إذا  المؤمن  ينفق  ولا  لنفسه  المؤمن 

الخراساني: يعني إذا أعطيت لوجه الله فل عليك ما كان عمله. وهذا معنى 

حسن وحاصله أن المتصدق إذا تصدق ابتغاء وجه الله، فقد وقع أجره على 

الله، ولا عليه في نفس الأمر لمن أصاب البر أو فاجر أو مستحق أو غيره، وهو 

مثاب على قصده، ومستند هذا تمام الية چک  گ  گ  گ  گ  ڳ     

ڳ  ڳ  ڳچ والحديث المخرج في الصحيحين من طريق أبي الزناد، عن 
الأعرج، عن أبي هريرة قال: قال رسول الله )ص( »قال رجل لأتصدقنّ الليلة 

بصدقة، فخرج بصدقته فوضعها في يد زانية، فأصبح الناس يتحدثون. تصدق 

على زانية، فقال: اللهم لك الحمد على زانية، لأتصدقن الليلة بصدقة فوضعها 

في يد غني، فأصبحوا يتحدثون: تصدق الليلة على غني، قال: اللهم لك لاحمد 

فأصبحوا  سارق  يد  في  فوضعها  فخرج  بصدقة،  الليلة  لأتصدقن  غني،  على 

يتحدثون: تصدق الليلة على سارق، فقال: اللهم لك الحمد على زانية وعلى 

غني وعلى سارق، فأتي فقيل له: أما صدقتك فقد قبلت، وأما الزانية فلعلها أن 
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تستعفف بها عن زنا، ولعل الغني يعتبر فينفق مما أعطاه الله، ولعل السارق 

أن يستعف بها عن سرقته«.

وقوله چڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻڈچ يعني المهاجرين 

الذين قد انقطعوا إلى الله وإلى رسوله وسكنوا المدينة، وليس لهم سبب يردون 

به على أنفسهم ما يغنيهم وچڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ يعني 

سفراً للتسبب في طلب المعاش والضرب في الأرض هو السفر، قال الله تعالى: 

لةِ﴾ وقال  ﴿ وَإذَِا ضَرَبْتُمْ فِي الأرَضِْ فَلَيْسَ عَلَيْكُمْ جُنَاحٌ أنَ تَقْصُرُوا مِنَ الصَّ

رضَْى وآَخَرُونَ يَضْرِبُونَ فِي الأرَضِْ يَبْتَغُونَ مِن  تعالى: ﴿ عَلِمَ أنَ سَيَكُونُ مِنكُم مَّ

فَضْلِ اللَّهِ وآَخَرُونَ يُقَاتِلُونَ فِي سَبِيلِ اللَّهِ﴾ الية.

بأمرهم  الجاهل  أي  چہ     ہ  ہ  ہ  ھچ  وقوله 

وحالهم يحسبهم أغنياء من تعففهم في لباسهم وحالهم ومقالهم، وفي هذا 

المعنى الحديث المتفق على صحته عن أبي هريرة، قال: قال رسول الله )ص( 

»ليس المسكين بهذا الطواف الذي ترده التمرة والتمرتان، واللقمة واللقمتان، 

له  يفطن  ولا  يغنيه  غنيّ  يجد  لا  الذي  لمسكين  ا  ولكن  والأكلتان،  والأكلة 

فيتصدق عليه، ولا يسأل الناس شيئاً«. رواه أحمد من حديث ابن مسعود أيضاً.

وقوله: چھ  ھچ   أي بما يظهر لذوي الألباب من صفاتهم، كما 

قال تعالى:چٹ   ٹ  ٹچ الفتح: ٢٩ وقال چپ  پ   پ  ڀڀچ 

المؤمن فإنه ينظر بنور  الذي في السنن »اتقوا فراسة  محمد: ٣٠ وفي الحديث 

الله« ثم قرأ چ  ڤ  ڤ  ڤ   ڦ  ڦ  ڦچ سورة الحجر:٧٥.

وقوله: چھ  ے  ے  ۓۓچ أي لا يلحون في المسألة ويكلفون 

الناس ما لا يحتاجون إليه، فإن من سأل وله ما يغنيه عن المسألة، فقد ألحف 

في المسألة، قال البخاري: سمعنا أبا هريرة يقول: قال رسول الله )ص( »ليس 

المسكين الذي ترده التمرة والتمرتان، ولا اللقمة واللقمتان، إنم المسكين الذي 

يتعفف، اقرأوا إن شئتم يعني قوله چھ  ے  ے  ۓۓچ وقد رواه 
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مسلم. وقال الإمام أحمد أيضاً: حدثنا أبو بكر الحنفي، حدثنا عن عبد الحميد 

بن جعفر عن أبيه، عن رجل من مزينة أنه قالت له أمه: ألا تنطلق فتسأل 

رسول الله )ص( كما يسأله الناس؟ فانطلقت أسأله فوجدته قائماً يخطب، وهو 

يقول »ومن استعف أعفه الله، ومن استغنى أغناه الله، ومن يسأل الناس وله 

عدل خمس أواق، فقد سأل الناس إلحافاً« فقلت بيني وبين نفسي: لناقة لهي 

خير من خمس أواق، ولغلمه ناقة أخرى فهي خير من خمس أواق، فرجعت 

ولم أسأل؛ وقال الإمام أحمد: حدثنا قتيبة، حدثنا عبد الرحمن بن أبي الرجال 

عن عمارة بن عرفة، عن عبد الرحمن بن أبي سعيد، عن أبيه، قال: سرحتني 

أمي إلى رسول الله )ص( أسأله، فأتيته فقعدت، قال: فاستقبلني فقال »من 

استغنى أغناه الله، ومن استعف أعفه الله، ومن استكف كفاه الله، ومن سأل 

وله قيمة أوقية فقد ألحف«؛ قال: فقلت ناقتي الياقوتة خير من أوقية، فرجعت 

فلم أسأله، وهكذا رواه أبو داود والنسائي كلهما عن قتيبة.

ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ     ۇٴ    چۈ   وقوله 

ې  ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە   چ هذا مدح منه 
تعالى للمنفقين في سبيله وابتغاء مرضاته في جميع الأوقات من ليل ونهار، 

والأحوال من سر وجهر؛ حتى أن النفقة على الأهل تدخل في ذلك أيضاً، كما 

ثبت في الصحيحين أن رسول الله )ص( قال لسعد بن أبي وقاص حين عاده 

مريضاً عام الفتح، وفي رواية عام حجة الوداع »وإنك لن تنفق نفقة تبتغي بها 

وجه الله إلا ازددت بها درجة ورفعة حتى ما تجعل في فيّ امرأتك«.

وقال ابن أبي حاتم: عن النبي )ص(، قال: نزلت هذه الية چڳ  ڳ  

ڱ   ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀہ  ہ   ہ  ہ  ھچ في 
أصحاب الخيل. وقال حبش الصنعاني عن ابن شهاب، عن ابن عباس في هذه 

الية، قال: هم الذين يعلفون الخيل في سبيل الله؛ رواه ابن أبي حاتم ثم قال: 

وكذا روي عن أبي أمامة وسعيد بن المسيب ومكحول؛ وقال ابن أبي حاتم: 
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حدثنا أبو سعيد الأشج، أخبرنا يحيى بن يمان عن عبد الوهاب بن مجاهد، عن 

ابن جبير، عن أبيه، قال: كان لعلي أربعة دراهم، فأنفق درهماً ليلً ودرهماً 

نهاراً ودرهماً سراً ودرهماً علنية، فنزلت  چۈ  ۇٴ   ۋ    ۋ  

ۅ  ۅ  ۉ   چ؛ وكذا رواه ابن جرير من طريق عبد الوهاب بن 
ابن عباس،  ابن مردويه من وجه آخر عن  لكن رواه  مجاهد، وهو ضعيف، 

أنها نزلت في علي بن أبي طالب، وقوله  چۉ  ې  ې   ې   چ أي 

يوم القيامة على ما فعلوا من الإنفاق في الطاعات چھ   ھ  ھ  ے  ے  

ۓچ تقدم تفسيره.

ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   

ڍ  ڍ   چ
لما ذكر تعالى الأبرار المؤدين النفقات، المخرجين الزكوات، المتفضلين 

بالبر والصدقات لذوي الحاجات والقرابات في جميع الأحوال والأوقات، شرع 

الشبهات، فأخبر عنهم يوم  بالباطل وأنواع  الناس  الربا وأموال  أكلة  في ذكر 

خروجهم من قبورهم وقيامهم منها، إلى بعثهم ونشورهم، فقال چ ٱ  

لا  أي  ڀچ؛  ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   
يقومون من قبورهم يوم القيامة إلا كما يقوم المصروع حال صرعه، وتخبط 

الشيطان له، وذلك أنه يقوم قياماً منكراً. وقال ابن عباس: آكل الربا يبعث يوم 

القيامة مجنوناً يخنق؛ رواه ابن أبي حاتم، قال: وروي عن عوف بن مالك وسعيد 

ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ   چ  قوله  في  قالوا  أنهم  جبير  بن 

پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀ   چ يعني لا يقومون يوم القيامة. وفي حديث 
أبي سعيد في الإسراء، كما هو مذكور في سورة سبحان، أنه عليه السلم مر 
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ليلتئذ بقوم لهم أجواف مثل البيوت، فسأل عنهم، فقيل: هؤلاء أكلة الربا. رواه 

البيهقي مطولاً؛ عن أبي هريرة، قال: قال رسول الله )ص( »أتيت ليلة أسري بي 

على قوم بطونهم كالبيوت فيها الحيات تجري من خارج بطونهم؛ فقلت: من 

هؤلاء يا جبريل؟ قال: هؤلاء أكلة الربا«. ورواه الإمام أحمد.

چ،  ڤ    ڤ   ٹ   ٹ   ٹ   ٿٹ   ٿ   ٿ      ٿ     ٺ   ٺ   چٺ   وقوله 

أي إنما جوزوا بذلك لاعتراضهم على أحكام الله في شرعه، وليس هذا قياساً 

منهم للربا على البيع، لأن المشركين لا يعترفون بمشروعية أصل البيع الذي 

شرعه الله في القرآن ولو كان هذا من باب القياس لقالوا: إنما الربا مثل البيع، 

وإنما قالوا: چ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿ  چ أي هو نظيره، فلم حرم هذا وأبيح هذا؟ 

وهذا اعتراض منهم على الشرع، أي هذا مثل هذا، وقد أحل هذا وحرم هذا، 

وقوله تعالى: چ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   چيحتمل أن يكون من تمام الكلم 

رداً عليهم، أي على ما قالوه من الاعتراض، مع علمهم بتفريق الله بين هذا 

وهذا حكماً، وهو العليم الحكيم الذي لا معقب لحكمه ولا يسأل عما يفعل 

وهم يسألون، وهو العالم بحقائق الأمور ومصالحها وما ينفع عباده فيبيحه 

لهم، وما يضرهم فينهاهم عنه، وهو أرحم بهم من الوالدة بولدها الطفل، ولهذا 

قال: چڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ    چ أي من بلغه 

نهي الله عن الربا فانتهى حال وصول الشرع إليه، فله ما سلف من المعاملة؛ 

ا سَلَفَ﴾ وكما قال النبي )ص( يوم فتح مكة »وكل ربا في  لقوله:﴿ عَفَا اللَّهُ عَمَّ

الجاهلية موضوع تحت قدمي هاتين، وأول ربا أضع ربا العباس« ولم يأمرهم 

برد الزيادات المأخوذة في حال الجاهلية بل عفا عما سلف، كما قال تعالى: 

چ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ    چ قال سعيد بن جبير والسدي: فله ما سلف، ما 
كان أكل من الربا قبل التحريم.

 وقد قال أبو داود: عن جابر، قال: لما نزلت چ ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  

ٻ  پ  پ   پ  پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ    چ  قال رسول الله )ص( »من 
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لم يذر المخابرة فليؤذن بحرب من الله ورسوله« ورواه الحاكم في مستدركه 

وإنما  يخرجاه،  ولم  مسلم،  على شرط  وقال: صحيح  خيثم،  ابن  من حديث 

المزارعة ببعض ما يخرج من الأرض والمزابنة: وهي  المخابرة وهي  حرمت 

اشتراء الرطب في رؤوس النخل بالتمر على وجه الأرض، والمحاقلة وهي اشتراء 

الحب في سنبله في الحقل بالحب على وجه الأرض، إنما حرمت هذه الأشياء 

وما شاكلها حسماً لمادة الربا، لأنه لا يعلم التساوي بين الشيئين قبل الجفاف، 

ولهذا قال الفقهاء: الجهل بالمماثلة كحقيقة المفاضلة، ومن هذا حرموا أشياء 

إليه،  الموصلة  والوسائل  الربا  إلى  المفضية  المسالك  تضييق  من  فهموا  بما 

وتفاوت نظرهم بحسب ما وهب الله لكل منهم من العلم، وقد قال تعالى:  

چ   ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆچ  يوسف: ٧٦ وباب الربا من أشكل الأبواب على كثير 
من أهل العلم، وقد قال أمير المؤمنين عمر بن الخطاب رضي الله عنه: ثلث 

وددت أن رسول الله )ص( عهد إلينا فيهن عهداً ننتهي إليه: الجد، والكللة، 

وأبواب من أبواب الربا – يعني بذلك بعض المسائل التي فيها شائبة الربا – 

والشريعة شاهدة بأن كل حرام فالوسيلة إليه مثله، لأن ما أفضى إلى الحرام 

حرام، كما أن ما لا يتم الواجب إلا به فهو واجب. وقد ثبت في الصحيحين عن 

النعمان بن بشير قال: سمعت رسول الله )ص( يقول: »إن الحلل بين والحرام 

بين، وبين ذلك أمور مشتبهات، فمن اتقى الشبهات استبرأ لدينه وعرضه، ومن 

وقع في الشبهات وقع في الحرام، كالراعي يرعى حول الحمى يوشك أن يرتع 

الله عنهما قال: سمعت رسول  فيه« وفي السنن عن الحسن بن علي رضي 

الله )ص( يقول »دع ما يريبك إلى ما لا يريبك« وفي الحديث الخر: »الإثم ما 

حاك في القلب وترددت فيه النفس وكرهت أن يطلع عليه الناس« وفي رواية 

»استفت قلبك وإن أفتاك الناس وأفتوك«.

چڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک       ک   ک  گ  
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گ  گ  گ  ڳ  ڳ     ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں      
ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  چ.

يخبر الله تعالى أنه يمحق الربا، أي يذهبه إما بأن يذهبه بالكلية من يد 

الدنيا ويعاقبه  صاحبه، أو يحرمه بركة ماله فل ينتفع به، بل يعدمه به في 

عليه يوم القيامة، كما قال تعالى: چڱ  ں  ں  ڻ  ڻ   ڻ  ڻ  ۀ     

ۀہ  چ. المائدة: ١٠٠ وقال تعالى: چگ   گ  ڳ    ڳ  ڳ  ڳ    
ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  چ الأنفال: ٣٧ وقال  چھ  ھ  ے  ے   ۓ  ۓ  ڭ  ڭ   ڭ  
ڭ   ۇ  ۇۆ    چ الية، وقال ابن جرير: في قوله چڌ   ڌ  ڎچ وهذا نظير 
الخبر الذي روي عن عبدالله بن مسعود أنه قال: الربا وإن كثر فإن عاقبته 

تصير إلى قل، وهذا الحديث قد رواه الإمام أحمد في مسنده، وقوله چڎ  

ڈڈچقرئ بضم الياء والتخفيف، من ربا الشيء يربو وأرباه يربيه، أي 
كثره ونماه ينميه، قال البخاري: عن أبي هريرة، قال: قال رسول الله )ص( »من 

تصدق بعدل تمرة من كسب طيب، ولا يقبل الله إلا الطيب، فإن الله يتقبلها 

بيمينه ثم يربيها لصاحبها كما يربي أحدكم فلوه، حتى يكون مثل الجبل« كذا 

رواه في كتاب الزكاة.

وقوله چ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           کچ، أي لا يحب كفور القلب أثيم القول 

والفعل، ولا بد من مناسبة في ختم هذه الية بهذه الصفة، وهي أن المرابي لا 

يرضى بما قسم الله له من الحلل، ولا يكتفي بما شرع له من الكسب المباح، 

فهو يسعى في أكل أموال الناس بالباطل، بأنواع المكاسب الخبيثة، فهو جحود 

لما عليه من النعمة، ظلوم آثم بأكل أموال الناس بالباطل – ثم قال تعالى مادحاً 

في  إلى خلقه  المحسنين  المؤدين شكره،  أمره  المطيعين  بربهم،  للمؤمنين 

إقامة الصلة وإيتاء الزكاة، مخبراً عما أعد لهم من الكرامة، وأنهم يوم القيامة 

من التبعات آمنون فقال: چ  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ  ڳ     

ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں      ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  چ.
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چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  
ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ  
ې  ې  ې  ې  ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   
ئى   ئم   ئح            ئج   ی   یی   ی      ئى   ئى   ئى   ئې   ئې   ئې   ئۈ          ئۈ  

ئي  بج  بح   بخ  بم چ
يقول تعالى آمراً عباده المؤمنين بتقواه، ناهياً لهم عما يقربهم إلى سخطه 

ويبعدهم عن رضاه، فقال چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہچ أي خافوه وراقبوه 

فيما تفعلون چھ  ھ  ھ  ھ  ے   چ أي اتركوا ما لكم على الناس من الزيادة 

على رؤوس الأموال، بعد هذا الإنذار چ   ے   ۓ         ۓ  چ أي بما شرع الله 

لكم من تحليل البيع وتحريم الربا وغير ذلك. وقد ذكر زيد بن أسلم، وابن 

جريج ومقاتل بن حيان والسدي، أن هذا السياق نزل في بني عمرو بن عمير 

من ثقيف، وبني المغيرة من بني مخزوم، كان بينهم ربا في الجاهلية، فلما 

جاء الإسلم ودخلوا فيه، طلبت ثقيف أن تأخذه منهم، فتشاوروا وقالت بنو 

المغيرة لا نؤدي الربا في الإسلم بكسب الإسلم، فكتب في ذلك عتاب بن أسيد، 

نائب مكة إلى رسول الله )ص( فنزلت هذه الية، فكتب بها رسول الله )ص( 

إليه چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  

ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ چ فقالوا: نتوب إلى الله، ونذر ما بقي من 
الربا فتركوه كلهم، وهذا تهديد شديد ووعيد أكيد، لمن استمر على تعاطي الربا 

بعد الإنذار قال ابن جريج: قال ابن عباس: فأذنوا بحرب، أي استيقنوا بحرب 

من الله ورسوله، وقال علي بن أبي طلحة، عن ابن عباسچڭ  ڭ  ڭ   ۇ  

ۇ  ۆ  ۆ  ۈچ  فمن كان مقيماً على الربا لا ينزع عنه، كان حقاً على 
إمام المسلمين أن يستتيبه، فإن نزع وإلا ضرب عنقه، وقال ابن أبي حاتم: عن 

الحسن وابن سيرين، أنهما قالا: والله إن هؤلاء الصيارفة لأكلة الربا، وإنهم قد 
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أذنوا بحرب من الله ورسوله، ولو كان على الناس إمام عادل لاستتابهم، فإن 

تابوا وإلا وضع فيهم السلح. وقال قتادة: أوعدهم الله بالقتل كما يسمعون، 

وجعلهم بهرجاً أين ما أتوا، فإياكم ومخالطة هذه البيوع من الربا، فإن الله 

قد أوسع الحلل وأطابه، فل يلجئنكم إلى معصيته فاقة. رواه ابن أبي حاتم.

ثم قال تعالى: چۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ    چ أي بأخذ 

الزيادة چې  ېچ أي بوضع رؤوس الأموال أيضاً، بل لكم ما بذلتم من 

غير زيادة عليه ولا نقص منه، وقد قال ابن مردويه: عن سليمان بن عمرو، 

عن أبيه، قال: سمعت رسول الله )ص( يقول »ألا إن كل ربا من ربا الجاهلية 

موضوع، فلكم رؤوس أموالكم لا تظلمون ولا تُظلمون«.

ئۈ   ئۆئۆ    ئۇ   ئۇ   ئو   ئەئو   ئە      ئا   ئا     ى   ى  ې   چ     وقوله 

ئۈ         ئې  ئې  چ يأمر تعالى بالصبر على المعسر الذي لا يجد وفاء، 
فقال چ    ې  ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەئو  چ لا كما كان أهل الجاهلية يقول 

أحدهم لمدينة إذا حل عليه الدين: إما أن تقضي وإما أن تربي، ثم يندب إلى 

الوضع عنه، ويعد على ذلك الخير والثواب الجزيل؛ فقال: چئو  ئۇ  ئۇ  

ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئېچ أي وأن تتركوا رأس المال بالكلية وتضعوه عن 
المدين؛ وقد وردت الأحاديث من طرق متعددة عن النبي )ص( بذلك.

عن أبي أمامة أسعد بن زرارة، قال: قال رسول الله )ص(: »من سره أن يظله 

الله يوم لا ظل إلا ظله، فلييسر على معسر أو ليضع عنه«.

عن بريدة. قال الإمام أحمد: حدثنا عفان، حدثنا عبد الوارث، حدثنا محمد 

بن جحادة، عن سليمان بن بريدة، عن أبيه، قال: سمعت النبي )ص( يقول 

»من أنظر معسراً فله بكل يوم مثله صدقة« قال: ثم سمعته يقول: »من أنظر 

معسراً فله بكل يوم مثله صدقة« قلت: سمعتك يا رسول الله تقول »من أنظر 

معسراً فله بكل يوم مثله صدقة«. ثم سمعتك تقول »من أنظر معسراً فله بكل 

يوم مثله صدقة«، قال: »له بكل يوم مثله صدقة قبل أن يحل الدين، فإذا حل 
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الدين فأنظره، فله بكل يوم مثله صدقة«.

عن عبدالله بن سهل بن حنيف، أن سهلً حدثه: أن رسول الله )ص(، قال: 

»من أعان مجاهداً في سبيل الله أو غازياً أو غارماً في عسرته أو مكاتباً في 

رقبته أظله الله في ظله يوم لا ظل إلا ظله« ثم قال: صحيح الإسناد ولم يخرجاه.

عن ابن عمر، قال: قال رسول الله )ص(: »من أراد أن تستجاب دعوته وأن 

تكشف كربته، فليفرج عن معسر«.

عن ابن عباس، قال خرج رسول الله )ص( إلى المسجد وهو يقول بيده: 

هكذا، وأومأ أبو عبد الرحمن بيده إلى الأرض »من أنظر معسراً أو وضع عنه، 

وقاه الله من فيح جهنم ألا إن عمل الجنة حزن بربوة. ثلثاً – ألا إن عمل النار 

سهل بسهوة، والسعيد من وقي الفتن، وما من جرعة أحب إلى الله من جرعة 

غيظ يكظمها عبد، ما كظمها عبدالله إلا ملأ الله جوفه إيماناً« تفرده به أحمد.

ثم قال تعالى يعظ عباده، ويذكرهم زوال الدنيا، وفناء ما فيها من الأموال 

وغيرها، وإتيان الخرة، والرجوع إليه تعالى، ومحاسبته تعالى خلقه على ما 

فقال:  ويحذرهم عقوبته؛  بما كسبوا من خير وشر،  إياهم  عملوا، ومجازاته 

بح   بخ   بج   چ  ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  
بمچ؛ وقد روي أن هذه الية آخر آية نزلت من القرآن العظيم، فقال ابن 
من  نزل  ما  آخر  قال:  جبير  بن  سعيد  عن  دينار،  بن  عطاء  حدثني  لهيعة: 

القرآن كله چئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  

بح   بخ  بم چ؛ وعاش النبي )ص( بعد نزول هذه الية تسع ليال، ثم مات 
يوم الاثنين لليلتين خلتا من ربيع الأول؛ رواه ابن أبي حاتم، وقد رواه ابن 

مردويه من حديث المسعودي، عن عبدالله بن عباس، قال آخر شيء نزل في 

چئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح    القرآن 

بخ  بمچ عن أبي صالح، عن ابن عباس، قال: آخر آية نزلت چ  ئې  ئى  
ئى  ئى  ی     یی چ؛ فكان بين نزولها وموت النبي )ص( واحد وثلثون يوماً.
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ڀ   ڀڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ  ڤ    
ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ   ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  
ژ   ژ    ڈ   ڎڈ   ڎ   ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ    ڇ     ڇ    ڇ   چ  
ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک   ڑڑ  
ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  ہ   ہ   ہ  ہ  
ۆۆ   ۇ   ۇ   ڭ   ڭ   ڭ   ڭ   ۓ       ۓ   ےے   ھ    ھ   ھ    ھ  
ېې   ې     ې    ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ    ۈ   ۈ      
ى  ى  ئائا  ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئې  

ئې   ئىئى  ئى  یی  ی  ی  ئج  ئح  ئمچ.

هذه الية الكريمة أطول آية في القرآن العظيم، وقد قال الإمام أبو جعفر 

بن جرير: حدثنا يونس، أخبرنا ابن وهب، أخبرني يونس عن ابن شهاب، قال 

حدثني سعيد بن المسيب أنه بلغه أن أحدث القرآن بالعرش آية الدين. وقال 

الإمام أحمد: حدثنا عفان، حدثنا حماد بن سلمة، عن علي بن زيد، عن يوسف 

بن مهران، عن ابن عباس أنه قال لما نزلت آية الدين: قال رسول الله )ص( 

»إن أول من جحد آدم عليه السلم، إن الله لما خلق آدم مسح ظهره، فأخرج 

القيامة، فجعل يعرض ذريته عليه فرأى فيهم رجلً  منه ما هو ذار إلى يوم 

ابنك داود، قال: أي رب، كم عمره،  يزهو، فقال: أي رب من هذا؟ قال: هو 

قال ستون عاماً، قال: رب زد في عمره، قال: لا إلا أن أزيده من عمرك، وكان 

عمر آدم ألف سنة، فزاده أربعين عاماً، فكتب عليه بذلك كتاباً وأشهد عليه 

الملئكة، فلما أحتضر آدم وأتته الملئكة، قال: إنه قد بقي من عمري أربعون 

عاماً، فقيل له: إنك وهبتها لابنك داود؛ قال: ما فعلت، فأبرز الله عليه الكتاب 
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وأشهد عليه الملئكة«.

چ  ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ   ڀڀ   چ    فقوله: 

هذا إرشاد منه تعالى لعباده المؤمنين إذ تعاملوا بمعاملت مؤجلة أن يكتبوها، 

ليكون ذلك أحفظ لمقدارها وميقاتها وأضبط للشاهد فيها؛ وقد نبه على هذا 

في آخر الية حيث قال: چ     ۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆچ 

وقال سفيان الثوري، عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد، عن ابن عباس في 

قوله:  چ   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ   ڀڀ  چ قال: 

أنزلت في السلم إلى أجل معلوم، وقال قتادة عن أبي حسان الأعرج عن 

ابن عباس، قال: أشهد أن السلف المضمون إلى أجل مسمى أن الله أحله 

؛  چ  ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ      چ    وأذن فيه؛ ثم قرأ  

رواه البخاري، وثبت في الصحيحين من رواية سفيان بن عيينة عن ابن أبي 

نجيح، عن عبدالله بن كثير، عن أبي المنهال، عن ابن عباس، قال قدم النبي 

)ص( المدينة وهم يسلفون في الثمار السنة والسنتين والثلث، فقال رسول 

الله )ص( »من أسلف فليسلف في كيل معلوم،  إلى أجل معلوم«؛ وقوله:  

چ      ڀڀ  چ  أمر منه تعالى بالكتابة للتوثقة والحفظ، فإن قيل: فقد ثبت 
في الصحيحين عن عبدالله بن عمر، قال: قال رسول الله )ص( »إنا أمة أمية 

لا نكتب ولا نحسب« فما الجمع بينه وبين الأمر بالكتابة؟ فالجواب أن الدين 

من حيث هو غير مفتقر إلى كتابة أصلً، لأن كتاب الله قد سهل الله ويسر 

حفظه على الناس، والسنن أيضاً محفوظة عن رسول الله )ص(، والذي أمر الله 

بكتابته إنما هو أشياء جزئية تقع بين الناس، فأمروا أمر إرشاد لا أمر إيجاب 

كما ذهب إليه بعضهم؛ قال ابن جريج: من أدّان فليكتب، ومن ابتاع فليشهد، 

وقال قتادة: ذكر لنا أن أبا سليمان المرعشي كان رجلً صحب كعباً، فقال ذات 

يوم لأصحابه: هل تعلمون مظلوماً دعا ربه فلم يستجب له؟ فقالوا: وكيف 

يكون ذلك؟ قال: رجل باع بيعاً إلى أجل فلم يشهد ولم يكتب فلما حل ماله 
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جحده صاحبه، فدعا ربه فلم يستجب له، لأنه قد عصى ربه، وقال أبو سعيد 

والشعبي والربيع بن أنس والحسن وابن جريج وابن زيد وغيرهم: كان ذلك 

واجباً، ثم نسخ بقوله: چڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ والدليل 

على ذلك أيضاً الحديث الذي حكي عن شرع من قبلنا مقرراً في شرعنا ولم 

ينكر عدم الكتابة والإشهاد.

وقوله: چڀ  ڀ  ٺ  ٺ  چ أي بالقسط والحق ولا يجر في 

كتابته على أحد، ولا يكتب إلا ما اتفقوا عليه من غير زيادة ولا نقصان. وقوله 

چ    ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ چ أي ولا يمتنع من يعرف 
الكتابة إذا سئل أن يكتب للناس ولا ضرورة عليه في ذلك، فكما علمه الله ما 

لم يكن يعلم، فليتصدق على غيره ممن لا يحسن الكتابة وليكتب، كما جاء 

في الحديث »إن من الصدقة أن تعين صانعاً أو تصنع لأخرق« وفي الحديث 

القيامة بلجام من نار« وقال مجاهد  يعلمه ألجم يوم  الخر »من كتم علماً 

وعطاء: واجب على الكاتب أن يكتب، وقوله: چڤ    ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  

ڦ  ڦچ أي وليملل المدين على الكاتب ما في ذمته من الدين وليتق الله 
چڃ  ڃ        ڃ  چ   چڄ  ڄ  ڄ  ڄڃچ أي لا يكتم منه شيئاً  في ذلك 

چ  چچ  محجوراً عليه بتبذير ونحوه چچ  ڇچ أي صغيراً، أو مجنوناً 
چڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ چ إما لعي أو جهل بموضع صواب ذلك من خطئه 

چڌ  ڎ  ڎڈچ.
وقوله: چڈ  ژ   ژ  ڑڑچ أمر بالإشهاد مع الكتابة لزيادة 

التوثقةچک  ک  ک  ک  گ  گچ وهذا إنما يكون في الأموال، وما 

يقصد به المال، وإنما أقيمت المرأتان مقام الرجل لنقصان عقل المرأة، كما 

قال مسلم في صحيحه: عن أبي هريرة، عن النبي )ص(، أنه قال »يا معشر 

النساء تصدقن وأكثرن الاستغفار، فإني رأيتكن أكثر أهل النار« فقالت امرأة 

منهن جزلة: وما لنا يا رسول الله أكثر أهل النار؟ قال: »تكثرن اللعن، وتكفرن 
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العشير، ما رأيت من ناقصات عقل ودين أغلب لذي لب منكن« قالت: يا رسول 

الله ما نقصان العقل والدين؟ قال »أما نقصان عقلها، فشهادة امرأتين تعدل 

شهادة رجل، فهذا نقصان العقل؛ وتمكث الليالي لا تصلي وتفطر في رمضان 

فهذا نقصان الدين«.

في  العدالة  اشتراط  على  دلالة  فيه  ڳچ  ڳ   گ   چگ   وقوله: 

الشهود، وهذا مقيد حكم به الشافعي على كل مطلق في القرآن من الأمر 

بالإشهاد من غير اشتراط وقد استدل من رد المستور بهذه الية الدالة على أن 

يكون الشاهد عدلاً مرضياً. وقوله:  چڳ  ڳ  ڱچ يعني المرأتين إذا 

نسيت الشهادة چڱ   ڱ  ڱںچ أي يحصل لها ذكر بما وقع به من 

الإشهاد، وبهذا قرأ آخرون فتذكر بالتشديد من التذكار، ومن قال: إن شهادتها 

تجعلها كشهادة ذكر فقد أبعد. والصحيح الأول، والله أعلم.

وقوله: چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀچ قيل: معناه إذا دعوا للتحمل فعليهم 

الإجابة، وهو قول قتادة والربيع بن أنس، وهذا كقوله: چ    ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  

ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ چ ومن ههنا استفيد أن تحمل الشهادة فرض كفاية؛ 
قيل هو مذهب الجمهور، والمراد بقوله:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀچللأداء، 

لحقيقة قوله الشهداء، والشاهد حقيقة فيمن تحمل، فإذا دعي لأدائها فعليه 

الإجابة إذا تعينت وإلا فهو فرض كفاية، والله أعلم.

چہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ   ےےچ  هذا من تمام  وقوله: 

الإرشاد وهو الأمر بكتابة الحق صغيراً كان أو كبيراً، فقال: ولا تسأموا أي لا تملوا 

أن تكتبوا الحق على أي حال كان من القلة والكثرة إلى أجله؛ وقوله: چۓ  

أمرناكم به من  الذي  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆچ أي هذا 
الكتابة للحق إذا كان مؤجلً هو أقسط عند الله؛ أي أعدل وأقوم للشهادة، أي 

أثبت للشاهد إذا وضع خطه ثم رآه تذكر به الشهادة، لاحتمال أنه لو لم يكتبه 

أن ينساه، كما هو الواقع غالباً چ  ۇ  ۇ  ۆچ  وأقرب إلى عدم الريبة بل 
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ترجعون عند التنازع إلى الكتاب الذي كتبتموه فيفصل بينكم بل ريبة.

وقوله: چ ۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې   ې    

ېچ أي إذا كان البيع بالحاضر يداً بيد، فل بأس بعدم الكتابة لانتفاء 
المحذور في تركها.

فأما الإشهاد على البيع فقد قال تعالى: چى  ى  ئائاچ قال ابن 

أبي حاتم: حدثنا أبو زرعة، حدثني يحيى بن عبدالله بن بكر، حدثني ابن لهيعة، 

حدثني عطاء بن دينار، عن سعيد بن جبير، في قوله تعالى: چى  ى  

ئائاچ يعني اشهدوا على حقكم إذا كان في أجل أو لم يكن فيه أجل، 
فأشهدوا على حقكم على كل حال؛ وروي عن جابر بن زيد ومجاهد وعطاء 

والضحاك نحو ذاك، وقال الشعبي والحسن: هذا الأمر منسوخ بقوله: چڀ  ڀ  

ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ وهذا الأمر محمول عند الجمهور على 
الإرشاد والندب لا على الوجوب، والدليل على ذلك حديث خزيمة بن ثابت 

الأنصاري، وقد رواه الإمام أحمد: حدثنا أبو اليمان، حدثنا شعيب عن الزهري، 

حدثني عمارة بن خزيمة الأنصاري أن عمه حدثه وهو من أصحاب النبي )ص(. 

أن النبي )ص(، ابتاع فرساً من أعرابي، فاستتبعه النبي )ص( ليقضيه ثمن فرسه، 

فأسرع النبي )ص( وأبطأ الأعرابي، فطفق رجال يعترضون الأعرابي فيساومونه 

بالفرس، ولا يشعرون أن النبي )ص( ابتاعه حتى زاد بعضهم الأعرابي في السوم 

على ثمن الفرس الذي ابتاعه النبي )ص(، فنادى الأعرابي النبي )ص( فقال: 

إن كنت مبتاعاً هذا الفرس فابتعه وإلا بعته؛ فقام النبي )ص( حين سمع نداء 

الأعرابي، قال: أوليس قد ابتعته منك؟ قال الأعرابي: لا والله ما بعتك؛ فقال 

النبي )ص( »بل قد ابتعته منك« فطفق الناس يلوذون بالنبي )ص(، والأعرابي، 

وهما يتراجعان فطفق الأعرابي يقول: هلم شهيداً يشهد أني باعيتك، فمن جاء 

من المسلمين قال للأعرابي: ويلك إن النبي )ص( لم يكن يقول إلا حقاً حتى 

جاء خزيمة فاستمع لمراجعة النبي )ص( ومراجعة الأعرابي يقول: هلم شهيداً 
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يشهد أني بايعتك، قال خزيمة: أنا أشهد أنك قد بايعته، فأقبل النبي )ص( على 

خزيمة فقال »بم تشهد«؟ فقال: بتصديقك يا رسول الله )ص( فجعل رسول 

الله )ص( شهادة خزيمة بشهادة رجلين، وهكذا رواه أبو داود.

وقوله تعالى: چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  چ قيل: معناه لا يضار الكاتب 

ولا الشاهد، فيكتب هذا خلف ما يملي، ويشهد هذا بخلف ما سمع أو يكتمها 

بالكلية، وهو قول الحسن وقتادة وغيرهما. 

يأتي  چقال:  چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ   الية  ابن عباس، في هذه  عن 

الرجل فيدعوهما إلى الكتاب والشهادة، فيقولان: إنا على حاجة؛ فيقول إنكما 

قد أمرتما أن تجيبا، فليس له أن يضارهما، ثم قال: وروي عن عكرمة ومجاهد 

وطاوس وسعيد بن جبير والضحاك وعطية ومقاتل بن حيان والربيع بن أنس 

والسدي نحو ذلك؛ وقوله: چ ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  چ أي إن خالفتم 

لكم لا  أي لازم  بكم،  كائن  فإنه فسق  عنه،  نهيتم  ما  فعلتم  أو  به  أمرتم  ما 

تحيدون عنه ولا تنفكون عنه؛ وقوله  چ ئې   ئىئىچ أي خافوه وراقبوه واتبعوا 

أمره واتركوا زجره  چ ئى  ییچ كقوله چ چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ   

ڇ  ڍ  ڍ  ڌچ  ]الأنفال: ٢٩[ وكقوله: چھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ  

ۓ  ڭ  ڭ       ڭ  ڭ  ۇ  ۇ   ۆ  ۆچ الحديد: ٢٨ وقوله: چی  
ی  ئج  ئحچ أي هو عالم بحقائق الأمور ومصالحها وعواقبها فل يخفى 

عليه شيء من الأشياء بل علمه محيط بجميع الكائنات.

  چٱ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  
ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   

ڦ  ڦڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃچ
يقول تعالى:  چ   ٻ  ٻ   ٻ  ٻچ أي مسافرين وتداينتم إلى أجل مسمى  

چپ  پ  پچ  يكتب لكم؛ قال ابن عباس: أو وجدوه ولم يجدوا قرطاساً 
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أو دواة أو قلماً، فرهان مقبوضة، أي فليكن بدل الكتابة رهان مقبوضة أي في 

يد صاحب الحق، وقد استدل بقوله: چپ  ڀڀچ على أن الرهن لا يلزم 

إلا بالقبض كما هو مذهب الشافعي والجمهور؛ واستدل بها آخرون على أنه 

لا بد أن يكون الرهن مقبوضاً في يد المرتهن، وهو رواية عن الإمام أحمد، 

وذهب إليه طائفة، واستدل آخرون من السلف بهذه الية، على أنه لا يكون 

الرهن مشروعاً إلا في السفر؛ قاله مجاهد وغيره؛ وقد ثبت في الصحيحين عن 

أنس أن رسول الله )ص(، توفى ودرعه مرهونة عند يهودي على ثلثين وسقاً 

من شعير رهنها قوتاً لأهله، وفي رواية: من يهود المدينة. وفي رواية الشافعي 

عند أبي الشحم اليهودي.

وقوله:  چ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ روى ابن أبي حاتم 

بإسناد جيد عن أبي سعيد الخدري أنه قال: هذه نسخت ما قبلها. وقال الشعبي: 

إذا ائتمن بعضكم بعضاً فل بأس أن لا تكتبوا أو لا تشهدوا؛ وقوله: چ ٿ   

ٿ  ٹچ يعني المؤتمن كما جاء في الحديث الذي رواه الإمام أحمد وأهل 
السنن من رواية قتادة، عن الحسن عن سمرة أن رسول الله )ص(، قال »على 

اليد ما أخذت حتى تؤديه«.

قوله: چٹ  ٹ  ڤڤچ أي لا تخفوها وتغلوها، ولا تظهروها. قال 

ابن عباس وغيره: شهادة الزور من أكبر الكبائر وكتمانها كذلك، ولهذا قال چڤ  

ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦچ قال السدي: يعني فاجر قلبه؛ وهذه كقوله تعالى: 
چ ے   ے  ۓ  ۓ  ڭ        ڭ     ڭ  ڭچ المائدة: ١٠٦ وقال تعالى:چ  ٻ  ٻ  
ٺ   ٺٺ   ٺ   ڀ   ڀ   ڀ   ڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ  
ٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦڦ  ڦ   ڦ  ڄ   ڄ  
ٹ   چٹ   ههنا  قال  وهكذا   ١٣٥ النساء:  چ  چ    ڃ   ڃ   ڃ   ڃ         ڄ   ڄ  

ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ   چ.
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  چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  
ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  گ  ڳچ.

يخبر تعالى أن له ملك السموات والأرض وما فيهن وما بينهن، وأنه المطلع 

على ما فيهن، لا تخفى عليه الظواهر ولا السرائر والضمائر وإن دقت وخفيت، 

وأخبر أنه سيحاسب عباده على ما فعلوه وما أخفوه في صدورهم، كما قال 

تعالى:چ  ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  ئح     ئم  ئى  ئيبج  بح  بخ  بم     بى  بي  تج  

تحتخ  تم  تى  تي  ثج  ثم  ثىچ آل عمران: ٢٩ وقالچ  ں  ڻ        ڻچ 
طه: ٧  واليات في ذلك كثيرة جداً، وقد أخبر في هذا بمزيد على العلم وهو 

المحاسبة على ذلك؛ ولهذا لما نزلت هذه الية اشتد ذلك على الصحابة رضي 

الله عنهم، وخافوا منها، ومن محاسبة الله لهم على جليل الأعمال وحقيرها، 

وهذا من شدة إيمانهم وإيقانهم. قال الإمام أحمد: حدثنا عفان عن أبي هريرة، 

قال: لما نزلت على رسول الله )ص(   چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  

ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  
گ  گ     گ  گ  ڳچ اشتد ذلك على أصحاب رسول الله )ص( فأتوا رسول 
الله )ص(، ثم جثوا على الركب وقالوا: يا رسول الله كلفنا من الأعمال ما نطيق، 

الصلة والصيام والجهاد والصدقة وقد أنزلت عليك هذه الية، ولا نطيقها. فقال 

رسول الله )ص( »أتريدون أن تقولوا كما قال أهل الكتابين من قبلكم: سمعنا 

وعصينا؟ بل قولوا: سمعنا وأطعنا، غفرانك ربنا وإليك المصير« فلما أقر بها 

القوم وذلت بها ألسنتهم، أنزل الله في أثرها   چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  

ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ  
ھ  ے   ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭچ فلما فعلوا ذلك نسخها 

الله فأنزل الله: تى  تي  ثج  ثم  ثىچ

ې   ې   ۉې    ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۈۇٴ   ۈ   ۆ   ۆ   ۇ    چۇ  
ې  ى    ى  ئا  ئاچ إلى آخره.
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عن مجاهد، قال: دخلت على ابن عباس، فقلت: يا أبا عباس، كنت عند 

ابن عمر فقرأ هذه الية فبكى، قال: أية آية؟ قلت چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  

ڌ    ڌچ قال ابن عباس: إن هذه الية حين أنزلت، غمت أصحاب رسول 
الله )ص( غماً شديداً وغاظتهم غيظاً شديداً، يعني وقالوا: يا رسول الله هلكنا 

بأيدينا، فقال لهم  إن كنا نؤاخذ بما تكلمنا وبما نعمل، فأما قلوبنا فليست 

رسول الله )ص(: »قولوا سمعنا وأطعنا« فقالوا سمعنا وأطعنا، قال: فنسختها 

هذه الية  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻچ إلى چ   

ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉچ فتجوز لهم عن 
حديث النفس وأخذوا بالأعمال.

وفي الصحيحين من حديث سفيان بن عيينة، عن أبي الزناد، عن الأعرج، 

عن أبي هريرة، قال: قال رسول الله )ص( »قال الله: إذا همّ عبدي بسيئة فل 

تكتبوها عليه، فإن عملها فاكتبوها سيئة؛ وإذا هم بحسنة فلم يعملها فاكتبوها 

من طريق  إفراده  في  وهو  مسلم  لفظ  عشراً«  فاكتبوها  عملها  فإن  حسنة، 

إسماعيل بن جعفر، عن العلء، عن أبيه، عن أبي هريرة عن رسول الله )ص(، 

قال »قال الله: إذا هم عبدي بحسنة ولم يعملها كتبتها له حسنة، فإن عملها 

كتبتها له عشر حسنات، إلى سبعمائة ضعف؛ وإذا هم بسيئة فلم يعملها لم 

أكتبها عليه، فإن عملها كتبتها سيئة واحدة«.

ڍ   ڍ    ڇ   ڇ   چڇ   عباس   ابن  عن  طلحة  أبي  بن  علي  وقال 

الخلئق  جمع  إذا  الله  ولكن  تنسخ،  لم  فإنها  ڈچ  ڎ     ڎ   ڌ    ڌ    
أنفسكم مما لم يطلع عليه  بما أخفيتم في  إني أخبركم  القيامة يقول:  يوم 

ملئكتي، فأما المؤمنون فيخبرهم ويغفر لهم ما حدثوا به أنفسهم، وهو قوله 

بما  فيخبرهم  والريب  الشك  أهل  وأما  يخبركم،  يقول:   ﴾ چڎ  ڎ    ڈ 
أخفوا من التكذيب، وهو قوله چ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  چ وهو قوله چ  پ  

پ  پ  ڀ          ڀچ أي من الشك والنفاق. وقد روى العوفي والضحاك 
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عنه قريباً من هذا.

  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   
ڭ   ڭ   ۓ   ےۓ   ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ  
ڭ  ڭ    ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉې   ې  ې  
ې  ى    ى  ئا  ئائە  ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  
ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  بحبخ   بم  بى  

بي  تج  تح  تخ  تم   چ
]الحديث الأول[ قال البخاري عن ابن مسعود، عن النبي )ص(، قال »من 

قرأ اليتين من آخر سورة البقرة في ليلته كفتاه«.

]الحديث الثاني[ – قال الإمام أحمد: عن أبي ذر، قال: قال رسول الله )ص( 

»أعطيت خواتيم سورة البقرة من كنز تحت العرش لم يعطهن نبي قبلي« وقد 

رواه ابن مردويه من حديث الأشجعي، عن الثوري، عن منصور، عن ربعي، عن 

زيد بن ظبيان، عن أبي ذر، قال: قال رسول الله )ص( »أعطيت خواتيم سورة 

البقرة من كنز تحت العرش«.

]الحديث الثالث[ – قال مسلم: عن طلحة، عن مرة، عن عبدالله، قال: لما 

أسري برسول الله )ص(، انتهى به إلى سدرة المنتهى، وهي في السماء السابعة، 

إليها ينتهي ما يعرج من الأرض فيقبض منها، وإليها ينتهي ما يهبط من فوقها 

فيقبض منها، قال چ  ڱ    ڱ  ڱ    ڱ  ں   چ النجم: ١٦ قال: فراش من ذهب، قال: 

وأعطي رسول الله )ص( ثلثاً: أعطي الصلوات الخمس، وأعطي خواتيم سورة 

البقرة، وغفر لمن لم يشرك بالله من أمته شيئاً المقحمات.

]الحديث الرابع[ – قال ابن مردويه: عن أبي إسحاق، عن الحارث، عن علي، 

قال: لا أرى أحداً عقل الإسلم ينام حتى يقرأ آية الكرسي وخواتيم سورة البقرة، 

فإنها من كنز أعطيه نبيكم )ص( من تحت العرش؛ ورواه وكيع في تفسيره عن 

إسرائيل، عن أبي إسحاق، عن عمير بن عمرو المخارقي، عن علي، قال: ما أرى 
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أحداً يعقل، بلغه الإسلم، ينام حتى يقرأ آية الكرسي وخواتيم سورة البقرة، 

فإنها من كنز تحت العرش.

]الحديث الخامس[ – قال ابن مردويه: عن سعيد، عن ابن عباس، قال: 

كان رسول الله )ص( إذا قرأ سورة البقرة وآية الكرسي ضحك وقال: »إنهما من 

كنز الرحمن تحت العرش« وإذا قرأ چ ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄچ النساء: ١٢٣ چئم  

ئى  ئي  بج   بح  بخ  بم  بى  بي  تج   تح  تخ  تم  تى  تي  ثج  ثمچ 
النجم: ٢٩-٤١ استرجع واستكان.

فقوله تعالى:  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱچ إخبار عن النبي )ص( 

بذلك؛ قال ابن جرير: قال: ذكر لنا أن رسول الله )ص(، قال لما نزلت عليه هذه 

الية »ويحق له أن يؤمن«.

فقال  الجميع  عن  أخبر  ثم  الرسول،  على  عطف  چںںچ  وقوله  

چڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھچ فالمؤمنون 
يؤمنون بأن الله واحد أحد، فرد صمد، لا إله غيره، ولا رب سواه. ويصدقون 

المرسلين  الله  عباد  السماءعلى  من  المنزلة  والكتب  والرسل  الأنبياء  بجميع 

والأنبياء، لا يفرقون بين أحد منهم، فيؤمنون ببعض ويكفرون ببعض، بل الجميع 

عندهم صادقون بارون راشدون مهديون هادون إلى سبيل الخير، وإن كان 

بعضهم ينسخ شريعة بعض بإذن الله حتى نسخ الجميع بشرع محمد )ص(، 

خاتم الأنبياء والمرسلين، الذي تقوم الساعة على شريعته، ولا تزال طائفة من 

أي سمعنا قولك  چھ  ے   ےۓچ  الحق ظاهرين؛ وقوله  أمته على 

چۓ  ڭچ سؤال  يا ربنا وفهمناه، وقمنا به وامتثلنا العمل بمقتضاه، 

للمغفرة والرحمة واللطف.

چ      ڻ  ڻ  ڻ   الله  ابن عباس في قول  عن سعيد بن جبير، عن 

ۀ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ  ھ  ے   ےۓ  ۓ  ڭ چ 
قال: قد غفرت لكم ﴿وَإلِيَْهِ المَصِيرُ﴾ أي المرجع والمآب يوم الحساب. قال 
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أبن جرير: حدثنا ابن حميد، حدثنا جرير عن سنان، عن حكيم، عن جابر، قال: 

لما نزلت على رسول الله )ص(   چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  

ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ    ڻ   ڻ   ڻ   ڻ      
ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭچ قال جبريل: إن الله قد أحسن الثناء 
عليك وعلى أمتك فسل تعطه، فسأل  چ   ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈچ إلى 

آخر هذه الية؛ وقوله  چ   ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈچ أي لا يكلف أحداً 

فوق طاقته، وهذا من لطفه تعالى بخلقه ورأفته بهم وإحسانه إليهم، وهذه 

هي الناسخة الرافعة لما كان أشفق منه الصحابة في قوله  چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   

لا  لكن  وسأل،  وإن حاسب  أي هو  چ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ    ڈڈ  
يعذب إلا بما يملك الشخص دفعه، فأما ما لا يملك دفعه من وسوسة النفس 

الإيمان،  السيئة من  الوسوسة  الإنسان، وكراهية  به  يكلف  فهذا لا  وحديثها، 

وقوله چۋ  ۋ  ۅ   چ أي من خير چ ۅ  ۉ  ۉېچ أي من شر وذلك 

في الأعمال التي تدخل تحت التكليف. ثم قال تعالى مرشداً عباده إلى سؤاله، 

وقد تكفل لهم بالإجابة كما أرشدهم وعلمهم أن يقولوا چ ې  ې  ې  ى    

ى  ئا  ئاچ أي إن تركنا فرضاً على جهة النسيان، أو فعلنا حراماً كذلك، 
أو أخطأنا أي الصواب في العمل جهلً منا بوجهه الشرعي.

عن ابن عباس، قال: قال رسول الله )ص(: »إن الله وضع عن أمتي الخطأ 

والنسيان وما استكرهوا عليه« وقد روي من طريق آخر وأعله أحمد وأبو حاتم، 

والله أعلم.

وقوله چ ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئېچ أي 

لا تكلفنا من الأعمال الشاقة وإن أطقناها كما شرعته للأمم الماضية قبلنا من 

الأغلل والصار التي كانت عليهم، التي بعثت نبيك محمداً )ص(، نبي الرحمة 

بوضعه في شرعه الذي أرسلته به من الدين الحنيفي السهل السمح، وقد ثبت 
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في صحيح مسلم عن أبي هريرة، عن رسول الله )ص(، قال »قال الله: نعم« 

الله قد فعلت«. وجاء في  الله )ص(، قال »قال  ابن عباس، عن رسول  وعن 

الحديث من طرق عن رسول الله )ص( أنه قال: »بعثت بالحنيفية السمحة«.

والمصائب  التكليف  من  ئجئحچأي  ی   ی   ی     ی   ئى   ئى    وقولهچئى  

والبلء لا تبتلنا بما لا قبل لنا به، وقد قال مكحول في قوله چئى  ئى   ئى  ی  

ی    ی  ی  ئجئحچ قال: العزبة والغلمة؛ رواه ابن أبي حاتم، قال الله: نعم، وفي 
الحديث الخر: قال الله: قد فعلت.

وقوله چئم  ئى  بخ   چ أي فيما بيننا وبينك مما تعلمه من تقصيرنا وزللنا 

چ   ئى  ئي   بجچ أي فيما بيننا وبين عبادك فل تظهرهم على مساوينا وأعمالنا 
القبيحة چبحبخ   چ أي فيما يستقبل فل توقعنا بتوفيقك في ذنب آخر؛ ولهذا 

قالوا: إن المذنب محتاج إلى ثلثة أشياء: أن يعفو الله عنه فيما بينه وبينه، وأن 

يستره عن عباده فل يفضحه به بينهم، وأن يعصمه فل يوقعه في نظيره. وقد 

تقدم في الحديث أن الله قال: نعم، وفي الحديث الخر: قال الله: قد فعلت.

وأنت  توكلنا،  وعليك  وناصرنا،  ولينا  أنت  أي  چ  بىبخ    چبم   وقوله 

المستعان، وعليك التكلن، ولا حول لنا ولا قوة إلا بك، چبي  تج  تح  

نبيك،  ورسالة  وحدانيتك  وأنكروا  دينك،  جحدوا  الذين  أي  چ  تخ   
العاقبة  لنا  واجعل  عليهم،  فانصرنا  عبادك،  من  معك  وأشركوا  غيرك  وعبدوا 

عليهم في الدنيا والخرة؛ قال الله: نعم. وفي الحديث الذي رواه مسلم عن 

ابن عباس، قال الله: قد فعلت.
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مغنية:
چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  

ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ    چ.
چ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ چ. خاطب الله نبيه محمداً )ص( في 
فاصل  غير  من  وعقبه  چې  ى  ىچ  بقوله:  السابقة  الية  آخر 

الرسل  جميع  بالرسل  المراد  يكون  أن  يتعين  وعليه  چ  ڀ    چ  ٻ  ٻ   بقوله: 

الذين منهم محمد، لا جماعة خاصة منهم، كما قال كثير من المفسرين، ومع 

لتبليغ  لهم  الله  النبوة، واختيار  مستوون في أصل  الأنبياء جميعاً  بأن  العلم 

رسالته، وهداية خلقه فإنهم يتفاوتون في الخصائص، وعلى الأصح أن بعض 

الأنبياء اشتهر ببعض الخصائص دون بعض لأن الله سبحانه قد نعته بها في 

كتابه.. فإبراهيم اشتهر بأنه خليل الله، لقوله تعالى: چں  ں  ڻ          ڻ  

چ ]النساء: ١٢٥[. واشتهر موسى بأنه كليم الله، لقوله سبحانه: چڃ  چ  چ   
چ  چ ]النساء: ١٦٤(. واشتهر عيسى بروح الله، لقوله: چٺ  ٺ  ٺ  
ٺ  ٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  چ ]النساء: ١٧١[. واشتهر 
محمد بخاتم النبيين، لقوله عز وجل: چ   ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆچ ]الأحزاب: ٤٠[. 

وقد ذكر الله سبحانه بعض الأنبياء المفضلين، أو بعض الخصائص لبعض 

الأنبياء بقوله: چ پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   چ. وهو موسى بن عمران بالاتفاق. چ  ٺ  

ٺ  ٺٺچ.
قال صاحب تفسير المنار: ذهب جمهور المفسرين إلى أن المراد به نبينا.. 

وقال الرازي: أجمعت الأمة على أن محمداً أفضل الأنبياء، واستدل على ذلك 

النبي  بتسعة عشر دليلً.. منها أن علي بن أبي طالب ظهر من بعيد، فقال 

)ص(: هذا سيد العرب، فقالت عائشة: ألست أنت سيد العرب؟ فقال: أنا سيد 
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العالمين، وهو سيد العرب.

وخير ما يستدل به على أفضلية الرسول على جميع الأنبياء والمصلحين 

شريعته في سعتها وسماحتها وإنسانيتها.

هنا  البينات  ٹڤچ.  ٹ   ٹ   ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ   چ 
الطير من  المرضى، وخلق  الموتى، وشفاء  الحق، كإحياء  التي تظهر  الدلائل 

الطين، وما إليه.. والمراد بروح القدس هنا الروح الطيبة المقدسة، ومر تفسيرها 

في الية ٨٧.

چڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  چ. أي 
أن الرسل بعد أن جاؤوا بالبينات، وأوضحوا الحقائق بالدلائل والبراهين اختلف 

أقوامهم من بعدهم چچ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ چ .

وتسأل: أن قوله تعالى: چ ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ    چ  يدل على أن الإنسان 

مسير غير مخير.. وأن في تكرار هذه الجملة تأكيداً لنسبة الاقتتال إلى مشيئته 

سبحانه؟

الجواب: إن الله سبحانه منح القدرة للعبد، وبيّن له الخير والشر، ونهاه 

چڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ   قائل:   من  عز  قال  بذاك،  وأمره  هذا،  عن 

ڃچ آل عمران: ١٠٣فإذا سلك طريق الألفة والمحبة صح أن يُنسب سلوكه هذا 
إلى العبد، لأنه صدر عنه بإرادته واختياره، وفضّله على طريق الشقاق والنزاع، 

وأيضاً يصح أن يُنسب إلى الله، لأنه أقدره عليه، وأمره به، أما إذا سلك طريق 

البغض والتناحر فإن هذا السلوك يُنسب إليه وحده، ولا ينسب إلى الله، لأن 

العبد قد فعله برضاه وفضّله على طريق الاتفاق، ولا تجوز إطلقاً نسبته إلى 

الله، لأنه نهاه عنه.

وإن قال قائل: لماذا أقدر الله العبد على الشر والتفرقة، وكان ينبغي أن 

يرغمه ويلجئه إلى عمل الخير والوفاق، ولا يمكّنه من الشر والاختلف إطلقا؟ً

قلنا في جوابه: لو فعل الله هذا لم يبق للإنسان من فضل، ولم تتصف 
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أفعاله بخير أو بشر، ولا بحسن أو قبح، لأن هذا الوصف منوط بإرادة الإنسان 

بين  فرق  من  يبق  لم  الفعل  إلى  إلجاءً  سبحانه  الله  ألجأه  لو  بل  واختياره، 

الإنسان وبين الجماد، ولا بينه وبين ريشة في مهب الريح.. ومن أجل هذا، 

من أجل أن تبقى للإنسان إنسانيته لم يشأ الله أن يكره الناس على الوفاق، 

ولو شاء ما اقتتلوا.

واختصاراً أن الاقتتال الذي حصل بين الناس لم يقع مخالفاً لمشيئة الله 

التكوينية المعبر عنها ﴿بكُن فَيَكُونُ﴾. وإنما وقع مخالفاً لمشيئته التشريعية 

التي هي عبارة عن مجرد البيان والإرشاد، وقد شاءت حكمته جل جلله أن يمنح 

الإنسان الاستعداد الكافي لعمل الخير والشر معاً، ليختار هو بنفسه لنفسه 

الهدى والخير، ويصبح باختياره إنساناً يفترق عن الجماد والحيوان.

چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  
ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ    چ.

حث الله سبحانه على بذل المال في أساليب شتى، وسبق تفسير قوله: 

چ ۉ  ې  ې  ې  ې  ى  ى چالية ٢٤٥ وغيرها، وأيضاً يأتي نظير ذلك، 
وفي هذه الية: چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک چ حث على الإنفاق مع 

الإشارة إلى أن ما في يد الناس من مال هو من عطائه سبحانه وإن غداً تفلت 

منهم الفرصة، وعلى المؤمن العاقل أن يغتنم قبل فوات الأوان.

هنا  بالبيع  المراد  ڱچ.  ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ    گ   گ   گ   گ    ﴿

والتسامح،  التساهل  تستدعي  التي  المودة  وبالخلة  النار،  من  بالمال  الفدية 

وبالشفاعة التوسط للخلص من العذاب.. والقصد إن الإنسان يجيء غداً وحده 

أعزل من كل شيء إلا من العمل الصالح. وتفيد هذه الية نفس المعنى الذي 

تفيده الية ٤٨ من هذه السورة: چئۇ  ئۇ  ئۆ   ئۆ  ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې   ئى  

عند  الشفاعة  عن  وتكلمنا  چ.  ئى  ئى  ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم  ئى 
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تفسير هذه الية، فقرة الشفاعة.

ينجيهم  الذي  الصالح  العمل  بترك  لأنفسهم  چں  ڻ  ڻچ. 
من العذاب، ومن فعل فعلهم يكون ماله مالهم.. وتجمل الإشارة إلى أن الظلم 

الكفر في  فتارة يستعمل  الاستعمال على معنى واحد،  يتواردان في  والكفر 

الظلم، كما في الية ١٣ من سورة لقمان: چ  ڦ  ڄ    ڄ  ڄچ. وقوله 

هنا: والكافرون هم الظالمون. وتارة يستعمل الظلم في الكفر، كما في الية 

٣٣ – الأنعام: چ ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  چ.

آية  الكرسي 255:
چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  
ۇۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  
ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  ئې     ئې     ئىئى   ئى  

ی   ی  یچ.

بالمل  الشهير  الإلهي  الفيلسوف  قال  ہڇچ.  ہ   ہ    ہ    ۀ   ۀ   ڻ   چ  
صدرا: لفظ الجللة چ  ڻچ يدل بذاته على توحيد الذات والصفات معاً، أما 

دلالته على توحيد الذات فلأن هذا الاسم الأعظم لا يطلق على غيره تعالى لا 

حقيقة ولا مجازاً، قال سبحانه: چ   پ  پ   پپ   ڀ  ڀ   ڀ    ڀچ]مريم: 

٦٥[. وأما دلالته على توحيد الصفات فلأن هذا الاسم يدل على الذات الجامعة 

لكل صفات الكمال والجلل بخلف سائر الأسماء كالعالم والقادر والخالق فإن 

آحادها لا تدل إلا على آحاد المعاني من العلم أو القدرة أو الفعل.

مفاهيمها،  بحسب  ومتغايرة  كثيرة،  والجلل  الكمال  صفات  إن  وتسأل: 

فكيف يصح القول بتوحيدها، مع هذا التعدد والتغاير؟!

الجواب: إذا قلت: هذا رجل عالم، فهُم منه وجود شيئين: صفة وموصوف، 
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موضوع ومحمول، وكل منهما غير الخر في حقيقته، لأن الرجولة غير العلم، 

والعلم غير الرجولة.. هذا بالنسبة إلى المخلوق، أما بالنسبة إلى الخالق فليس 

إلا الوجود القدسي، وهذا الوجود هو نفسه العلم، وهو نفسه القدرة، وهو 

نفسه الحكمة.. فل صفة وموصوف، ولا موضوع ومحمول، بل شيء واحد فقط 

لا غير.. وهذا الوجود القدسي لا مجانس له، ولا شبيه له، لأنه واجب بالذات، 

ولا يجب غيره إلا به.

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہچ قيل معناه لا معبود بحق إلا هو، ولكن المفهوم لا 
أحد يجمع صفات الألوهية إلا هو، وكيف كان فإن المعنيين متلزمان.

معناها  يكون  سبحانه  الله  غير  إلى  الحياة  نسبت  إذ  ہڇچ   چہ  
النمو والحركة والإحساس والإدراك، وإذا نسبتها إليه جل جلله فيراد بها العلم 

والقدرة.. والقيوم مبالغة في القائم، وهو في اللغة غير القاعد والنائم، والمراد 

به هنا قيامه تعالى على كل موجود بخلقه وتدبيره: چتم  تى  تي  ثج   ثم   

ثى  ثي  جح   جمچ ]طه: ٥٠[.
)فقوله:  المل صدرا:  قال   .]٢ ]الفرقان:  چ  چ  ئە  ئە  ئو     ئو    ئۇ    

الحي دل على كونه عالماً قادراً، وقوله: القيوم دل على كونه قائماً بذ 

اته، مقوماً لغيره، فالوصفان متوافقان في المعنى قوة وفعلً، متداخلن في 

المفهوم كلً أو بعضاً(. يريد أن القيمومة لا تنفك عن الحياة، كما أن الحياة 

بمعنى القدرة والعلم لا تنفك عن القيمومة.

الله وسنة الطبيعة

وتسأل: هل معنى قيام الله على تدبير الأشياء أن جميع الظواهر الطبيعية، 

غير  بنفسه، ومن  مباشرة  تدبيرها  أمر  يتولى  الذي  منها هو  الجزئيات  حتى 

توسط أي سبب من الأسباب المادية، كما يظهر من الية ١٣ – ١٤ من سورة 

چڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   المؤمنون: 

ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ   ڭڭ  ۇ  
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ۇ  ۆ  ۆ  ۈچ. فإن المتبادر إلى الفهم من هذه الية أن الله سبحانه 
قد تدخل تدخلً مباشراً ومستمراً لنقل النطفة من طور إلى طور، مع العلم بأن 

النظرية العلمية تقول: إن النطفة تنمو وتتطور وفقاً لقوانين طبيعية معينة؟

ولا بد في الجواب من التمييز بين حادثة خارقة للطبيعة، كإحياء الموتى، 

وإيجاد شيء من لا شيء، وبين حادثة تأتي وفقاً لقوانين الطبيعة، مثل كسوف 

الشمس، وخسوف القمر، وما إليهما.. فما كان من النوع الأول يسند إليه سبحانه 

مباشرة، وبل واسطة، وما كان من النوع الثاني يسند إلى الأسباب الطبيعية 

مباشرة، وإليه تعالى بواسطتها، لأنه هو الذي أوجد الطبيعة بما فيها من قوى 

وعناصر، وهذه العناصر تتفاعل، وتأخذ مجراها في ظواهر الكون.. وعليه يكون 

خلقه لهذه الظواهر، ومنها تطور النطفة، هو خلقه لأسبابها. چ  ئە  ئە  ئو     

ئو    ئۇ    چ أي يجريه من خلل السنن والقوانين الطبيعية، ولو كان هو الذي 
يتولى خلقها مباشرة وبل واسطة لما وجدت الأسباب والمسببات.

الله  إلى  تستند  طبيعية  حادثة  كل  بأن  يؤمن  من  أن  معنا  يتبين  وبهذا 

مباشرة، وبل توسط سبب من الأسباب المحسوسة التي اكتشفها العلم، ويمكن 

أن يكتشفها، فهو جاهل مخطئ في إيمانه.. ولو صح إيمانه هذا لم يجب العمل 

لشيء، ولا كان للعلم من جدوى، ولا للمخترعات وتقدم الإنسانية من أثر.. كما 

أن من يعتقد أن الطبيعة هي كل شيء، وأنها السبب الأول والأخير، ولا شيء 

وراءها فهو أيضاً جاهل مخطئ في اعتقاده، وإلا لم يكن للنظام عين ولا أثر، 

ولسادت الفوضى والاضطراب، وتكون النتيجة لا علم ولا حياة. وتكلمنا عن 

ذلك نفصلً عند تفسير الية ٢١ من هذه السورة، فقرة التوحيد.

چ  ھ  ھ  ھ  ے  ےچ. السنة النعاس، وهو الفتور الذي يتقدم النوم.. 
لما بيّن سبحانه أنه الحي القيوم أكد ذلك بأنه تعالى لا يمنعه نوم ولا سهو 

ولا شيء عن تدبير خلقه على الوجه الأتم الأكمل، لأن ذلك يتنافى مع عظمته 

واستغنائه عن كل شيء.. قال الإمام علي )ع( مخاطباً ربه: »لسنا نعلم كنه 
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عظمتك إلا إنا نعلم أنك حي قيوم لا تأخذك سنة ولا نوم، لم ينته إليك نظر، ولم 

يدركك بصر، أدركت الأبصار، وأحصيت الأعمال، وأخذت بالنواصي والإقدام«.

چۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇچ. المراد بما فيهما الكون كله، لا يخرج منه 
شيء عن سلطانه وتدبيره.. سئل الإمام علي )ع( عن معنى لا حول ولا قوة إلا 

بالله؟ فقال: إنا لا نملك مع الله شيئاً، ولا نملك إلا ما ملكنا، فمتى ملّكنا ما 

هو أملك به منا كلفنا، ومتى أخذه منا وضع تكليفه عنا.

چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ چ. جاء بصيغة الاستفهام، ومعناه النفي 
والإنكار، أي لا يشفع أحد عنده إلا بأمره.. وهذا رد وإبطال لقول المشركين بأن 

الأصنام تقربهم إلى الله زلفى، قال تعالى حكاية عنهم:چھ  ھ  

ھ   ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ     ۈ  ۈۇٴچ ]يونس: 
١٨[. وتكلمنا عن الشفاعة عند تفسير الية ٤٨. وقال بعض العارفين: إن الناس 

غداً على أصناف: منهم السابقون، وهم المقربون، ومنهم أصحاب اليمين، وهم 

أهل  ومنهم  معاقبون،  أشقياء  الشمال، وهم  أصحاب  ومنهم  ناجون،  سعداء 

العفو، وهم الذين خلطوا عملً صالحاً وآخر سيئاً، وهؤلاء تقبل الشفاعة فيهم، 

ۀ   ۀ       ڻڻ    ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   چڱ   تعالى:  لقوله 

ہ  ہہ  ہ  ھ  ھ   چ ]التوبة: ١٠٣[.
چ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى چ. المعنى أن الله سبحانه يعلم من عباده 
ما كان ويكون من خير وشر، ويعلم الشافع والمشفوع له، ومن يستحق العفو 

والثواب، أو العذاب والعقاب، وما دام الأمر كذلك فل يبقى مجال للشفاعة إلا 

بأمره تعالى ضمن الحدود التي يرتضيها.

چ  ى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  چ. الضمير في لا يحيطون راجع 
المعلوم،  العلم  من  والمراد  والأنبياء،  الملئكة  فيهم  بما  العباد  جميع  إلى 

كالخلق بمعنى المخلوق، والأكل بمعنى المأكول.. والمعنى واضح، وإن شئت 

زيادة في التوضيح فاقرأ الية ٢٦ من سورة الجن: چ  ئۈ  ئې  ئې   ئې        ئى  
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ئى  ئى   ی  ی   ی  ی  ئج  ئح چ والية ٣٢ من البقرة: چڇ  ڍ  ڍ  
ڌ  ڌ  ڎ  ڎڈچ.

چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې چ. كثرت أقوال المفسرين وتضاربت في 
معنى الكرسي، وبعض هذه الأقوال قول على الله من غير علم، وخيرها قولان: 

الأول أنه كناية عن عظمة الله وقدرته. الثاني إن المراد بالكرسي العلم، أي أن 

علمه سبحانه أحاط بكل شيء والسياق يرجح هذا المعنى.

چئې     ئې     ئىئۇ  ئى  ی   ی چ. أي لا يثقله ولا يشق عليه حفظ 
السموات والأرض، وتدبير ما فيهما، كيف؟ وخلْق الذبابة والكون بالنسبة إليه 

سواء، ما دام سبحانه إذا أراد شيئاً إنما يقول له كن فيكون.

فاعل الشيء على نوعين: الأول من نوع المادة. الثاني منزه عنها، ويفترقان 

من وجوه:

١ – إن الفاعل المادي يحتاج إلى حركة وآلة دون الثاني.

٢ – إن المادي يناله التعب والإعياء دون الثاني.

٣ – يستحيل على المادي أن يوجد شيئاً من لا شيء، ولا يستحيل ذلك 

عمن تنزه عن المادة.. ومن هنا يتبين أن قياس الخالق على المخلوق الذي 

يعجز عن إيجاد شيء من لا شيء قياس مع الفارق.. وكيف يصح قياس الغني 

عن كل شيء، ويفتقر إليه كل شيء، ويقول للشيء كن فيكون، كيف يصح 

قياس هذا القادر على العاجز المفتقر إلى كل شيء.

چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمبى  بي  تج  تح  تخ  تم  
ٱ  ٻ  ٻ   ٻ   تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  خح      
ٻ  پ  پ  پ  پڀ   ڀ  ڀ         ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   

ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤچ.
چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ. لو نظرنا إلى هذه الكلمة مستقلة عن السياق لفهمنا 
منها أن الله سبحانه لم يشرع حكماً فيه شائبة الإكراه، وإن ما يكره عليه الإنسان 
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من أقوال أو أفعال لا يترتب عليه أي شيء في نظر الشرع لا في الدنيا، ولا في 

الخرة.. ولكن قوله تعالى: چئي  بج  بح    بخ  بمچ الذي هو تعليل لعدم 

الإكراه بعين أن في هنا بمعنى على، أي الإكراه على الدين، مثل چہ  

ہ  ہ  ھچ ]طه: ٧١[. أي على جذوع النخل.. وعليه يكون المعنى أن الإسلم 
لا يلزم أحداً باعتناقه قسراً وإجباراً، وإنما يلزم الجاحد بالحجة والبرهان فقط: 

چ  ڦ  ڄ   ]الكهف: ٢٩[:  چڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چ     چ  
ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  چ ]يونس: ٩٩[.

وتسأل: إن الدين لا يمكن أن يتعلق به إكراه، لأنه من شؤون القلب الخارجة 

عن القدرة، تماماً كالتصورات الذهنية، وإنما يتعلق الإكراه بالأقوال والأفعال 

القائل والفاعل.. إذن، ما هو الوجه المسوغ  التي يمكن صدورها عن إرادة 

للنهي عن الإكراه على الدين؟

چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ. جاء بصيغة الأخبار فإن  الجواب: إن قوله تعالى: 

كان هو المراد فل يتجه السؤال من الأساس، حيث يكون المعنى أن الدين هو 

الاعتقاد، وهو أمر يرجع إلى الاقتناع الذي لا إكراه عليه.. وإن كان المراد به 

الإنشاء والنهي عن الإكراه في الدين يكون المعنى أيها المسلمون لا تكرهوا 

أحداً على قول: لا إله إلا الله، محمد رسول الله بعد أن قامت الدلائل والبينات 

على التوحيد والنبوة.

ولكن يتولد من هذا الجواب سؤال جديد، وهو أن هذا لا يجتمع مع قول 

الرسول الأعظم )ص(: »أمرت أن أقاتل الناس، حتى يقولوا: لا إله إلا الله، فإن 

قالوها عصموا مني دماءهم وأموالهم«.

قال  النفس،  عن  الدفاع  منها  لأسباب:  القتال  أجاز  الإسلم  إن  وجوابه: 

ئى   ئى   ئى   ئې     ئېئې   ئۈ   ئۈ        ئۆ   ئۆ   ئۇ   ئۇ   چئو   تعالى: 

یچ]البقرة: ١٩٠[. ومنها البغي قال تعالى: چہ  ہ   ہ     ہ  ھ  ھ     ھ  
ھچ ]الحجرات: ٩[. ومنها إظهار الإسلم، ولو باللسان من المعاندين له وللمسلمين، 
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لمصلحة تعود على الجميع، لا على المسلمين وحدهم، وهذه المصلحة يقدرها 

المعصوم، أو نائبه، ولا يجوز لأي مسلم كائناً من كان أن يقاتل من أجل النطق 

بكلمة الإسلم، أو انتشارها إلا بأمر المعصوم، أو من ينوب عنه، وهو الحاكم 

المجتهد العادل، وعلى هذه الصورة وحدها يحمل حديث: »أمرت أن أقاتل 

الناس«. أي أني أقاتلهم حين أرى أنا أو من يقوم مقامي أن مصلحة الإنسانية 

تحتم القتال من أجل كلمة لا إله إلا الله، وفيما عدا ذلك لا يجوز لأحد كائناً من 

كان أن يكره أحداً على قول لا إله إلا الله.. وتجمل الإشارة إلى أن القتال دفاعاً 

عن النفس، أو عن الدين والحق لا يتوقف على إذن الحاكم ولا غيره. وتقدم 

الكلم عن ذلك في تفسير الية ١٩٣، فقرة الإسلم حرب على الظلم والفساد.

چ    ئي  بج  بح    بخ  بمچ. لقد بين الله سبحانه الحق بأوضح بيان، وأقوى 
برهان، حتى لم يُبق حجة لكافر، ولا عذراً لمعتذر.. ومن عرف طريق الرشد 

والحق عرف طريق الغي والباطل، إذ لا شيء بعد الحق إلا الضلل.

قال المل صدرا ما توضيحه: إن معنى تبيين الرشد من الغي هو تمييز الحق 

من الباطل، والإيمان من الكفر بالأدلة والبراهين، مع تفهمها وتدبرها، أما من 

يعتقد بالحق عن تقليد فل فرق بينه وبين الحيوان إلا الاعتقاد.. أجل، أن من 

يقتدي بالصالحين عن صدق نية، وصفاء طوية يناله نصيب مما ينالونه غداً.

چ    بي  تج  تح  تخ  تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  
جحجم  چ. تعددت الأقوال في تفسير الطاغوت، وقد أنهاها بعض المفسرين إلى 
تسعة، منها أن المراد به الشيطان، ومنها الدنيا الدنية، وأقربها إلى الفهم، ودلالة 

اللفظ تفسير الشيخ محمد عبده، وهو أن الطاغوت ما تكون عبادته والإيمان 

به سبباً للطغيان والخروج عن الحق، والمراد من الاستمساك بالعروة الوثقى 

السير على الصراط المستقيم الذي لا يضل سالكه، تماماً كالمتعلق بعروة هي 

أوثق العرى وأحكمها، والمراد بل انفصام لها قوتها وعدم انقطاعها، ومحصل 

المعنى أن الإيمان بالله عروة وثيقة متينة لا تنقطع أبداً، وأن المتمسك بها 



66 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

66 

لا يضل طريق النجاة، وفي صحيح مسلم أن رسول الله قال: إني تارك فيكم 

ما إن تمسكتم به لن تضلوا بعدي، أحدهما أعظم من الخر، وهو كتاب الله 

حبل ممدود من السماء إلى الأرض، وعترتي أهل بيتي، لن يفترقا، حتى يردا 

علي الحوض. ورواه الترمذي أيضاً.

ولكن في زماننا ترك الأمران معاً، وإليه أشار الإمام علي )ع( بقوله: يأتي 

على الناس زمان لا يبقى من القرآن إلا رسمه، ومن الإسلم إلا اسمه.

من  الكفر  وقول  المؤمنين،  من  التوحيد  كلمة  يسمع  چحج  حم  خجچ. 
الكافرين، ويعلم ما في قلب الاثنين، ويجزي كلً بأعماله.

چ ٱ  ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پڀ چ. اختلف المفسرون 
في المراد من هذه الية اختلفاً كبيراً، وتولد من بعض الأقوال إشكالات عقائدية، 

حتى قال المل صدرا: إن في المقام إشكالاً عظيماً يعسر حله على ذوي الأفهام، 

وقال الشيخ محمد عبده: إن بعض التفاسير هي من تفسير العوام الذين لا 

يفهمون أساليب اللغة العالية، أو تفسير الأعاجم الذين هم أجدر بعدم الفهم.

أنهم  فهو  الإشكالات  من  منه  تولد  وما  المفسرين،  لاختلف  السبب  أما 

فهموا من الية إن الله سبحانه يتولى ويدبر أمور المؤمنين دون غيرهم، لا إن 

المؤمنين هم الذين يتخذونه ولياً لهم دون غيره، والفرق كبير بين المعنيين، 

ومن هنا ورد الإشكال على فهم المفسرين بأن ولاية الله وعنايته تشمل جميع 

الخلئق على نسق واحد، لا المؤمنين فقط.

السياق، وإن  تلتئم مع  أكثرهم لا  أو  المفسرين،  أقوال  فإن  وكيف كان، 

المعنى السليم الذي لا ترد عليه أية شبهة، ويلتئم مع قوله تعالى: چ    بي  

ولياً  لهم  يتخذون  لا  المؤمنين  أن  إلخ هو  چ  تج  تح  تخ  تم  
يلجأون،  إليه  له وحده..  إلا  عليهم  يجعلون لأحد سلطاناً  الله، ولا  من دون 

وبكتابه وسنة نبيه يهتدون في عقائدهم، وجميع أقوالهم وأفعالهم، ولا يثقون 

بأهل الضللة والطغيان، مهما علت منزلتهم.. على العكس من الكافرين الذين 
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يتخذون الطاغوت أولياء لهم من دون الله.

وليس من شك أن من آمن بالله، وصمم على طاعته والاهتداء بآياته وبيناته 

عن صدق وإخلص فإنه يسلم بتوفيق الله وعنايته من ظلمة البدع والضللات، 

والأهواء والجهالات، ويستضيء بنور المعرفة الحقة، والإيمان الصحيح، وهذا 

هو معنى يخرجهم من الظلمات إلى النور.

چ.  ٿڀ  ٿ   ٺ   ٺ    ٺ   ٺ   ڀ   ڀ          چڀ  
قال الرازي: »الطاغوت مصدر كالملكوت، ويقع على المفرد والجمع« وعليه 

فل يرد السؤال، أو الإشكال بأن المناسب أن يلئم بين لفظه ولفظ الأولياء، 

فيقول: أولياؤهم الطواغيت، أو وليهم الطاغوت. والمعنى أن الكافرين يتخذون 

أهل الضللة والطغيان أولياء لهم من دون الله، فيأتمرون بأمرهم، وينتهون 

بنهيهم، وهؤلاء يسيرون بهم في طريق المهالك، ويخرجونهم من نور العقل 

والفطرة إلى ظلمات الكفر والبدع.

العصاة مخلدون  من  نوعاً  أن  آية على  أكثر من  الكريم في  القرآن  نص 

جلت  قال  بآياته،  وكذب  بالله  كفر  من  النوع  هذا  من  أن  وبين  النار،  في 

چٿ  ٿ             ٹ  ٹ    ٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ  چ ]البقرة:  كلمته: 

٣٩[. ومن قتل مؤمناً متعمداً، قال جل جلله:چگ  گ  گ   ڳ  

ڳ  ڳ  ڳ  ڱ چ )النساء: ٩٢(. چ   ئا  ئە  ئە  ئو  ئو  
ئۇ  ئۇ    ئۆ  ئۆ  ئۈ چ ]النساء: ١٤[. ومن أحاطت به خطيئته: چڱ  
ہ   ہ    ۀۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ    ں   ں    ڱ      ڱ  

ہ    چ ]البقرة: ٨١[.
وليس من شك أن الله بموجب عدله لا يعذب إلا من يستحق العذاب، 

وإن عذابه يختلف شدة وضعفاً على حسب الجريمة والمعصية، فجريمة من 

سعى في الأرض فساداً، وأهلك الحرث والنسل غير جريمة من سرق درهماً، أو 

استغاب منافساً له في المهنة، ومع هذا لنا أن نتساءل: إن في خلود الإنسان 
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نهاية، تقذف رأسه بشرر كالقصر، وتلهب ظهره بمقامع  إلى ما لا  النار  في 

من حديد، وتملأ جوفه بماء الصديد، ثم لا يقضى عليه فيستريح، ولا يخفف 

عنه فيسترد بعض أنفاسه، وهو على ما هو من الضعف تؤلمه البقة، وتقتله 

المؤمنين )ع(، نتساءل: هل هذا  أمير  العرقة، كما قال علي  الشرقة، وتنتنه 

الأليم العظيم من العذاب لهذا العاجز الضعيف يلتئم مع ذات الله التي هي 

محض الخير والرحمة، والكرم والامتنان، واللطف والإحسان؟.. ومن المعقول 

أن يعذب إلى حين، أو يحرم إطلقاً من النعيم.. أما هكذا أبداً كلما نضجت 

جلودهم بدّلهم جلوداً غيرها، دون انقطاع وبل فترة استراحة، أما هكذا أبداً 

ودائماً فمحل تساؤل.

وإذا قال قائل: وأي عذاب مهما كان نوعه، وطال أمده يكثر على قاتل 

الحسين بن علي )ع(، أو على من ألقى قنبلة ذرية أو هيدروجينية على شعب 

فأفناه بكامله، أو على من سن سنة سيئة طال أمدها، وكثرت مفاسدها؟

قلنا في جوابه: أجل، لا يكثر على من ذكرت أي أليم من العذاب، ولكن 

ليس كل العصاة »يزيد«، ولا كل القنابل ذرية وهيدروجينية، ولا كل السنن 

تفرق الناس شيعاً وأحزاباً متناحرة.. ولكن السؤال لم يقع على هؤلاء ومن إليهم 

بل عن تخليد من هو دونهم بمراتب ومراتب.

وتقول: وماذا تصنع بنصوص القرآن والسنة النبوية على التخليد بالنار؟

وأجيب: لا شيء منها يرفض التأويل ويأباه.

وتقول ثانية: كل ما جاء به النص، وكان الأخذ به ممكناً يجب بقاؤه على 

ظاهره، وتخليد بعض العصاة في النار ليس محالاً في ذاته؟

وأقول: أجل، ولكن حمل الخلود على طول الأمد، دون الأبد جمعاً بين النص، 

وبين أدلة الرحمة لا تأباه الصناعة، ولا يرفضه الشرع والعقل.

يجيزون  الجواب، لأنهم لا  يرتضون هذا  الفقهاء لا  إن  ثالثة:  وتقول مرة 

حمل اللفظ على غير ظاهره إلا بأسباب ثلثة: قرينة عرفية، كحمل العام على 
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تقبل  أو عقلية لا  المعصوم،  الثابت عن  الصريح  كالنقل  أو شرعية،  الخاص، 

احتمال الخلف، ولا شيء منها فيما نحن فيه.

الجواب أولاً: أحسب أن الفقهاء الذين اطلعوا على أدلة رحمة الله تعالى 

يوافقونني على أنها تصلح لصرف أدلة الخلود في النار عن ظاهرها بالنسبة 

إلى بعض العصاة.. ومن تلك الأدلة الحديث القدسي: سبقت رحمتي غضبي، 

والحديث الشريف: إن الشفعاء يوم القيامة كثيرون، وآخر من يشفع هو أرحم 

الراحمين.. وأن الله ينشر رحمته يوم القيامة، حتى يطمع بها إبليس، ويمتد 

الروايات: إن الحسن البصري قال: ليس العجب ممن  لها عنقه.. وفي بعض 

هلك كيف هلك، ولكن العجب ممن نجا كيف نجا، فقال الإمام زين العابدين 

)ع(: أما أنا فأقول: ليس العجب ممن نجا كيف نجا، وإنما العجب ممن هلك 

كيف هلك، مع سعة رحمة الله. فإذا عطفنا هذه الروايات على الية ٥٣ من 

ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھ  ھ    ھ  ےے  ۓ  ۓ   چ   الزمر:  سورة 

ڭ     ڭ       ڭڭ   چ. الزمر: ٥٣ إذا عطفنا روايات الرحمة على هذه الية تشكل 

لدينا قرينة قطعية على صرف أدلة الخلود في النار عن ظاهرها واختصاصها 

ببعض العصاة.

ثانياً: نحن نتكلم في الأمور العقائدية القطعية، لا في المسائل الفرعية 

الظنية، والفقهاء على ورعهم وقوة إيمانهم فإنهم علماء بأحكام الله الشرعية، 

لا بالأمور العقائدية، بل إن الكثير منهم بمنزلة المقلدين فيما يعود إلى صفات 

الله وأفعاله، أما فيما يعود إلى الأدلة على وجود الباري سبحانه فيعلمون منها 

بصحة  القائلين  من  نحن  )ملحوظة  والبعير  والبعرة  والتسلسل،  الدور  دليل 

التقليد في أصول العقائد، مع موافقتها للواقع(.

ثالثاً: إن العقل يستقبح الخلف بالوعد دون الوعيد، فإذا قلت لخر: سأحسن 

إليك، ثم أخلفت كنت ملوماً عند العقل والعقلء، أما إذا قلت لمن يلزمه أداء 

حقك: سآخذ حقي منك، ثم سامحت وصفحت، فأنت ممدوح عند الله والناس، 



70 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

70 

إلى التسامح،  بخاصة إذا كان من له الحق غنياً عنه، ومن عليه الحق فقيراً 

والله غني عن العالمين وعذابهم، وهم في أمس الحاجة إلى رحمته وعفوه.

معنى  أي  وعلى  النار؟  في  الخلود  آيات  تُؤول  بماذا  وأخير:  رابع  سؤال 

تحملها؟

البقاء في  الجواب: يمكن حملها على طول الأمد، لا على الأبد، أو على 

النار من غير عذاب، تماماً كخيمة حاتم الطائي أو وجود إبراهيم في النار، 

ويعزز هذا ما جاء في بعض الأحاديث أن بعض أهل النار يتلعبون بجمراتها 

كالأكرة، ويقذف بها بعضهم بعضاً. وليس من شك أن هذه اللعبة لا تجتمع 

أبداً مع خفيف العذاب فضلً عن شدته، وليس على الله بعزيز أن يجعل النار 

برداً وسلماً على غير إبراهيم كما جعلها على إبراهيم )ع(. قال محيي الدين 

ابن العربي في الجزء الثاني من كتاب الفتوح المكية ص ١٢٧: »لا يبقى في 

النار موحد ممن بُعث إليه رسول الله )ص(، لأن النار ترجع برداً وسلماً على 

الموحدين ببركة أهل البيت في الخرة، فما أعظم بركة أهل البيت«.

چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   چ 
چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  

ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.
بيّن الله سبحانه في الية السابقة أن المؤمنين وليهم الله، وأنهم يخرجون 

من ظلمة الشك إلى نور الهداية والإيمان، وأن الكافرين أولياؤهم الطاغوت، 

ويخرجون من نور الفطرة إلى ظلمة الكفر والضلل. ثم قص على نبيه الأكرم 

قصة المؤمن الذي خرج من ظلمة الشك إلى نور الإيمان في الية التية، وقصة 

الكافر الذي حاج إبراهيم بعد أن خرج من نور الفطرة إلى ظلمة الكفر، قال 

چ ڃ  چ  چ  چ  چ   ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄچ..  چ  سبحانه: 

ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍچ. وهذا الحوار يذكره الله تعالى لنبيه وللناس 
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كافة في أسلوب التعجب من المجادل مع الإنكار عليه.

دعا إبراهيم )ع( إلى نبذ الأصنام والطغاة، وإلى دين العدالة والمساواة، 

فعارضه وقاومه أهل الامتياز والحكام، لا إيماناً منهم ببطلن دعوته، بل خوفاً 

على منافعهم ومكاسبهم، وحرصاً على استغللهم ومناصبهم.. وكالمعتاد جادلوا 

الخلص  الحرب، وحاولوا  أعلنوا عليه  باللسان، ولما عجزوا وأفحموا  إبراهيم 

منه بإحراقه في النار، تماماً كما يفعل المستعمرون في هذا العصر، يبثون 

دعايات التضليل والتمويه عن طريق الصحف والإذاعات والأبواق المأجورة، 

فإن أخفقوا دبروا مؤامرات الانقلب، فإن فشلوا ألقوا قنابل »النابالم« وغيرها 

على المنين والمستضعفين.

قال الذي أطغاه الجاه والمال لإبراهيم: من ربك؟ قال إبراهيم: ربي الذي 

يهب الحياة لمن يشاء، ثم يزيلها، ولا أحد يشاركه في ذلك. قال الطاغية: وأنا 

أيضاً أقدر على ذلك، ثم أحضر رجلين، فقتل أحدهما، وأرسل الخر.. ولما رأى 

إبراهيم مغالطة الطاغية وتدليسه بالاعتماد على حرفية اللفظ، متجاهلً وجه 

الحجة، والمعنى المقصود جاءه بمثال آخر لا يمكن أن يغالط فيه ويدعيه، 

وقال:

گگچ.  گ    ک   ک  ک   ک   ڑ   ڑ   ژ   ژ     ڈ    ڈ   ڎ   چ 
تلفيق حججه  في  يلجأ  مبطل  كل  والتضليل، وهكذا  التمويه  عن  لأنه عجز 

إلى التزييف والتدليس، فإذا لم تنطلِ الحيلة أُسقط في يده، وأخذته الدهشة 

والحيرة. 

وقال جماعة من المفسرين: إن إبراهيم عدل عن الجواب الأول، وهو يحيي 

ويميت إلى جواب ثان، وهو فأت بها من المغرب، ليقطع الجدال عن قريب، 

ولا يطيل النقاش. وقال الرازي والشيخ محمد عبده: ليس قوله: فأت بها من 

المغرب جواباً آخر، بل هو انتقال من مثال، لتوضيح الدليل، إذ المعنى أن الذي 

أعطى الحياة هو الذي أتى بالشمس من المشرق، وإذا استطعت التمويه على 



72 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

72 

قومك بالمثال الأول فإنك أعجز من أن تموه عليهم في هذا المثال.

وسواء أكان قول إبراهيم جوابين، أم مثالين فإن الذي كفر قد أُفحم، وإنما 

أفحم لأنه مبطل، وهو مبطل لأنه كافر. چگ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳچ. الذين 

ظلموا أنفسهم بمناصرة الباطل، ومعارضة الحق.

لا  القصة،  من  العبرة  استخراج  المهم  لأن  الطاغية،  اسم  الية  تذكر  ولم 

اسم )بطلها(. والمشهور أنه نمرود بن كنعان بن سام بن نوح، وقيل: هو أول 

من وضع التاج على رأسه، وتجبر وادعى الربوبية.. وسنعود إلى قصة إبراهيم 

وقومه في سورة الأنبياء، وغيرها، حيث تدعو المناسبة.

چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  
ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  
ۉ  ۉ   ې  ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  
ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   

ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  بحچ.
من  وخرج  ولياً،  الطاغوت  اتخذ  الذي  للكافر  مثالاً  السابقة  الية  كانت 

النور إلى الظلمات، وهذه الية مثال للمؤمن الذي اتخذ الله ولياً، وخرج من 

الظلمات إلى النور.

ہ   ہ    ہ   ہ   ۀ   ۀ   ڻ   ڻ    ڻ   ڻ   ں    ں   ڱ        ڱ         چڱ  
ھھچ. لم يفصح الله سبحانه عن اسم القرية، ولا عن اسم المار بها، ومن 
هنا اختلف المفسرون: هل كان كافراً، أو نبياً أو صدّيقا؟ً وإذا لم يكن كافراً 

فهل هو عُزير أو أرمياء أو الخضر؟ وأيضاً اختلفوا في القرية: هل هي بيت 

المقدس، أو غيره؟ ولا دليل على التعيين، ولا للقائلين به إلا الإسرائيليات.

أن  والمراد  البيوت،  والعروش سقوف  السكان،  ومعنى خاوية خالية من 

بيوت القرية منهدمة وليس فيها أحد، والاستعظام كان لإحياء أهل القرية، لا 
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للقرية نفسها.

ونقول لمن زعم أن الذي مر على القرية كان كافراً، لأنه شكك في قدرة 

الله، نقول له: ليس كل من مرتّ شبهة بذهنه، وطلب لها مخرجاً يكون من 

الكافرين، بل العكس هو الصحيح، فلقد طلب إبراهيم من ربه أن يريه كيف 

المزيد من  أن طلب  إلى  والإيقان.. هذا  الإيمان  داعية  الموتى، وهو  يحيي 

العلم بقدرة الله من صميم الإيمان، وبهذا يتبين خطأ من قال: إن الذي مر 

على القرية كان كافراً، لا لشيء إلا لأنه قال: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  چ. 

كل، ليس هذا إنكاراً، ولكن مشهد الخراب العنيف جعله في حيرة، وعجز عن 

إدراك السبيل التي بها يعود أهل القرية إلى الحياة.

چھ  ھ  ے  ے ڭ  چ. موتاً حقيقياً، لا مجازياً، إذ لا موجب للتأويل.چ  ۓ  
ۓڭ  چ. كما كان، ولا يكثر شيء على من يقول للكون بمن فيه، وما فيه: كن 
فيكون. ولا شيء أعجب وأغرب ممن قاس الخالق على المخلوق في قدرته.. 

ولا أدري: ما هو الوجه والقاسم المشترك المصحح للقياس.

چڭ  ڭ  ڭۇ  چ. هذا سؤال على وجه التقرير، دون الاستفهام. چ ۇ 
بأنه لا حساب  القول  الإجماع والأخبار لأمكن  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋچ. ولولا 
في القبر، ولا سؤال إلا يوم الحشر، استناداً إلى هذه الية، وإلى الية ٥٥ من 

سورة الروم: چگ  گ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱڱ   چ. ولا سبب 

لقسم المجرمين، وغفلتهم عن الأمد الذي مر على موتهم إلا عدم الحياة، لأن 

الإحساس بالزمن لا يكون إلا مع الحياة والوعي.

أحوال  في  »القول  المقالات، فصل  أوائل  كتاب  في  المفيد  الشيخ  وقال 

المكلفين من رعايا الأئمة بعد الوفاة«: »إن الناس في ذلك على أربع طبقات: 

الأولى عرفت الحق وعملت به، وهذه تحيا وتسعد بعد الموت، وقبل النشر. 

ولكن  تحيا،  أيضاً  وهذه  عناداً،  به  تعمل  ولم  الحق،  عرفت  الثانية:  الطبقة 

في العذاب والشقاء. الطبقة الثالثة: اقترفت الثام والمعاصي تهاوناً، لا عناداً 
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واستحللاً للحرام، وهذه مشكوك في حياتها بعد الموت، وقبل النشر. الطبقة 

الرابعة: المقصرون عن الطاعة من غير عناد، والمستضعفون من سائر الناس، 

وهؤلاء لا يحيون، بل يبقون في عالم الأموات إلى يوم النشر«.

وأخذ الشيخ المفيد هذا التقسيم من روايات عن أهل البيت )ع(، منها: 

»لا يعذب في القبر كل ميت، وإنما يعذب من محض الكفر محضاً، وينعم من 

محض الإيمان محضاً، وما سوى هذين يُلهى عنه ولا يسأل عن شيء إلى يوم 

البعث والنشور«. وقد تكلمنا عن ذلك مفصلً في كتاب فلسفة المبدأ والمعاد، 

فصل »بين الدنيا والخرة« وفصل »حساب القبر«.

چ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې  ى  ىچ. قال 
لم يتسنه بالإفراد، دون التثنية، لأن الطعام والشراب من فصيلة واحدة، من 

حيث سرعة الفساد إليهما، ومعنى لم يتسنه لم يتغير بمرور السنين، بل بقي 

الفساد،  إليهما  الطعام والشراب يسرع  إلهية، لأن  على حاله، وهذه معجزة 

وأخشى أن يقول من يحاول تطبيق القرآن على العلم الحديث: إنهما كانا في 

ثلجة.

چ ئا  ئە    ئەچ. كيف صار رميماً، مع بقاء طعامك وشرابك على 
حالهما، وهذا أبلغ في المعجزة، وإظهار المقدرة في خرق العوائد، لأن الجو 

الطعام  إلى  البلى  لأسرع  المؤثرة  هي  كانت  فلو  واحدة،  والظروف  واحد، 

والشراب قبل أن يسرع إلى الحمار، لأنه أقوى منهما على البقاء، فموته هو 

مع بقائهما مئة سنة على ما كانا عليه من أصدق الدلائل على أن الله لا يعجزه 

شيء على الإطلق.

المئة عام بل طعام ولا شراب.. وعلى  الحمار بقي حياً طوال  إن  وقيل: 

الحالين فإن الله سبحانه قد فعل ذلك ليزيل تعجب عزير، واستبعاده لإحياء 

أهل القرية، وأيضاً ليجعله آية على وجود البعث عند من علم بحاله من أهل 

عصره، وهذا هو المراد بقوله تعالى: چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ.
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چ ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىچ. اختلفوا في 
إنها عظام  قائل:  أو عظام حماره؟ وقال  العظام: هل هي عظام عزير،  هذه 

صاحب الحمار، وأن الله سبحانه أحيا أولاً عينيه، لينظر إلى بقية جسده كيف 

يتجمع ويحيا.. وهذا قول على الله بل علم، والأرجح أنها عظام الحمار، لقول 

صاحبه: لبثت يوماً أو بعض يوم. إذ لو كان قد رأى عظامه هو رميماً لتنبه إلى 

طول الأمد.

وننشزها بالزاي، أي نرفعها، ونركّب بعضها ببعض، كساها سبحانه لحماً، 

بعد  الدنيا  فناء  ليس  )ع(:  الإمام علي  قال  يعيده،  أول خلقه  بدأ  كما  تماماً 

ابتداعها بأعجب من شأنها واختراعها.

چ  ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بجچ. قال هذا بعد أن 
مر بالتجربة الشخصية التي لا تقبل الشك، وكيف يشك، وقد شاهد بالعيان 

معاجز ثلثاً: الأولى إعادته إلى الحياة بعد الموت. الثانية: إحياء حماره. الثالثة: 

بقاء طعامه مئة عام.

والعبرة التي نستخلصها من هذه القصة أن العاقل لا ينبغي له أن ينكر ما 

يعجز عقله عن إدراكه، أو لا يتفق مع ما قرأه في كتاب أو صحيفة، أو سمعه 

من أستاذ، بل ينبغي أن يتحفظ، حتى فيما يراه مخالفاً لقوانين الطبيعة.. فلقد 

أثبت العلم أنه لا قوانين لها مطلقة ونهائية.

ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   چٱ  
ڦ   ڦ   ڦ          ڤ   ڤ     ڤ   ڤ   ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿٿ   ٺ  

ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چچ.
معنى الية واضح، ولكن المفسرين يريدون أن يوجدوا سبباً للكلم على 

كل حال، ولذلك تساءلوا عن السبب الذي دعا إبراهيم )ع( إلى هذا السؤال، 

مع العلم بأنه مؤمن بالبعث إيماناً لا يشوبه شك، ثم اختلفوا في جوابه على 
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اثني عشر قولاً، ذكرها الرازي، ولا وجه لبحثهم من الأساس، لأن الإيمان بالغيب 

لا يتنافى مع طلب المشاهدة بالعيان، فإن كل من آمن بالله وملئكته، وبما 

جاء في كتبه من أخبار الغيب، كل المؤمنين من أكبر كبير إلى أصغر صغير 

يتمنون أن يشاهدوا بالعيان ما آمنوا به عن طريق الغيب والوحي إلا علي بن 

أبي طالب الذي قال: »لو كشف لي الغطاء ما ازددت يقيناً«.

وكيف كان، فإن خليل الرحمن )ص( آمن بالبعث إيماناً غيبياً عن طريق 

الوحي كغيره من الأنبياء والصديقين، ثم أحب أن يشاهد الحادثة بعينه بعد أن 

شاهدها بقلبه وعقله، وبذلك تتم لديه جميع طرق المعرفة قلباً وعقلً وتجربة.

وقد أجاب الله سؤله، وأمره أن يأخذ أربعة من الطير، ويضمها إليه، ثم 

يقطّعها أجزاء، ويفرقها أشلء، ويجعل على كل جبل منهن جزءاً، ثم يدعوهن 

إليه، فيأتينه سعياً بإذن الله. وامتثل إبراهيم أمر ربه، فعادت الأشلء إلى مكانها، 

ورجعت الحياة إليها، وسعت إليه بقدرة الله.

والذي ننتهي إليه من هذه الية أن طلب الكشف عن سر الخلق أو البعث 

ينشأ تارة عن الشك والتردد، وهذا يتنافى مع الإيمان بقدرة الله والثقة بوحيه 

بقدرة  الإيمان  مع  الحسية،  والمعرفة  الاطلع  ينشأ عن حب  وتارة  وأنبيائه، 

الخالق، والثقة بأنبيائه، حتى ولو لم يرَ كيف يحيي الله الموتى، كما هو الشأن 

في إيمان إبراهيم، وهذا الطلب لا يضر بالإيمان في شيء، ولكنه صعب المنال، 

بل ومحال أن يتحقق لراغب إلا إذا كان نبياً كإبراهيم الذي لا يزعزع إيمانه 

بقدرة الله شيء، حتى ولو لم يستجب الله لسؤله، وعلى هذا فمن اشترط 

التجربة والمشاهدة لإيمانه بالبعث فهو كافر من الأساس، ولو كان مؤمناً بقدرة 

الله حقاً لكان في غنى عن هذا الشرط، لأن قدرته تعالى لا يعجزها شيء في 

السموات ولا في الأرض.
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چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       
ژ  ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ  
ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀہ  ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  
ے  ے  ۓ   ۓ   ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  

ۋ  ۅ    چ.
بث  ثلثة:  بأصول  تهتم  أنها  يجد  معانيها  وتدبر  القرآن،  آيات  تتبع  من 

الدعوة الإسلمية، والجهاد، وإنفاق المال في سبيل الله، ذلك أن لهذه الأصول 

أعظم الأثر في تدعيم الإسلم وانتشاره، ولذا حث عليها بشتى أساليب الترغيب 

والترهيب، وتقدم العديد من آيات الحث على الجهاد وبذل المال، ويأتي كثير 

غيرها، وأمامنا الن أكثر من عشر آيات في البذل والإنفاق.. منها تعد المنفق 

بالتعويض سبعمئة ضعف، أو تزيد، ومنها تنهاه عن اتباع الصدقة بالمن والأذى، 

ومنها تأمره أن يكون العطاء خالصاً لوجه الله ومنها أن يكون من طيب الكسب 

وحلله، لا من خبيثه وحرامه، إلى غير ذلك.

چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       
ژ  ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  چ. تساءل المفسرون: كيف ضرب الله مثلً 
بحبة تنتج هذا الإنتاج، مع العلم بأنه لا وجود لها؟ وبعضهم أجاب بأن المثال 

كناية عن الكثرة، لا تعبيراً عن الواقع، وقال آخر: إنه مجرد فرض أريد منه أن 

العاقل إذا علم أن بذرته تعود عليه بسبعمئة ضعف يقدم ولا يحجم.

وليس من شك أن المفسرين استبعدوا هذا المثال، لأنهم قاسوا الزراعة 

من حيث هي على الزراعة في العصر الذي عاشوا فيه، حيث لا وسيلة إليها 

سوى الثور والحمار، والمعول والمسحاة، ولو كانوا في هذا العصر لم يروا في 

مثال الله أية غرابة بعد أن دخل العلم إلى كل شيء، واستعملت أدواته في 

الزراعة، وفي كل مظهر من مظاهر الحياة.

هذا وإن عطاء ربك لا ينضب، ولا تحصيه كثرة، ولا يضيق على من يرتضي 
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قال:  ولذا  وعطائه،  لفضله  أعلى  حداً  ليست  ضعف  فالسبعمئة  عباده،  من 

الزيادة  الـ٧٠٠ ضعف  . وكما تقبل  چک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ    چ 
فإنها تقبل النقصان أيضاً.. حيث يراعى حال الباذل، ومورد الشيء المبذول.. 

فرب درهم واحد ممن يحتاج إليه يكون أعظم أجراً عند الله من ألف ممن 

هو في غنى عنها.. وأيضاً درهم واحد يُبذل في إعلء شأن الحق، والتربية علم 

الدين والأخلق، أو يُبذل في إسعاد الناس، وخلصهم من الظلم والفقر، هذا 

الدرهم الواحد الذي يبقى أثره، ويدوم نفعه زمناً طويلً أفضل مليون مرة من 

ألوف تُعطى لمن ينفقها على ترف أبنائه، وأزواج بناته.

ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ   چڳ  
ہ  ہ  ھ چ. للمن معان في اللغة، منها الأنعام، يقال: أنعم الله عليك، 
أي منّ عليك. ويقال: الله المنان، أي المنعم، ومنها القطع، قال تعالى: ﴿ وَإنَِّ 

لكََ لأجَْراً غَيْرَ مَمْنُونٍ﴾ أي غير مقطوع، ومنها إظهار الصنيعة والفضل، وهو 

المراد هنا، قال صاحب مجمع البيان: المنّ أن تقول له: ألم أعطك؟ ألم أحسن 

إليك؟ والأذى أن تقول: أراحني الله منك، ومن ابتلئي بك.

والمعنى أن الإنفاق والبذل الذي يعوضه الله أضعافاً هو الذي يتجه لله 

وحده، لا للشهرة والمظاهر، ولا يخدش شعور إنسان، لأن هذا يكدر الصنيعة، 

وينغص النعمة، ويبطل الثواب.

هو  المعروف  القول  ۈچ.  ۆ    ۆ   ۇ   ۇ   ڭ   ڭ   ڭ   چ 
الكلم الذي تقبله القلوب، ولا تُنكره، والمراد بالمغفرة هنا أن يتسامح المسؤول 

مع السائل إذا ألح بالسؤال، أو فاه بالبذاءة والوقاحة إذا ردُّ بغير مقصوده، كما 

هو شأن بعض السائلين.. والمعنى أن مقابلة السائل بكلمة طيبة، والصبر عليه 

أفضل عند الله من العطاء مع الإيذاء بسوء المقابلة.. وفي الحديث عن النبي 

)ص( أنه قال: »إذا سأل السائل فل تقطعوا عليه مسألته، حتى يفرغ منها، ثم 

ردوا عليه بوقار ولين، إما بذل يسير، وإما رد جميل«.



79 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

79 

چ    ۇٴ  ۋ    چ. عن جميع الصدقات والطاعات، ونحن الفقراء إلى عنايته 
ولطفه وثوابه.

چ  ۋ  چ. لا يعاجل بالعقوبة في هذه الحياة، وإنما يؤخر العاصي ليوم 
لا ريب فيه.

ئە   ئا   ئا    ى       ى   ې   ې   ې    ې   ۉ   ۉ   ۅ   چ 
ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ  ئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  
یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بى  بي ٱ  
ڀ   ڀ            ڀ   پ   پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ  

ڤ   ٹ   ٹٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ   ٺ   ٺ   ٺ    ٺ   ڀ  

ڤ  ڤ  ڤ   چ.

ئە   ئا   ئا    ى       ى   ې   ې   ې    ې   ۉ   ۉ   چۅ  
ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ  چ. بيّن سبحانه فيما سبق أن ترك المن والأذى 
شرط لحصول الأجر والثواب على البذل والإنفاق، وأن عدم الصدقة، مع قول 

معروف خير منها مع المن والأذى، وأن من يبذل بل من وأذى يضاعف له 

الزارع  على  عادت  بحبة  مثلً  لذلك  بل حد وحساب، وضرب  والثواب  الأجر 

بـ٧٠٠ ضعف.. بعد أن بيّن هذا كله ضرب في هذه الية مثلً لأصحاب المن 

والأذى بالمنافق المرائي الذي ينفق ماله طلباً لثناء الناس وحدهم، لا ابتغاء 

مرضاة الله وثوابه.

المرائي،  عمل  أن  به  المراد  ئۆچ  ئۇ   ئۇ   ئو   چئو   تعالى:  وقوله 

وعمل المرائي، وعمل الكافر سواء، لأن كلً منهما لم يبتغ وجه الله، ومن هنا 

تواتر الحديث في أن الرياء شرك خفي.

چئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  یی  ی    ی  



80 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

80 

ئج   ئح  ئم  ئىئي  چ. الضمير في مثله يعود إلى المرائي.. لقد شبه الله 
أولاً المانّ المؤذي بالمنافق المرائي، ثم شبه هذا بصفوان عليه تراب، وبديهة 

أن شبيه الشبيه شبيه، كصديق الصديق، وعليه يكون كل من المان المؤذي 

والمنافق المرائي كالصفوان، أي الحجر الصلب الأملس، يغطيه تراب خفيف 

المؤذي  صدقة  وهكذا  بالتراب..  ذهب  غزير  مطر  فأصابه  صلبته،  يحجب 

والمرائي، تماماً كالتراب على الحجر الأملس، والأذى والرياء كالمطر الذي ذهب 

بالتراب.. وقوله تعالى: چ  ی    ی  ئج   ئحچ معناه كما أنه لا أحد من 

الخلق يقدر على رد ذلك التراب الذي اجتاحته السيول كذلك لا يقدر المراؤون 

الدنيا، لأنها  والمؤذون على رد صدقاتهم.. والغرض أنهم لا ينتفعون بها في 

ذهبت من أيديهم، ولا في الخرة، حيث أفسدها الأذى والرياء.

چ گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳچ. المراد بالهداية هنا ثواب الخرة بقرينة 
السياق، لأن الكلم في ثواب الله، والمراد بالكافرين من عمل لغير وجه الله، 

فلقد جاء في الحديث الشريف: »إذا كان يوم القيامة نادى منادٍ: أين الذين 

كانوا يعبدون الناس؟ قوموا خذوا أجوركم ممن عملتم له، فأنّي لا أقبل عملً 

خالطه شيء من الدنيا وأهلها«.

ڀ   پ   پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ   ٺ   ٺ   ٺ    ٺ   ڀ   ڀ   ڀ 

ٹٹچ. بعد أن ضرب الله مثلً لصدقة المرائين والمؤذين ضرب مثلً في 

هذه الية لصدقة المخلصين، كما هو شأنه عز وجل في المقابلة بين الضدين، 

وإذا كانت صدقة أولئك كصفوان عليه تراب فإن صدقة هؤلاء كجنة في مرتفع 

السيول، كما هي حال حفنة  التربة، لا يخشى عليها من  من الأرض، عميقة 

التراب على الحجر الأملس، وهذه الجنة تثمر في السنة مثلي ما يثمر غيرها 

في المعتاد، ولا تمحل إطلقاً، لجودة تربتها، وبكفيها القليل من الري، حتى 
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الندى، لرطوبة ثراها، واعتدال جوها، وهذا هو معنى قوله: فآتت أكلها – أي 

ثمرها – ضعفين فإن لم يصبها وابل – مطر غزير – فطل، وهو الندى.

إلى  إشارة  فإنه  چ  ڀ    پ   پ   پ    پ   ٻ   چ   قوله:  أما 

هذا  أن  الثاني  الإنفاق.  من  الله  مرضاة  يطلبون  المؤمنين  أن  الأول  أمرين: 

الإنفاق كان بدافع من أنفسهم، لا بدافع خارجي: وقيل: تثبيتاً من أنفسهم 

معناه أنهم يجاهدون أنفسهم، ويمرنونها على الطاعة بالبذل.. وهذا المعنى 

يصح إذا كانت من هنا بمعنى اللم، كقوله تعالى.. ﴿مما خطاياهم أغرقوا﴾ 

أي لخطاياهم، وكقول الفرزدق في الإمام زين العابدين: يغضي حياء ويغضي 

من مهابته.

وبعد، فإن في هاتين اليتين من معجزة البلغة ما لا تجدها في غير كلمه 

جلت عظمته.. فقد شبه أولاً صدقة الأذى بصدقة الرياء، وشبه هذه بالتراب 

الصدقة  مقابل هذه  في  ذكر  ثم  والأمطار،  الريح  مع  يذهب  الصفوان  على 

التربة،  الإيمان، وأنها كبستان خصب  الرابحة، وهي صدقة  الصدقة  الخاسرة 

يهب الخيرات على الدوام وفي كل عام، سواء أجادت السماء بالمطر الغزير، 

أو الخفيف.

چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    
چ    چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎ        ڎ  ڈ    

ڈژ  ژ          ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  گ   چ.

هذه الية تصلح مثلً لكل من عمل عملً صالحاً، وأتبعه بما يذهب بأجره 

وثوابه، كالمن والأذى، أو الرياء والنفاق، والكفر والشرك، فحال كل واحد من 

هؤلاء، ومن إليهم حال من كانت له جنة ينتفع بها هو ومن يعول، فأصابتها 

جائحة أودت بها، وهو أحوج ما يكون إليها لشيخوخته، وضعف ذريته، وعجزهم 

عن القيام بشأنه وشأنهم، ولا مورد له غير هذه الجنة.
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ووجه التمثيل أن من يفعل الخير ويفسده يأتي يوم القيامة، وهو أشد ما 

يكون حاجة إلى ثواب ما عمل، ولكنه يجد عمله هباء منثوراً حيث لم يقصد 

به وجه الله، ويصبح عاجزاً لا يقدر على شيء، تماماً كالشيخ الذي احترقت 

جنته بعد أن أقعده الكبر عن الكسب، وله أولاد ضعفاء يلحون عليه بطلب 

أقواتهم.. وبهذا نجد تفسير قوله تعالى: چ  ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  

ڎ        ڎ  ڈ    ڈچ.

وقال المفسرون: إنما خص النخيل والأعناب بالذكر لأنهما أحسن الفواكه 

نفعاً وطعماً ومنظراً.. وجاء جوابهم من وحي العصر الذي عاشوا فيه، حيث 

لا خوخ ولا تفاح ولا إجاص ولا برتقال.. ولو كانوا في هذا العصر لقالوا: إنما 

خصهما بالذكر لأنهما كانا خير الفواكه يومذاك، وبهذا يتبين معنا أن الحكم 

على الأشياء الطبيعية يجب أن يكون نسبياً مقيداً بالزمان والمكان.

ن نَّخِيلٍ وَأعَْنَابٍ﴾  وتسأل: ألا يتنافى التخصيص في قوله تعالى: ﴿ جَنَّةٌ مِّ

مع التعميم في قوله: ﴿لهَُ فِيهَا مِن كُلِّ الثَّمَراَتِ﴾؟

في  الغالبة  الكثرة  هي  والأعناب  النخيل  أشجار  أن  الجائز  من  الجواب: 

أن  المعنى  ويكون  المنافع،  بالثمرات  المراد  يكون  أن  أيضاً  ويجوز  الجنة.. 

صاحب الجنة متمتع بجميع منافعها وفوائدها.

ں   ڱ   ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ    چگ  
ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ    ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ںڻ  

ے  ے  ۓ  ۓ   ڭ   ڭ  ڭ    ڭ    ۇ  ۇۆ   ۆ  ۈ  

ۈ  ۇٴ  ۋۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉچ.

بعد أن حث الله سبحانه في اليات السابقة على الصدقة، وبين ما يجب 

أن يتصف به المتصدق من الإخلص لله في صدقته، والبعد عن الرياء، والمنّ 

والأذى، بعد هذا أشار هنا إلى صفة الصدقة، وأنها ينبغي أن تكون من جيد 
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المال، لا من رديئه، وبذلك تكمل الصدقة من سائر جهاتها، قال تعالى:چگ  

لو   . ںڻچ  ں   ڱ   ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   

نظرنا إلى ظاهر هذه الية صارفين النظر عما جاء في السنة النبوية من بيان 

الواجبات المالية، وتحديد نوعها ومقدارها ومصرفها – لو نظرنا إلى الية من 

حيث هي لاستفدنا منها إن في كل مال يكسبه الإنسان حقاً لله، يجب أن ينفق 

في سبيل مرضاته سبحانه، على شريطة أن يكون الإنفاق من جيد ما يملك، 

لا من رديئه، وأصرح من هذه الية قوله تعالى: چ  ٱ  ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  

پپ  چ ]آل عمران: ٩٢[.
وهذا الإنفاق يجب في كل مال سواء أكان مصدره الصناعة أو التجارة أو 

الزراعة أو الهدية أو الإرث أو الغوص أو المعدن، أو أي شيء آخر.. هذا ما تدل 

عليه ألفاظ الية، لأن الإنفاق جاء بصيغة الأمر، وهو يدل على الوجوب وقوله: 

چڱ  ڱ    المكاسب، وقوله:  چ ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ يشمل جميع 
ڱ  ں  ںڻچ   يشمل النبات والمعدن والبترول، ولكن السنة النبوية – وهي 

تفسير وبيان للقرآن، بخاصة ما يتصل بآيات الأحكام الشرعية – قد حددت 

المقدار  أو كفارات، وبينت  أو نذورات  أو خمساً،  المالي زكاة كان  الواجب 

والمصرف.. وقد تعرض الفقهاء لكل ذلك بالتفصيل في باب الزكاة والخمس 

والكفارات والنذورات.. وعليه تكون الية واردة لمجرد تشريع الإنفاق ورجحانه، 

تماماً كقوله تعالى: چڱ  ڱ  ڱ   ں  چ.

أموالكم  من  الرديء  تقصدوا  لا  أي  چ.  ۀ  ۀ   ڻ   ڻ   چڻ  
يأتون  كانوا  المسلمين  بعض  أن  الية:  نزول  سبب  في  وقيل  منه..  فتنفقوا 

بصدقتهم من حشف التمر، أي رديئه، وهذه الجملة، وهي لا تيمموا الخبيث 

أنفقوا من  المعنى،  أنفقوا من طيبات، ومجمل  الأولى، وهي  للجملة  تأكيد 

الجيد دون الرديء.

وأفتى الفقهاء في من يملك نوعاً من المال، بعضه جيد، وبعضه رديء، 
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أفتوا بأنه لا يجوز لهذا أن يخرج حق الله من القسم الرديء، وعليه أن يخرجه 

من وسط الجيد، وإن اختار الأعلى فأفضل، وبالأولى أن لا يكفي الرديء إذا كان 

جميع المال جيداً.. أجل، يجوز الإخراج من الرديء إذا كان المال كله كذلك، 

لأن الحق يتعلق بالعين الخارجية، لا بالذمة.

چہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھ چ. إن المنصف يعامل الناس بما يحب 
أن يعاملوه به.. فإذا كان له مال جيد على غيره فل يقبل الرديء بدلاً عنه إلا 

إذا أغمض وتنازل، إذن يلزمه – والحال هذه – إذا كان عليه مال جيد أن لا 

يدفع الرديء بدلاً عنه إلا إذا أغمض صاحب الحق وتسامح، وهذا هو المراد 

من قوله تعالى: چہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھ چ. فهذا حجة بالغة على من 

يتصدق بالرديء، مع أنه لا يستوفيه بدلاً عن الجيد إلا إذا تساهل هو وتسامح، 

قال الإمام علي )ع(: كما تدين تدان.

الشيطان  وعد  معنى  چ.  ۇۆ   ۇ   ڭ    ڭ     چڭ  
من  يخوف  وأن  والتكالب،  والشح  الحرص  على  بالوسوسة  يحرض  أن  بالفقر 

أن يغري  بالفحشاء  أمره  الحال، ومعنى  الفقر وسوء  إلى  بأنه يؤدي  الإنفاق 

بوسوسته بارتكاب المعاصي، وترك الطاعات، ومنها البخل والشح.

چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ ۋۋ چ. لقد وعد الله سبحانه من ينفق الجيد 
من ماله ابتغاء مرضاته سبحانه، وعد هذا في كتابه وعلى لسان نبيه بأمرين: 

ڱ   ڱ   ڱ   ڱ   چ      تعالى:  قال  الخطايا،  من  الكثير  عنه  يكفر  أن  الأول 

ں  ں  ڻ  چ ]التوبة: ١٠٣[. الثاني أن يخلف على المنفق خيراً مما أنفق، 
قال تعالى: چی   ی  ی  ی  ئج  ئحئم  ئى  ئي        بجچ ]سبأ: ٣٩[.

ومن حكم الإمام علي )ع(: »الصدقة دواء منجح.. استنزلوا الرزق بالصدقة.. 

تاجروا الله بالصدقة«.

ويوم كانت الروح الدينية مسيطرة على النفوس، وموجهة التربية وسلوك 

الأفراد كان الأب يعطي بعض المال لولده الصغير، ويأمره أن يتصدق به على 
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الفقير معتقداً أن هذه الصدقة تمهد له سبيل التوفيق والنجاح.

چ ې  ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ  ئۇ  
ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئېچ.

تطلق الحكمة على معان: منها المصلحة، كقولك: الحكمة من هذا الشيء 

كذا. ومنها الموعظة، مثل الحكمة ضالة المؤمن، ومنها العلم والفهم، ومنه قوله 

تعالى: چٱ  ٻ  ٻ  ٻچ  لقمان: ١٢ ومنها النبوة، كقوله:چ  ڦ  ڦ       

ڦ  ڄچ  ص: ٢٠ .. وتطلق الحكمة على الفلسفة. وقال قائل: الحكمة هي 
علم الفقه. وقال آخر: هي جميع العلوم الدينية. وقال ثالث: هي طاعة الله 

فقط.

ومهما قيل أو يقال فإن الحكمة لا تخرج أبداً عن معنى السداد والصواب، 

ووضع الشيء في موضعه قولاً وعملً، فالحكيم هو الذي يُحكم الشيء، ويأتي 

به على مقتضى العقل والواقع، لا حسب الميول والرغبات، ولا يستعجله قبل 

أوانه، أو يمسك عنه في زمانه، أو ينحرف به عن حدوده وقيوده.

وعلى هذا فالحكمة لا تختص بالأنبياء والأولياء، ولا بالفلسفة والعلماء، 

فكل من أتقن عملً وأحكمه فهو حكيم فيه، سواء أكان فلحاً، أو صناعاً، أو 

تاجراً، أو موظفاً، أو واعظاً، أو أديباً، أو خطيباً، أو حاكماً، أو جندياً، أو غيره.. 

فالشرط الأول والأخير للحكمة والحكيم أن يحقق العمل الغرض المطلوب منه 

عقلً وشرعاً، دنياً وديناً.

وليس من شك أن من كانت الحكمة رائده ومرشده كان سعيداً في الدارين، 

قال الإمام جعفر الصادق )ع(: »ما أنعم الله على عبد بنعمة أعظم وأرفع وأجزل 

تعالى:چ ى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ   قال  الحكمة،  من  وأبهى 

ئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  چ . أي لا يعلم أحد ما أودع الله في الحكمة من 

الأسرار إلا من استخلصه لنفسه، فالحكمة هي النجاة. وصفة الثبات عند أوائل 
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الأمور، والوقوف عند عواقبها«.

وتجمل الإشارة هنا إلى الفرق بين العلم والحكمة.. فالعلم يقيس الكميات، 

ويكتشف  ببعض،  بعضها  الكميات  هذه  تربط  التي  العلقات  على  ويتعرف 

القوانين التي تجمعها في شمل واحد، والأثر الذي يترتب عليها من خير أو شر. 

أما الحكمة فإنها تأمر باتباع العقل السليم، والدين القويم، واستعمال الشيء 

السفن  الذرة، ويوجد  العلم يفتت  له، وخلق من أجله – مثلً –  فيما وضع 

الفضائية، ولكنه لا ينظر إلى الهدف الذي يرمي إليه العالم خيراً كان أو شراً، ولا 

ينهاه عن هذا، ويأمره بذاك، أما الحكمة فل يعنيها من تفتيت الذرة، واختراع 

السفن كثير ولا قليل، وإنما تنظر إلى ما تستعمل فيه الذرة وسفن الفضاء، 

وتوجه الإنسان إلى أن يبتغي بهما خير الإنسانية وهناءها، لا شرها وشقاءها.

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    
ٺ  ٺ  ٺ ٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  

ڤ  ڦڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄڄ   ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃچ.
چٱ  ٻ  ٻ   ثم عاد سبحانه إلى ذكر الإنفاق، والترغيب فيه فقال: 

ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀچ . لفظ النفقة يشمل كل ما يصدق 
عليه هذا الاسم، واجبة كانت النفقة أو مستحبة، كثيرة أو قليلة، في طاعة أو 

معصية، سراً كان الإنفاق أو جهراً.

ومعنى النذر لغة الوعد، وشرعاً إلزام الإنسان نفسه بفعل شيء أو تركه 

لوجه الله، وصيغته أن يقول الناذر: عليّ لله، أو نذرت لله، ولا يكفي مجرد 

القصد بل صيغة، ولا الصيغة بل ذكر الله، أو أحد أسمائه الحسنى، فلو قال: نذر 

عليّ لئن كان كذا أن أفعل كذا لم يكن هذا من النذر في شيء لخلوه عن ذكر 

الله، وأيضاً لا ينعقد النذر إطلقاً إذا تعلق بمحرم أو مكروه.. فقد نذر شخص 

في عهد رسول الله )ص( أن يقوم ولا يقعد، ولا يستظل ولا يتكلم، ويصوم.. 
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فقال الرسول )ص(: مروه فليتكلم، ويستظل، ويقعد، وليتم صومه.

والضمير في يعلمه يعود إلى )ما( في قوله:چٱ  ٻ چ . أي أن الله 

يعلم النفقة بأي دافع تكون، ويجازي عليها إن خيراً فخير، وإن شراً فشر. 

استثناء،  دون  الظالمين،  جميع  المراد  ٺچ.  ٺ   ٺ     ڀ   چ 
ومنهم الذين لا ينفقون إطلقاً، أو ينفقون الرديء، أو رياء، أو يتبعون النفقة 

بالمنّ والأذى، أو يضعونها في غير موضعها.. ومنهم أيضاً الذين ينكثون العهد، 

ولا يفون بالنذر، كل هؤلاء، ومن إليهم لا أعوان ولا شفعاء لهم يدفعون عنهم 

بأس الله وعقابه.

چٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹچ. أي لا كراهية في إظهار الصدقة، ما دام 
القصد منها وجه الله سبحانه.. سئل الإمام أبو جعفر الصادق )ع( عن الرجل 

يعمل الشيء من الخير، فيراه إنسان، فيسره ذلك؟ قال: لا بأس، ما من أحد إلا 

وهو يحب أن يظهر له في الناس الخير إذا لم يصنع ذلك لذلك.

چٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  ڤ  ڦچ. ليس من شك إن إخفاء 
الصدقة أفضل من إبدائها، لبعدها عن شبهة الرياء، وإظهار حاجة الفقير أمام 

والاقتداء،  للأسوة  مدعاة  كان  لو  كما  الإبداء مصلحة،  في  يكون  وقد  الناس، 

وعندها يكون الإبداء أفضل.. وقيل: إن إخفاء صدقة التطوع أفضل من إبدائها، 

وبالعكس الصدقة المفروضة، ولا نعرف حجة لهذا التفصيل، وحديث: »صدقة 

السر تطفئ غضب الرب« يشمل الواجبة والمستحبة، كما أن لفظ الفقراء في 

الية يشمل الفقير المسلم، وغير المسلم، وقد أفتى الفقهاء بإعطاء الصدقة 

»لكل  الأعظم )ص(:  الرسول  لقول  كان محتاجاً،  إذا  المسلم  لغير  المستحبة 

كبد حرى أجر«.

چڦ   ڦ  ڄ  ڄڄچ. من هنا للتبعيض، أي بعض سيئاتكم، 
وجيء بها، لأن الصدقة لا تمحو جميع الذنوب، وإنما تمحو بعضها.

چڄ  ڃ  ڃ  ڃچ. وما دام الله سبحانه يعلم السر، تماماً كما يعلم 
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الرياء إلا إذا كان في العلنية مصلحة،  الجهر، فالأفضل السر، لأنه أبعد عن 

صدقاتهم،  إخفاء  في  يبالغون  المخلصين  من  كثيراً  وإن  والاقتداء،  كالأسوة 

فيتبرعون للمشاريع الخيرية باسم بعض المحسنين.

ڎ      ڌ   ڌ   ڍڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چ    چ   چ   چ   چ  
ڎ   ڈڈ  ژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  گ  گ  گ  گ  
ڳ     ڳ  ڳ  ڳ   ڱ    ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ   ڻ   
ھ   ہ   ہ   ہ   ہ      ۀ   ۀ   ڻ   ڻ  
ھ  ھ   ھ  ے  ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  
ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ   ۋ    ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  

ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە   چ.
﴿ ليَْسَ عَلَيْكَ هُدَاهُمْ وَلكَِنَّ اللَّهَ يَهْدِي مَن يَشَاءُ﴾. سبق في الية ٢٦ من 

هذه السورة أن الهدى يطلق على معان: منها الهدى بالبيان والإرشاد، وهذا 

وظيفة النبي، ومنها التوفيق من الله إلى عمل الخير بتمهيد السبيل إليه، ومنها 

الاهتداء، أي تقبّل النصيحة والعمل بها، وهذا يسند إلى العبد، ومنها الثواب، 

ومنها الحكم على العبد بالهداية.

الاهتداء وقبول  چ  چ  چ  چچ  تعالى:  قوله  الهدى في  ومعنى 

النصح أي ليس عليك أن يعملوا بالحق، وإنما عليك إبلغ الحق، وكفى: چې  

ى   ى       ئا  ئا  چ ]الرعد: ٤٠[. ومعنى الهدى في قوله: چڇ  ڇ  
ڇ  ڇ  ڍڍچ   التوفيق إلى طريق الخير.

وقيل في سبب نزول قوله: چ  چ  چ  چچ: إن المسلمين كانوا لا 

يتصدقون إلا على أهل دينهم، فخاطب الله نبيه بهذه الية، وأراد بها جميع 

المسلمين مبيناً لهم أن الكافر لا يعاقب على كفره في هذه الحياة بمنع الرزق 

عنه، والتضييق عليه كي يضطر إلى الإيمان.. وليس لأحد أن يعامله بذلك، حتى 
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ولو كان رسولاً من عند الله: چ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  چ ]يونس: ٩٩[.

وتدل الية أن الصدقة على غير المسلم جائزة، فرضاً كانت أو ندباً، ولكن 

قول النبي )ص(: »أمُرت أن آخذ الصدقة من أغنيائكم، وأردها على فقرائكم«. 

إن هذا الحديث يخصص الية بصدقة الندب، دون الفرض.

چڌ  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈچ. ربما توهم متوهم أن في الإنفاق 
خسارة له، وحرماناً لأهله وعياله، فدفع الله هذا الوهم بأنه يعود على المنفق 

بالخير والنفع دنياً وآخرة، أما في الخرة فالأجر والثواب، وأما في الدنيا فقال 

الشيخ محمد عبده: »إن الإنفاق يكف شر الفقراء عن الأغنياء، لأن الفقراء إذا 

ضاق بهم الأمر يندفعون على أهل الثروة بالسرقة والإيذاء والنهب، ثم يسري 

شرهم إلى غيرهم، وربما صار فساداً عاماً يذهب بالأمن والراحة«.

ولا أدري: هل استوحى الشيخ محمد عبده قوله هذا من النقابات العمالية 

التي خلقت المعضلت والمشكلت لأرباب العمل، وأرغمتهم على الاعتراف 

بالكثير من حقوق العمال؟

چژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کچ. أي ما دمتم تقصدون بالنفقة وجه 
الله الكريم فهو يقبلها منكم، سواء أعطيتموها لمسلم أو غير مسلم، شريطة 

أن تكون من المال الجيد دون الرديء، وأن لا تكون مع المن والأذى.. وقيل: 

إن هذا نهي بصيغة الإخبار، أي لا تنفقوا إلا ابتغاء وجه الله.

كان  ولو  حتى  ڳچ.  ڳ   ڳ   ڳ      گ   گ   گ   گ   چک  
الذي  كان  إذا  شيئاً  الجزاء  من  تُنقَصون  لا  فإنكم  المسلم،  غير  على  الإنفاق 

أنفقتم عليه محتاجاً.

هاجر جماعة بدينهم إلى مدينة الرسول )ص( في عهده تاركين بلدهم 

وأموالهم وأهليهم، ولم يكن لهم في المدينة مسكن ولا عشيرة، ولم يجدوا 

فيها وسيلة للعيش، ولا يستطيعون السفر طلباً للرزق، ويبلغ عددهم ٣٠٠ وقيل 

٤٠٠ فلزموا المسجد يتعبدون فيه، ويحرسون بيوت الرسول، ويتعلمون القرآن، 
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وكان حفظه وتعلمه من أفضل الطاعات، لأنه حفظ للدين، وفي الوقت نفسه 

كانوا يخرجون مع الرسول في كل غزوة.. وكانوا يقيمون في صفة المسجد، 

وهي موضع مظلل منه، ومن هنا جاءت التسمية بأهل الصفة.

وكان النبي )ص( يطيّب قلوبهم ويقول لهم: »أبشروا يا أصحاب الصفة، فمن 

لقيني من أمتي على النعت الذي أنتم عليه راضياً بما فيه فإنه من رفاقي«. 

وهم أولى الناس بالصدقة، لهذه الية التي نزلت بهم، وهي:

چڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ   ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  
ۀ  ہ     ہ  ہ  ہ  ھ  ھ  ھ   ھ  ے  

ے  ۓۓ  چ. وقد وصفت هذه الية أهل الصفّة بصفات خمس:
ں   چڱ   قوله:  معنى  وهذا  العلم،  وطلب  للجهاد  التفرغ   –  ١

ں  ڻچ. لأن البطال لا يصدق عليه إنه حبس نفسه في سبيل الله.
٢ – العجز عن الكسب، وهو المقصود بقوله: چڻ   ڻ  ڻ  

ۀ  ۀچ.
٣ – التعفف: چہ     ہ  ہ  ہ  ھچ.

٤ – ظهور علمة الفقر من وضعهم وحالهم، لا من إلحاحهم في السؤال، 

وهذا ما عناه سبحانه بقوله: چھ  ھچ.

٥ – عدم السؤال مما في أيدي الناس سؤال إلحاح، وإليه أشار سبحانه: 

چھ  ے  ے  ۓۓچ.
وذكرنا في تفسير الية ١٧٧ من هذه السورة أن السؤال محرم لغير ضرورة. 

ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ     ۇٴ    چۈ  
ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە     چ. ذكر سبحانه ١٤ آية 
تقدم، وتأكيد  ما  الية، وهي خلصة  الإنفاق آخرها هذه  متوالية في أحكام 

لفضيلة الإنفاق في جميع الأوقات ليلً ونهاراً، وفي سائر الأحوال سراً وجهراً.. 

وذكر الرازي في سبب نزول هذه الية أقوالاً، منها ما روي عن ابن عباس أن 
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علي بن أبي طالب )ع( كان يملك أربعة دراهم فقط، فتصدق بدرهم ليلً، 

وبدرهم نهاراً، وبدرهم سراً، وبدرهم علنية، فأنزل الله تعالى هذه الية.

الزكاة غير صدقة التطوع، لأن هذه الصدقة يدفعها المسلم، وهو مخير 

بين فعلها وتركها، ولا تخضع لشرط النصاب، ولا لغيره سوى قصد التقرب بها 

إلى الله وحده، ويبدأ أجرها من عشرة أضعافها إلى سبعمئة ضعف، إلى ما لا 

نهاية حسب دوافعها وأهدافها.

أما الزكاة فهي فرض عين، وحق لازم ومعلوم في أموال المقتدر يدفعها 

والزكاة،  الشهادتين، والصلة،  الخمسة:  الإسلم  أركان  ثالث  لمستحقها، وهي 

والصوم، والحج.

ويرى بعض الغيورين على الإسلم أن الزكاة نظام اقتصادي، أو من النظام 

الاقتصادي للإسلم، واعتبرها آخرون ضريبة في أموال الأغنياء.

الاقتصادي، لأن  والنظام  الضريبة  تكون عن  ما  أبعد  الزكاة  أن  والصحيح 

الشرط الأساسي لصحة الزكاة وقبولها هي نية التقرب بها إلى الله، وبدونها لا 

تقبل إطلقاً.. ولا شيء من الضرائب والأنظمة الاقتصادية يُعتبر فيه هذا الشرط. 

هذا، إلى أن النظام الاقتصادي بمعناه الحديث ينظر أول ما ينظر إلى وسائل 

للأفراد يسيطرون  الإنتاج، كالأرض والمعدن والمصنع ويعتبرها ملكاً شخصياً 

عليها، ويتحكمون بها، كما هي الحال في النظام الرأسمالي، أو يعتبرها ملكاً 

للجماعة تديرها وتتحكم بها الدولة، كالنظام الاشتراكي، والزكاة لا تنظر إلى 

هذه الجهة إطلقاً.

ثم إن الضريبة تتولى السلطة الحاكمة أمر تحصيلها وإنفاقها، ولا تجيز بحال 

أن يمتنع المالك عن إعطائها للسلطة: ويتولى هو بنفسه صرفها في مواردها..

وقد أجمع فقهاء المسلمين كافة على أن للمالك أن ينفق الزكاة بنفسه 

دون إذن الحاكم، وأنه يصدّق بل بينة ويمين إذا قال: أنفقتها في وجهها، وأين 

هذا من الضريبة؟! بل أجاز الفقهاء للجابي أن يصرف الزكاة إلى الفقراء بنفسه، 
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ولا يردها إلى بيت المال.. قال الإمام علي )ع( لأحد عماله: اصرف ما عندك 

به مواضع الفاقة  من المال إلى من قبلك من ذوي العيال والمجاعة مصيباً 

والخلت. وبديهة أن هذا التصرف محظور على جابي الضرائب.

وقد يقول قائل: إن فريضة الزكاة معناها الاعتراف بأن الفقر محتوم لا مفر 

منه، وأن الإسلم يعالجه بالصدقات والتبرعات، وأنه يقيم الحياة على البذل 

والعطاء، وبالنتيجة يقسم الناس إلى طبقات على أساس الغنى والفقر.

الجواب أولاً: إن مصرف الزكاة لا ينحصر بالفقراء والمساكين فقط، فإن 

من جملة مصرفها المصالح العامة التي عبّر الله عنها بسبيل الله في العديد 

من اليات، فإذا لم يوجد الفقير صرفت الزكاة في هذا السبيل.. إذن، فريضة 

الزكاة لا تحتم وجود الفقر على كل حال، كي يقال: إنها اعتراف وإقرار بأن 

الفقر ضربة لازم لا مفر منها.

التسول  عن  يصونهم  ما  للمعوزين  يكفل  الاجتماعي  الضمان  إن  ثانياً: 

والتشرد، وهذا الضمان موجود في البلد الاشتراكية التي لا تعترف بالفوارق 

المادية والطبقات.

لا  الذي  وبالجائع  الدواء،  ثمن  يملك  الذي لا  بالمريض  نصنع  ماذا  ثالثاً: 

يجد وسيلة للغذاء في مجتمع يسوده فساد الأوضاع: هل نتركهما، حتى تصلح 

الأوضاع، ويمحى من الوجود أثر الفاقة والبؤس: أو نُشرّع قانوناً يضمن لهما 

الحياة وسد الخلة؟ ثم هل يمكن تغيير الأوضاع، ومحو الفقر بجرة قلم، ودون 

أن يمر المجتمع بأكثر من مرحلة؟

الفقر، وقد تعوذ  الضعف بشتى مظاهره، بخاصة  إن الإسلم حرب على 

المؤمن  الفقر يكون كفراً..  الروايات: »كاد  النبي )ص( منه، وعنه في بعض 

القوي خير من المؤمن الضعيف«.

إن رسالة السماء تستهدف كرامة الإنسان وسعادته، والفقر منقصة ومذلة، 

وشقاء وبلء.. فمحال أن يقره الإسلم.. إن الإسلم لا يأبى أن يكون في المجتمع 
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غني وأغنى، وقوي وأقوى، ولكنه يأبى أن يكون فيه فقير وضعيف.

وإنما   – يُظن  كما   – فقط  الفقراء  أجل  من  الزكاة  يشرع  لم  الإسلم  إن 

شرعها حلً للعديد من المشاكل، منها مشكلة الفقر، حيث يوجد، ومنها مشكلة 

الرق، حيث تُفك رقاب العبيد بأموال الزكاة، ومنها مشكلة الإنفاق على الجند 

المجاهد، وما إلى ذلك من المصالح العامة، كإنشاء المدارس والمصحات ودور 

الأيتام، وشق الطرق والري.. ويأتي الكلم إن شاء الله عن مصرف الزكاة في 

الية ٦٠ من سورة التوبة. ولو افترض أن مرّ على الإنسانيّة زمان لا فقير فيه، 

وجميع المصالح العامة متحققة متوافرة بحيث لا يوجد إطلقاً مصرف للزكاة 

فإنها تلغى من غير شك، وهذا الزمان آت لا محالة، فقد جاء في الجزء التاسع 

من صحيح البخاري، باب الفتن، عن النبي )ص( إنه قال: »تصدقوا، فسيأتي 

على الناس زمان، يمشي الرجل بصدقته، فل يجد من يقبلها«.

هذا، إلى أن الإسلم أوجب على صاحب الزكاة حين يؤديها إلى المحتاج 

أن لا يؤذي كرامته، ولا يخدش شعوره، وأن يعتقد أنه يؤدي واجباً عليه، ودَيناً 

لا بد من وفائه، وليؤكد القرآن هذا المعنى قال:چ  گ  گ   گ  ڳ  ڳ  

ڳ  ڳ  ڱ  ڱچ ]سورة المعارج: ٢٤ – ٢٥[.. وتقدم تفسير الية ٢٦٢ – ٢٦٣: 
قول  چڳ  ڳ  ڱ   ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀہچ.. 

معروف ومغفرة خير من صدقة يتبعها أذى.

وبالرغم من أن الإسلم سبق الشرائع كلها السماويّة والوضعيّة إلى تشريع 

الزكاة، هذا التشريع الإنساني الذي لم يهتد إليه أرباب الأنظمة إلا بعد الإسلم 

بمئات السنين، وأسموه بالضمان الاجتماعي – على الرغم من ذلك فإن أفضل 

شيء يقدم للمحتاجين في نظر الإسلم أن تهيأ لهم الأعمال المناسبة لقدراتهم، 

حتى يشعروا بقيمتهم في الحياة: والله تعالى يحب عبده المؤمن المحترف.

وخير ما نختم به هذه الفقرة قول الإمام جعفر الصادق )ع(: على كل جزء 

من أجزائك زكاة لله، فزكاة العين الاعتبار، والغض عن المحرمات، وزكاة الأذن 
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والنصيحة  لله،  والشكر  والحمد  اللسان  والحكمة، وزكاة  العلم  إلى  الاستماع 

للمسلمين، وزكاة اليد البذل، وزكاة الرجل السعي للجهاد والإصلح بين الناس.

ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   
ڍ  ڍ   ڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک       ک   ک  
ڱ   ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ  
ھ   ھ   ہ    ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ    ں   ں       ڱ  
ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  
ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ  ې  ې  ې  ې  ى             ى  ئا    ئا  
ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې  ئې  ئې  ئى  ئى  

ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  بم چ.
موضوع كل من الصدقة والربا من المال، مع وجود الفارق، لأن الصدقة 

بذل بل عوض، وطهارة وزكاة، وتكافل وتضامن، والربا استرداد للمال مع الزيادة، 

وطمع وجشع، ودنس وقذارة، وسلب واستغلل، فالمقابلة بينهما من حيث 

الموضوع مقابلة النظير للنظير، ومن حيث الحكم والغاية مقابلة الضد للضد.. 

وإذا كانت الأشياء تذكر بنظائرها فإنها تذكر أيضاً بأضدادها، ولذا جاء حكم الربا 

عقب حكم الصدقات مباشرة، وقبل أن نتعرض لتفسير اليات نمهد بالإشارة 

إلى تحديد الربا في الشريعة، ودليل تحريمه، والسبب الموجب له.

فصلت: ٣٩. أي  چڀ  ڀچ  الزيادة، ومنه قوله تعالى:   اللغة  الربا في 

زادت، وفي الشريعة ينقسم إلى ربا النسيئة، أي القرض، وربا الفضل، أي الزيادة 

بسبب المعاوضة بين متجانسين على التفصيل التالي:

ومعنى ربا النسيئة أو القرض أن يقرض الإنسان شيئاً لغيره، أي شيء كان، 
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المنفعة من  أكانت  القرض، سواء  المنفعة من وراء  المتقرض  ويشترط على 

جنس المال، كمن أقرض عشرة دراهم بشرط أن يردها أحد عشر، أو من غير 

المستقرض أن  المال على  اشترط صاحب  لو  أقرضه، كما  الذي  المال  جنس 

يعمل له عملً، أو يعيره كتاباً، أو أي شيء، قال رسول الله )ص(: »كل قرض جر 

نفعاً فهو حرام«.. فلم يفرق بين أنواع النفع.. أجل، إذا رد المستقرض المال، 

مع الزيادة تبرعاً منه، ودون شرط كان له ذلك، وجاز للمقرض أن يأخذه، فقد 

كان النبي )ص( يرد القرض مع الزيادة، ويقول: إن خير الناس أحسنهم قرضاً.

وينبغي أن نتنبه إلى أن الربا يثبت في القرض بشرط الزيادة والمنفعة 

إطلقاً، سواء أكانت العين من نوع المكيل أو الموزون أو المعدود أو المذروع، 

وسواء أكانت من نوع المال المقترض، أو من غيره.. وبكلمة أن ربا القرض لا 

فرق فيه بين عين وعين، ولا بين منفعة ومنفعة.

أما ربا الفضل، وهو الزيادة في المعاوضة، فيشترط فيه أمران: الأول أن 

يصدق على كل من العوضين اسم الحقيقة النوعية التي توجد فيهما بجميع 

مقوماتهما، كبيع الحنطة بالحنطة، أو بيع الحنطة بالدقيق، لأن الثاني متفرع 

عن الأول، أو بيع النشاء بالدقيق، لأن الاثنين متفرعان عن أصل واحد، وهو 

الجنسان  اختلف  »إذا  )ص(:  النبي  قول  الشرط  هذا  على  والدليل  الحنطة، 

فبيعوا كيف شئتم«. وأجمع الفقهاء إلا من شذ على أن الحنطة والشعير من 

جنس واحد.

يباع  فيما  ربا  فل  يوزن،  أو  يكال  مما  العوضان  يكون  أن  الثاني:  الشرط 

عداً كالبيض، ولا مشاهدة كالثوب والحيوان، فيجوز بيع بيضة بيضتين، وثوب 

بثوبين نقداً ونسيئة.

والخلصة أن الربا محرم في الدين إطلقاً، وفي المعاوضة في خصوص ما 

يكال أو يوزن معدناً كان كالذهب والفضة، أو حباً كالحنطة والشعير، أو فاكهة 

أو نباتاً مع كون الاثنين من جنس واحد. وتكلمنا عن ذلك مفصلً في الجزء 



96 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

96 

الثالث من كتاب فقه الإمام جعفر الصادق )ع(، فصل »الربا«.

يحرم الربا بنص الكتاب والسنة المتواترة، وإجما المسلمين كافة من يوم 

الرسول )ص( إلى اليوم، بل لا يحتاج التحريم إلى دليل، لأنه من الواضحات 

البديهية، تماماً كوجوب الصلة، وتحريم الزنا، ومن هنا حكم الفقهاء بكفر من 

أنكر تحريم الربا، لأنه ينكر ما ثبت بضرورة الدين.. وكما يحرم أخذ الربا يحرم 

إعطاؤه، فقد جاء في الحديث: »لعن الله الربا وآكله وبائعه ومشتريه وكاتبه 

والشاهد عليه«.

إن من يؤمن بالله، وأنه المشرع الأول للحرام، والحلل لا يطلب أكثر من 

وجود الوحي على تحريم الربا، وإذا سأل عن السبب الموجب فل يسأل ليقتنع، 

بل لمجرد حب الاطلع، أو ليُقنع الذين أشارت إليهم هذه الية: چڻ  ڻ  

ۀ  ۀ  ہ      ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓ  ڭ   
ڭ  ڭ  چ ]الزمر: ٤٥[ وكيف كان، فقد ذكروا لتحريم الربا أسباباً:

»منها«: أنه يتنافى مع أسمى المبادئ الإنسانية، كالبر والتعاون والتعاطف.

و»منها«: أنه أكل للمال بالباطل، لأن المرابي يأخذه بل عوض.. وإذا قال 

قائل: إن العوض موجود، وهو أن صاحب المال قد سلط المستقرض على ماله، 

ومكنه من استغلله والانتفاع به، فيكون حال الربا، تماماً كحال إيجار الأرض 

والدار والحيوان.

قلنا في جوابه: فرق بعيد بين الإيجار والربا، ذلك أن المستأجر غير مسؤول 

عن العين المستأجرة إذا تلفت، أو أعيبت إلا إذا تسبب هو في ذلك، تماماً 

كالأجنبي، أما إذا تلف الشيء المقترض – بفتح الراء – فإنه يتلف من مال 

المستقرض.

و»منها« أن المرابي يربح دائماً، والمستقرض معرضّ للخسارة، وفي النهاية 

العيب بعض أساتذة الاقتصاد  لهذا  تنبه  الثروة بكاملها، وقد  المرابي  يحتكر 

شاخت  الدكتور  هؤلاء  ومن  الربوي،  النظام  ظل  في  نشأوا  الذين  الغربيين 
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الألماني مدير بنك الرايخ سابقاً، قال من محاضرة ألقاها بدمشق عام ١٩٥٣:

»يمكننا بعملية رياضية أن نعلم أن جميع المال في الأرض سوف ينتهي 

إلى عدد قليل جداً من المرابين، وذلك أن الدائن المرابي يربح دائماً في كل 

عملية، بينما المدين معرض للربح والخسارة، ومن ثم فإن المال كله في النهاية 

لا بد أن يصير إلى الذي يربح دائماً، وهذه النظرية في طريقها إلى التحقيق 

الكامل، فإن معظم ملك المال يملكه بضعة آلاف. أما جميع الملك، وأصحاب 

أجراء،  فليسوا سوى  والعمال وغيرهم  البنوك  الذين يستدينون من  المصانع 

يعملون لحساب أصحاب المال، ويجني ثمرة كدهم أولئك اللاف«.

ومن المتخصصين بعلم الاقتصاد من أثبت أن فكرة الربا أساسها ومصدرها 

الأول اليهود، وأن غيرهم أخذها عنهم.. وليس ذلك ببعيد، فإن تاريخ اليهود 

القديم والحديث يثبت بأن إلههم ودينهم وشرفهم وسياستهم هو المال وحده 

لا شريك له، وأن أية وسيلة تؤدي إليه فهي شريفة ونبيلة، حتى ولو كنت دعارة، 

أو تدييثاً، أو قتلً أو سرقة، أو نفاقاً ورياء، أو أية جريمة ورذيلة.

ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
الخبل  في  أحد  على  له  سلطان   ولا  أحداً،  يمس  لا  الشيطان  إن  چ.  ڀٺ    
والصرع، وإنما القصد مجرد التشبيه والتقريب لأذهان العرب الذين يقولون 

عمن يصاب بالصرع: مسه الشيطان... ومعنى الية أن حال الذين يتعاملون 

بالربا، تماماً كحال المجنون والمصروع الذي يخبط في تصرفاته خبط عشواء، 

كالمصروعين،  غداً  قبورهم  من  يقومون  المرابين  إن  عباس:  ابن  عن  وروي 

ويكون ذلك إمارة لأهل الموقف على أنهم أكلة الربا.

چٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿ   چ. ذلك إشارة إلى استحللهم للربا، 
وقد فلسفوه بأن البيع والربا متماثلن من جميع الوجوه، فكيف يكون البيع 

حللاً دون الربا؟! أليس للإنسان أن يبيع ما يساوي خمسة دراهم بستة، وأن 

يبيع ما يساوي درهماً معجلً بدرهمين مؤجلين؟.. إذن، ينبغي أن يُسمح له 
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بإعطاء عشرة دراهم بأحد عشر إلى شهر، والفرق تحكم في نظر العقل.

ورد الله سبحانه هذا الزعم بقوله: چ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   چ. ووجه 

الرد أن مجرد تماثلهما في الظاهر لا يستدعي أن يكونا كذلك في الواقع، فإن 

البيع عملية تجارية نافعة، والبائع يقوم بدور الوسيط بين المنتج والمستهلك، 

فيكون ربحه عوضاً عن أتعابه، وليس أكلً للمال بالباطل أما الربا فهو استغلل 

محض وأخذ للزيادة من غير مقابل فيكون أكلً للمال بالباطل.. ومن أجل هذا 

أحل الله البيع، وحرم الربا.. فاختلفهما حكماً عند الله دليل على اختلفهما 

واقعاً، وكذلك العكس.

چڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄچ. أي من كان قد أخذ الربا قبل 
أن ينزل به التحريم، ثم تركه بعد التحريم لا يكلّف رده إلى من أخذه منه، 

وكذلك من يسلم الن، فإن كان قد أخذ الربا قبل إسلمه لا يجب عليه الرد 

بعد أن يسلم، فهذه الية، تماماً كقوله تعالى: ﴿ وَلاَ تَنكِحُوا مَا نَكَحَ آبَاؤُكُم 

نَ النِّسَاءِ إلِاَّ مَا قَدْ سَلَفَ﴾. مِّ

ومبدأ عدم المفعول الرجعي للقانون أخذ به التشريع الجديد في موارد 

كثيرة، بخاصة في الأمور المالية، وعللوه بأنه يُحدث هزة اقتصادية يصعب 

تلفيها.

چ  ڃ  ڃ   ڃڃ    چ. ذكروا في تفسير العبارة وجوهاً لم تركن النفس إليها. 
والذي فهمناه نحن أن من أخذ الربا جهلً بحكمه، وتركه بعد أن علم نهي الله 

عنه طاعة له فإن الله سبحانه يشمله بعنايته، ويغنيه بحلله عن حرامه، لأنه 

ترك الحرام توكلً على الله، ومن يتوكل على الله فهو حسبه.

چچ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍچ. معناه أن الذين لا 
يأتمرون بأمر الله، ولا ينتهون بنهيه، ويستمرون على أكل الربا عناداً واستخفافاً 

فهم مخلدون في النار، لأن مثل هذا العناد والإصرار لا يصدر إلا عن كافر جاحد.

چڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک   چ. المحق هو 
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النقصان، والربا الزيادة، والمعنى أن المرابي طلب المزيد في ماله، ولكن الربا 

في الحقيقة نقصان للمال، حيث يصبح رجساً محرماً، والحرام يُخرج المال عن 

المالك، ويجعل تصرف المرابي فيه كتصرف الغاصب في المال المغصوب، هذا 

بالإضافة إلى الإثم والعذاب، وبديهة أن كل ما كان سبباً لغضب الله وعذابه 

فهو رجس ونقصان، وعمل من وحي الشيطان.

أما الصدقة فإنها تطهر المال وتزكيه، وتُثبته على ملك المتصدق والمزكي، 

وتستدعي مرضاة الله وثوابه، وهذا هو عين الكمال والزيادة.. وبكلمة أن كثير 

المال الحرام قليل، وقليل المال الحلل كثير.. چ         ک           کچ هو الذي يتمادى 

في أكل الربا، لا يرتدع عنه، وكذا من يتمادى في ترك الزكاة، ولا يكترث بتهديد 

الله ووعيده.

واستناداً إلى هذه الية يصح القول: إن أكثر المنتمين إلى الإسلم في هذا 

العصر كفار آثمون، لتماديهم في أكل الربا، وترك الخمس والزكاة.

ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ   ک   چ  
ظاهرة  الية  هذه  چ.  ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ    ں   ں       ڱ   ڱ   ڱ  
المعنى لا تحتاج إلى تفسير، ومع هذا فقد مر تفسيرها في الية ٢٥ و٨٢.. 

وإنما أعاد الله سبحانه هذا الوعد اطراداً في ذكر الوعد بعد الوعيد، وبالعكس، 

ولما بالغ هنا في وعيد المرابين اتبعه بوعد الصالحين.. وتجمل الإشارة إلى أن 

ظاهر الية يدل على أن الإيمان النظري مجرداً عن العمل ليس بشيء.

ۓ              ے    ے   ھ   ھ   ھ   ھ   ہ    ہ   چ  بألسنتهم  چ  گ  گ   ک   چ   
ۓچ حقاً في قلوبكم. وقوله: ذروا ما بقي من الربا يشعر بأن التحريم 

ليس له مفعول رجعي، كما أشرنا.

چ   ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  چ . ولا موجب لإعلن الحرب من 
الله ورسوله على من أصر على أكل الربا إلا أنه كافر، أو بحكم الكافر، حتى 

ولو أكله تهاوناً ولا جحوداً.. ولكن الروايات عن المعصوم قسمت أكل الربا إلى 



100 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

100 

نوعين: الأول من يأكله مستحلً له، وهذا كافر من غير شك، لأنه قد أنكر ما 

ثبت بضرورة الدين. قيل للإمام جعفر الصادق )ع(: إن فلناً يأكل الربا ويسميه 

اللبا. قال: لئن أمكنني الله منه لأضربن عنقه. النوع الثاني: أن يأكله تهاوناً 

بحكم الله، مع الإيمان بتحريمه، وهذا يُستتاب أولاً وثانياً فإن أصر يقتل. فعن 

الإمام الصادق )ع(: »آكل الربا يؤدب بعد البينة، فإن عاد أُدب، فإن عاد قُتل«. 

وقيل: يقتل في الرابعة.

لا  أي  چ.  ې   ې   ۉ   ۉ    ۅ   ۅ    ۋ   ۋ   ۇٴ   چ   
تظلمون الغريم بطلب الزيادة على رأس المال، ولا تُظلمون أنتم بنقصان رأس 

المال.

چې  ى ى  ئا    ئا  ئە     ئەچ. كل مدين سواء استدان بالربا، 
أو بدونه لا تجوز مضايقته، إذا كان معسراً، كما لا يجوز للمدين الموسر أن 

يماطل بالوفاء، قال رسول الله )ص(: »كما لم يحل لغريمك أن يمطلك، وهو 

موسر كذلك لا يحل لك أن تعسره – أي تضايقه – إذا كان معسراً«.

وحد المعسر الذي لا تجوز مضايقته في الشريعة الإسلمية هو الذي لا 

يملك إلا دار سكناه، وما تدعو إليه الضرورة كثيابه وكتبه وأثاث بيته اللزمة 

لحياته، وأدوات الصناعة التي يكتسب منها قوته، ومؤنة يوم واحد له ولعياله، 

كل هذه لا يجب بيعها لقضاء الدين. وذكرنا مستثنيات الدين مفصلً في الجزء 

الخامس من فقه الإمام جعفر الصادق )ع(، فصل المفلس.

إبراء  أن  چ. ليس من شك  چ ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې   
المعسر من الدين فضيلة، بل ومن أعظم الطاعات، لأن فيه تنفيساً لكربته، 

وقضاء لحاجته، وقد جاء في الحديث: »من نظر معسراً، أو وضع عنه أظله 

الله تحت ظله يوم لا ظل إلا ظله«.

واتفق الفقهاء كلمة واحدة على أن من استدان في غير معصية، ثم عجز 

عن الوفاء تسدد ديونه من بيت المال، قال الإمام جعفر الصادق )ع(: »من 
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طلب هذا الرزق من حله، ليعود به على نفسه، وعلى عياله كان كالمجاهد 

في سبيل الله، فإن غلب عليه، فليستدن على الله، وعلى رسوله ما يقوت به 

عياله«. ومعنى فليستدن على الله ورسوله أن دينه يسدد من بيت المال الذي 

يجب صرفه في سبيل الله.

وقد نص القرآن الكريم على ذلك في الية ٦٠ من سورة التوبة:چ  ڻ  ڻ   

ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھ  ھ  ھ  
ھ  ے  ے  ۓۓ   ڭ  ڭ  ڭڭ  ۇ  ۇ    ۆچ. والغارمون قوم 

وقعت عليهم ديون أنفقوها في طاعة الله.

وقوله تعالى: چ ئۈ  ئۈ         ئې    چ ترغيب في العمل بالعلم، أي ما 

دمتم تعلمون أن إبراء المعسر من الدين خير فعليكم أن تعملوا بعلمكم هذا، 

وقيل: إن المراد بـ»تعلمون« هنا تعملون، أي إن كنتم عاملين بالخير فتصدقوا 

بالدين على المعسر.. وليس هذا ببعيد.. قال الإمام علي )ع(: العلم مقرون 

بالعمل، فمن علم عمل، والعلم يهتف بالعمل، فإن أجابه وإلا ارتحل عنه.. 

وكثير من علماء هذا العصر لا يسمون النظرية، أية نظرية، علماً إلا بعد أن 

يلمسوا صدقها بالتطبيق والتجربة.

بح    بج   ئي   ئى   ئم   ئح            ئج   ی   یی   ی      ئى   ئى   ئى   ئې   چ 
بالصبر على  الربا، وتشدد فيه وأمر  چ. بعد أن نهى سبحانه عن  بخبم 
المدين المعسر، أو إبرائه من الدين في سبع آيات، بعد هذا عقب سبحانه 

بهذه الية التي خوف فيها العصاة من يوم الحساب والجزاء، وهوله وعذابه.

وفي مجمع البيان أن هذه الية آخر آية نزلت على رسول الله )ص(، وأنه 

عاش بعدها واحداً وعشرين يوماً.

ڀ   ڀڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ  ڤ    
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ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ   ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  
ژ   ژ    ڈ   ڎڈ   ڎ   ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ    ڇ     ڇ    ڇ   چ  
ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک   ڑڑ  
ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  ہ   ہ   ہ  ہ  
ۆۆ   ۇ   ۇ   ڭ   ڭ   ڭ   ڭ   ۓ       ۓ   ےے   ھ    ھ   ھ    ھ  
ېې   ې     ې    ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ    ۈ   ۈ      
ى  ى  ئائا  ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئې  
ئې   ئىئى  ئى  یی  ی  ی  ئج  ئح  ئم    ٱ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  
پ  پ  پ     پ  ڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   
ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  

ڃچ.
ذكر الله سبحانه في آخر هذه السورة أحكاماً شرعية تتعلق بالصدقات 

والربا والدين والتجارة والرهن، وتقدم الكلم عن الصدقة والربا، والكلم الن 

في بعض مسائل الدين والرهن والتجارة، وقد اهتمت الية كثيراً بكتابه الدين، 

والإشهاد عليه، حيث أمر الله بالكتابة أولاً بقوله: چ    ڀڀ  چ. وثانياً: چہ   

چ ۓ   الكتابة والإشهاد:   الحكمة من  بيان  في  چ. وثالثاً  ہ   ہ  ہ  
ۓ   ..  ڭ ..  ۇ  چ.

وبالرغم من ذلك فإن أكثر فقهاء المذاهب لم يوجبوا الكتابة في الدين، 

ولا في البيع، ولا الإشهاد عليهما، وحملوا الأمر بذلك على الاستحباب، ويؤيد 

قولهم بالاستحباب أن الله سبحانه بعد أن أمر بالكتابة والإشهاد قال: چڀ  

ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ. أي إذا ائتمن الدائن المديون من 
غير صك ولا إشهاد فعلى المديون الوفاء، وهذا ترخيص ظاهر بترك الكتابة 

والإشهاد، وقريباً يأتي تفسير هذه الية، وهي چڀ  ڀ  چ.

چ   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ   ڀڀ  چ. التداين 
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على وزن تفاعل، أي داين بعضكم بعضاً، ويأتي التداين لمعنيين: الأول التداين 

بالمال. الثاني المجازاة، قال الإمام علي )ع(: كما تدين تدان، ولما كان اللفظ 

المجازاة  لإرادة  چ، دفعاً  تعالى:چ     ٻ  پ  قال  المعنيين  لهذين  محتملً 

من التداين، والأجل الوقت المضروب لانقضاء الأمد، والمسمى هو الذي يعين 

الدين،  بكتابة  أمر  چ  ڀڀ   چ  تعالى:  وقوله  والشهر،  كالسنة  بالتسمية، 

والأمر يدل على الوجوب، ولكن جرت سيرة المسلمين منذ القديم على عدم 

الالتزام بكتابة الدين والإشهاد عليه، فتعين حمل الأمر على الندب والإرشاد.

يشترك الدين مع القرض في أن كلً منهما يتوقف الانتفاع به، على استهلكه، 

وأنه حق ثابت في الذمة، ويفترق القرض عن الدين في أن العين المقترضة 

تسدد بمثلها في الجنس والصفات، فإذا استقرضت نقداً ثبت في ذمتك للمقرض 

نقد مثله، وكذا إذا استقرضت طعاماً أو شراباً أو ثوباً، وعلى هذا ينحصر القرض 

في المثليات دون القيميات.

أما الدين فيثبت في الذمة بسبب من الأسباب الموجبة له، كالقرض، والبيع 

نسيئة، والزواج بمهر مؤجل، والجناية، وما إلى هذه، وعلى هذا يكون الدين 

أعم من القرض، ويقضي بمثله إن كان مثلياً، وبقيمته إن كان قيمياً.

چڀ  ڀ  ٺ  ٺ  چ. لما كان الغرض من كتابة الدين ضمان 
الحق لكل من الدائن والمدين، ودفع التنازع والتخاصم بينهما – لما كان كذلك 

وجب أن يكون الكاتب أميناً عارفاً بأحكام الدين، إذ لو كان جاهلً، أو متحيزاً 

انتقض الغرض المقصود.

وتسأل: لماذا قال: ليكتب كاتب بالعدل، ولم يقل: ليكتب بينكم كاتب 

عادل؟

الجواب: لأن الكتابة بين الناس لا يشترط فيها أن يتصف الكاتب بالعدالة 

في  الجماعة  وإمام  والمفتي  القاضي  في  الشأن  هو  كما  الشرعي،  بمعناها 

الصلة، لأن الغرض من كتابة الدين ضمان الحق وصيانته، كما أشرنا، ويكفي 
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لذلك أن يكون الكاتب عادلاً في هذه الجهة فقط، لا في جميع أقواله وأفعاله.. 

ومن هنا يمكن القول بأن هذه الية تشعر بأن الشاهد لا يشترط فيه العدالة 

الشرعية، بل يكفي الثقة بكونه صادقاً وعادلاً في شهادته، لم يتحيز فيها لأحد 

العدالة  على  الأخبار  في  وردت  التي  الشاهدة  عدالة  ونحمل  المتخاصمين، 

النسبية، دون العدالة المطلقة.

من  وأنت  قياس،  للشاهد  الدين  كاتب  حكم  إعطاء  إن  قائل:  قال  وإن 

القائلين ببطلنه؟

قلنا في جوابه: إن كاتب الدين شاهد على من أملى عليه الدين، وإن لم 

يسمّ شاهداً عند العرف، وبكلمة أن للشاهد فردين لافظاً وكاتباً، هذا يشهد 

بالكلم المكتوب، وذاك يشهد بالكلم الملفوظ، والكتابة أخت اللفظ.

چ    ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ چ. المراد بعلمه الله 
أمره والمأمور به الكتابة بالعدل، ومن غير تحيز، وقوله: چ ڤ چ تأكيد 

لقوله: چ    ٺ  ٿ       چ . وسر هذا التأكيد أن الذين يحسنون الكتابة آنذاك كانوا 

قلة، فإذا ما امتنع الكاتب تعذر الاستعانة بغيره.

وتسأل: أن قوله تعالى: چ    ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿچ  نهي، والنهي يدل على 

التحريم، ومعنى هذا أن الكاتب يجب عليه أن يلبي إذا دعي إلى كتابة الدين، 

مع العلم بأن هذه الكتابة ندب لا فرض، فكيف زاد الفرع على الأصل؟

دون  الاستحباب  على  چ  ڀڀ   چ     تعالى  قوله  حملنا  كما  الجواب: 

الوجوب تحمل قوله:چ    ٺ  ٿ       چ على الكراهة دون التحريم.. اللهم إلا إذا 

تيقن المدعو إلى الكتابة بأن امتناعه سبب تام للفساد، ووقوع المتخاصمين 

في الحرام.. فعندها يحرم عليه أن يمتنع، ولكن من باب دفع الفساد، لا من 

باب وجوب كتابة الدين.

أي  يملل،  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃچ.  چڤ    ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ 
يملي، والذي عليه الحق هو المديون، والضمير في منه يعود على الدين، أو 
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على الحق، والمعنى أن المديون يجب أن يلقي على كاتب الدين الحق الذي 

عليه للدائن، دون نقصان، يلقيه بلفظ صريح واضح، ليكون إقراراً منه بالحق 

يُلزمَ به هو أو ورثته عند الاقتضاء، فربما توفي قبل وفاء الدين، وتمنع الورثة 

عن الدفع، فيذهب الحق على صاحبه إذا لم يكن بيده حجة من غريمه تثبت 

دعواه.

وهذا أقل ما يجب على المديون تجاه صاحب الدين الذي قضى حاجته، 

الذل  جناح  يخفض  واحد  من  أكثر  رأيت  وقد  العسرة،  ساعة  مشكلته  وحل 

إذا  حتى  الضرورة،  به  يسد  ما  يقرضه  أن  راجياً  الحاجة  من  المال  لصاحب 

استجاب صاحب المال، وأحسن تنكر له المديون، واتخذه عدواً، ووصفه بكل 

قبيح، لا لشيء إلا لأنه طالبه بحقه. وفضلً عن أن مقابلة الإحسان بالإساءة 

حرام شرعاً وعقلً فإنها تنبئ عن الخبث واللؤم.

قال تعالى في الية ١٤ من سورة لقمان: چڇ  ڍ     ڍ  ڌچ. وفي 

الحديث: »لا يشكر الله من لا يشكر الناس«. وفي حديث آخر: »من أسدى 

معروفاً إلى إنسان، فشكر الخالق، وقال: الشكر لله. وتجاهل صاحب العروف، 

المعروف على  الشكر، حتى يشكر من أجرى  الله سبحانه لا يقبل منه  فإن 

يده...« ومن هنا اشتهر: من لا يشكر المخلوق لا يشكر الخالق، ولهذه الملزمة 

أسرار:

١ – إن العقل والشرع يحكمان بوجوب شكر المنعم، أي منعم كان، ومن 

ترك هذا الشكر فقد عصى الله سبحانه، والعصيان كفر وجحود لأنعمه جل 

وعل.

٢ – إن كرامة الإنسان من كرامة الله، وفي الحديث: »إن الله يقول يوم 

القيامة لعبد من عباده: ما منعك إذا مرضت أن تعودني؟ فيقول العبد: سبحانك 

أنت رب العباد، لا تألم ولا تمرض.. فيقول الله: مرض أخوك المؤمن، فلم تعده، 

فوعزتي وجللي لو عدته لوجدتني عنده، ثم لتكفلت بحوائجك، وقضيتها لك، 
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وذلك من كرامة عبدي، وأنا الرحمن الرحيم«.

٣ – إن شكر المحسن من الوفاء، والوفاء دليل الصدق والإيمان، بل هو 

أصل الفضائل، فحيث يوجد الوفاء يوجد الصدق والإخلص والأمانة والتضحية.. 

والوفاء لا يتجزأ، فمن يفي لمن أحسن إليه فإنه يفي أيضاً للأهل والأصدقاء 

والوطن، وللإنسانية جمعاء، ومن غدر بمن أحسن إليه، أو تجاهله، فإنه يتجاهل 

ويغدر أيضاً بأهله وأصدقائه ووطنه، ومن هنا قيل بحق: من لا وفاء عنده لا 

دين له.

وأروع ما يكون الوفاء في وقت المحنة وساعة العسرة، لأن الوفاء في وقت 

النعمة والميسرة وفاء للمال، لا لصاحبه، وللدنيا، لا لمن هي في يده.

چڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ   چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  
ڎڈچ . السفيه المبذر الذي لا يحسن التصرف في المال، والضعيف الصبي، 
ومن لا يستطيع الإملء المجنون، كل هؤلاء لا يصح منهم الإملء والإقرار، فل 

بد أن يقوم مقامهم من يتولى شؤونهم، ويقوم بعنايتهم.. وتجمل الإشارة إلى 

الولي على قسمين: ولي خاص، وهو الأب والجد للأب، وولي عام، وهو  أن 

الحاكم الشرعي الجامع بين الاجتهاد والعدالة، ولا ولاية له إلا مع فقد الأب 

والجد، والتفصيل في كتب الفقه ومنها الجزء الخامس من كتاب فقه الإمام 

جعفر الصادق.

چڈ  ژ   ژ  ڑڑچ. هذا هو النوع الثاني من الأمور التي 
اعتبرها الله في الدَين، الأول الكتابة، والثاني الإشهاد، واستشهدوا، أي أشهدوا، 

يقال: استشهدت الرجل، وأشهدته بمعنى واحد، والشهيدان هما الشاهدان، 

وقد اعتبر القانون الوضعي وجود شاهدين في تحرير العقود الرسمية، تماماً 

كما جاء في القرآن، وقوله: چ  ڑڑچ استدل به الفقهاء على أن الشاهد 

يشترط فيه الإسلم.

وقال الشيعة الإمامية والحنفية: هذا إذا كان المشهود عليه مسلماً، أما إذا 
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كان غير مسلم فإن شهادة أهل ملة تُقبل على ملتهم. وقال المالكية والشافعية: 

لا تقبل شهادة غير المسلم، حتى ولو كان على مثله. )المغني وفتح القدير، 

باب الشهادة(.

تثبت  ڳچ.  ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک   چ  
الحقوق المالية بشهادة رجلين، ورجل وامرأتين، ورجل ويمين باتفاق المذاهب 

إلا أبا حنيفة فإنه قال: لا يقضى بشاهد ويمين. والقرآن الكريم ذكر شهادة 

الرجلين، والرجل والمرأتين فقط. أما ثبوت الحق المالي بالشاهد واليمين فقد 

صرحت به السنة النبوية.

وتسأل: هل يثبت الحق المالي بشهادة النساء فقط؟ ثم هل يثبت بشهادة 

المرأتين ويمين، كما ثبت بشهادة الرجل واليمين؟

الجواب:  اتفقت المذاهب على أن الحقوق في المال لا تثبت بشهادة 

النساء مفردات عن الرجال، وبدون يمين، واختلفت في ثوبتها بشهادة امرأتين 

ويمين. قال المالكية والإمامية: يثبت، وقال غيرهم: لا يثبت.

وقوله تعالى: چگ  گ  ڳ  ڳچ. يحتمل معنيين: المعنى الأول أن 

يكون المراد من الرضا خصوص الرضا لنفس هذه الشهادة الخاصة، لا للشهود 

بما هم مرضيون ديناً وصلحاً بصرف النظر عن شهادتهم هذه وغيرها، وعلى 

بأن شهادة  القاضي  يثق  أن  يكفي  بل  الشاهد،  العدالة في  تشترط  فل  هذا 

الوضعية، حيث  القوانين  الشاهد مطابقة للواقع، كما هو شأن الشهادة في 

تركت تقدير الشهادة للقاضي وحده.

المعنى الثاني أن يكون المراد الرضا للشهود أنفسهم بما هم مرضيون ديناً 

وصلحاً، وعليه فل بد من عدالة الشاهد نفسه.. إن لفظ الية يحتمل هذا هذا 

العدالة  إرادة  الفقهاء يرجحان  المعنى والمعنى الأول، ولكن الأخبار وفتوى 

في الشاهد نفسه.. قال الإمام علي )ع(: »اشهدوا ممن ترتضون دينه وامانته 

وصلحه وعفته، وعلى هذا إذا شهد العدلان فعلى القاضي أن يحكم بموجب 
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شهادتهما، سواء أحصل له العلم من قولهما، أم لم يحصل تعبداً بالنص، أما إذا 

شهد عنده غير العدول فل يحكم بشهادتهم إلا إذا حصل له العلم من أقوالهم، 

بحيث يكون العلم هو المصدر للحكم، لا شهادة غير العدول.

چ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱچ. هنا سؤالان:
يقل  ولم  الأخرى،  إحداهما  فتذكر  إحداهما  تضل  إن  قال:  لماذا  الأول: 

فاصل  لا  في جملتين  إحداهما  وهو  الظاهر،  الاسم  فأعاد  الأخرى،  فتذكرها 

بينهما بعيد أو قريب؟

وأجيب عن ذلك بوجوه خيرها جميعاً أن شهادة المرأتين لما كانت بمنزلة 

شهادة الرجل الواحد وجب الجمع بين المرأتين لتؤدي كل منهما شهادتها على 

مسمع من الثانية، حتى إذا تركت شيئاً من الشهادة ذهولاً عند ذكرتها الأخرى، 

فإذا انتهت الأولى أدت الثانية بمحضر من زميلتها، ومثلت الدور الذي مثلته 

تلك، وعليه تكون شهادة كل منهما متممة لشهادة الأخرى، وهذا المعنى لا 

يتأدى إلا بإعادة لفظ إحداهما، لكي ينطبق على الاثنتين، ولو قال فتذكرها 

الأخرى لكان المعنى لئل تنسى واحدة فتذكر الثانية، فتكون إحداهما ناسية، 

والأخرى ذاكرة، وليس هذا بمراد، وإنما المراد أن كلً منهما تذكر الأخرى كما 

قدمنا.

إذا كانوا رجالاً، بل  الشهود  الجمع بين  أنه لا يجب  إلى  وتجمل الإشارة 

التفريق أولى على العكس من النساء الشاهدات.

السؤال الثاني: ما هو السر في أن شهادة امرأتين تساوي شهادة الرجل 

الواحد؟ 

وأجيب عن هذا السؤال بأوجه، منها أن المرأة ضعيفة العقل، ومن الطريف 

جواب بعض المفسرين بأن مزاج المرأة تكثر فيه الرطوبة.. ولو صح هذا القول 

يكون كل رطب المزاج نصف شاهد، حتى ولو كان رجلً، وكل حار المزاج يكون 

شاهداً كاملً، حتى ولو كان امرأة.. وأرجح الأقوال نسبياً أن الرجل يملك عاطفته 
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وهواه أكثر من المرأة – غالباً – والجواب الصحيح إن علينا أن نتعبد بالنص، 

حتى ولو جهلنا الحكمة منه.

وتجمل الإشارة إلى أن القاضي قد تركن نفسه إلى شهادة امرأة واحدة، 

ويحصل له العلم من قولها أكثر مما تركن نفسه إلى شهادة عشرة رجال غير 

عدول.. والقاضي يجوز له أن يقضي بعلمه إذا تكوّن هذا العلم من ظروف 

الدعوى وملبساتها وقرائنها، ولو كانت هذه القرينة شهادة امرأة، ما دامت 

وسيلة للعلم أو الاطمئنان.

چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀچ. إذا دعاك داعٍ لتشهد له على حق أو دين 
وجب عليك أن تستجيب لدعوته على الكفاية، أي إذا قام غيرك بهذه المهمة 

سقط الوجوب عنك، وإلا كنت مسؤولاً أمام الله سبحانه، والدليل هذه الية، 

والحديث الشريف: »إذا دعاك الرجل، لتشهد له على حق أو دين فل يسعك 

أن تتقاعس عنه«.

الملل،  السأم  ےچ.  ھ    ھ   ھ    ھ   ہ   ہ   ہ    ہ    چۀۀ  
والضمير في تكتبوه يعود إلى الدين أو الحق، والقصد هو الحث على كتابة 

الدين من غير فرق بين قليله وكثيره، ما دام الغرض التحفظ من وقوع النزاع 

والخلف.

چۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆچ. أي أن كتابة الدين 
والإشهاد عليه أعدل وأبلغ في الاستقامة وأقرب إلى نفي الشك والارتياب.

وتسأل: إن الله سبحانه أمر بالكتابة أولاً في قوله: چ   ڀڀ  چ وثانياً: 

چہ   ہ   ہ  ہڀ  چ. وثالثاً أشار إلى الحكمة من ذلك بأن الكتابة أقسط 
وأقوم وأدنى، ومع كل هذا فقد أفتى الفقهاء باستحباب الكتابة، لا بوجوبها، 

لسيرة المسلمين القطعية منذ الصدر الأول، حتى اليوم، ونحن معهم في ذلك، 

ولكن هناك شيء آخر غير كتابة الدين، والإشهاد عليه، وهو أن الفقهاء قد 

أوجبوا على القاضي أن يحكم بموجب البينة العادلة، حتى ولو لم يحصل له 
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العلم منها، وما ذاك إلا تعبداً بالنص.. ولكن الفقهاء لم يعتبروا الكتابة وسيلة 

من وسائل الإثبات كالبينة، وقالوا: لا يجوز الحكم بموجبها إلا إذا أوجبت العلم 

أو الاطمئنان.. ألا يدل هذا الأمر المتكرر بالكتابة على أنها طريق لإثبات الحق، 

ولو بالدلالة الالتزامية؟

البينة  واعتبار  الثابت شيء،  للحق  الدين صوناً  بكتابة  الأمر  أن  الجواب: 

العادلة طريقاً لإثبات الحق شيء آخر، ومن هنا يجب الحكم بموجب البينة، 

سواء أقرّ بها المحكوم عليه، أو أنكرها، أما الكتابة فل بد من سؤال المدعى 

عليه عنها، فإن أقر بها دخلت في باب الإقرار، وإن أنكرها احتاج إثباتها إلى 

وسيلة من وسائل الإثبات كالبينة أو اليمين أو الاختبار والمقابلة بينها وبين خط 

الكاتب، وعليه فل تكون الكتابة وسيلة مستقلة بذاتها، كما هو الشأن في البينة.

ې     ې    ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ    ۈ   ۈ  چ 
ېچ. المصدر من أن وصلتها في محل نصب على الاستثناء المنقطع، 
التجارة  في  هنا  والكلم  المؤجل،  الدين  كتابة  في  كان  المتقدم  الكلم  لأن 

الحاضرة، وإباحة عدم كتابتها، ومعنى التجارة الحاضرة البيع بثمن معجل، لا 

مؤجل، ومعنى تديرونها بينكم تتناقلونها من يد إلى يد، فيأخذ البائع الثمن 

من المشتري، ويأخذ المشتري المثمن من البائع، وينتقل بذلك ما كان في يد 

كل إلى ملك الخر.

ومحصل المعنى من مجموع الكلم أنه لا بأس عليكم بترك الكتابة في 

المعاملت التجارية التي تقع بينكم بثمن معجل، أما السر لإباحة ترك الكتابة 

في ذلك فلأن مثل هذا البيع المعروف ببيع المعاطاة يجري كثيراً بين الناس، 

فلو كُلفوا بكتابة الصكوك لكل المبيعات لشق الأمر عليهم، بخاصة في الأشياء 

الصغيرة.

وكيف كان، فإن المسائل التجارية يوكل الشارع الأقدس أمرها إلى الناس 

يديرونها بينهم حسبما تستدعيه مصالحهم، فإن كانت المصلحة في الكتابة 
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المنقولات  من  وغيرها  العقارات،  بيع  في  شأنهم  هو  كما  فعلوا،  والتسجيل 

الثمينة كالسيارات، وما إليها، وإن كانت المصلحة في ترك الكتابة تركوها، كما 

هي عادتهم في بيع المأكول والملبوس.. وإذا أمر الله بكتابة الدين والبيع، أو 

رخص بتركها فإنما يأمر استحباباً وإرشاداً إلى ما يجنبهم المشاكل والمتاعب.. 

أجل، إنه تعالى ينهاهم تحريماً عن الغش والتغرير، والربا والاستغلل، وأكل 

المال بالباطل من غير عوض ومقابل.

وتسأل: إن نفي الجناح عن ترك كتابة التجارة الحاضرة يشعر بأن ترك كتابة 

الديون فيه جناح، وعليه تكون كتابة الديون واجبة خلفاً لما عليه الفقهاء الذين 

قالوا باستحبابها، لا بوجوبها.

نفي  چۉ  ۉ  ې   ې    ېېچ  تعالى:  يقول  المراد  إن  الجواب: 

الأمر  يكون  كي  الأخروية،  والمضرة  الإثم   نفي  لا  الدنيوية،  والمضرة  البأس 

بكتابة الديون للوجوب.

چى  ى  ئائاچ. اتفق الفقهاء على أن الإشهاد على البيع ندب، 
لا فرض إلا الظاهرية، فإنهم قالوا بأنه فرض، لا ندب عملً بظاهر اللفظ. چ ئە    

ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  چ. إذا اتفق المتبايعان على الكتابة والإشهاد في الدين 
أو البيع فعلى الكاتب أن يكتب بالعدل، وعلى الشاهد أن يشهد بالحق.. وتقدم 

الكلم عن لفظ لا يضار وإعرابه في الية ٢٣٣، وهو قوله تعالى: ﴿ۉ  ې  ې   

ې  ې﴾ البقرة ٢٣٣.
چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئېچ. الفسوق هو الخروج عن طاعة الله، 
وكل من فعل شيئاً نهى الله عنه، أو ترك شيئاً أمر الله به فهو فاسق خارج عن 

طاعة الله، مستحق لغضبه وعقابه. چ ئې   ئىئىچ في الطاعة لجميع أوامره 

ونواهيه. چ ئى  یی  ی  ی  ئج  ئحچ. يعلمكم ما فيه خير 

لكم ديناً ودنيا. وبديهة أن الله سبحانه لا يعلمنا مباشرة، ولا يلقي العلم في 

عقولنا وقلوبنا إلقاء، وإنما يعلمنا بواسطة الوحي الذي ينزله على أنبيائه، هذا 
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التي تضمن  المصالح  إلى  الذي يتضمن كل ما فيه هدايتنا وإرشادنا  الوحي 

بقاءنا وسعادتنا.

قال الصوفية كلهم أو جلهم: لا سبيل إلى المعرفة والعلم بالله ووحيه، 

والشريعة وأسرارها إلا الإيمان والتقوى، فمن اتقى الله عرفه وعرف شريعته 

وأحكامها، وعرف الخرة وأهوالها، وفهم القرآن والحديث من غير درس وتعلم، 

ويسمون علمهم هذا بالعلم اللدني، واستدلوا بأدلة منها قوله تعالى: چ ئې   

ئىئى ئى  ییچ. ولفظ الية الكريمة يأبى هذا الاستدلال، لأنه لو كان 
كما قالوا لجزم يعلمكم جواباً لاتقوا، ولاقترن الجواب بالفاء، لا بالواو.. هذا، 

إلى أن من أمعن الفكر في قول الصوفية هذا يجده أشبه بهذيان المحموم 

الذي يلغو ويقول: إن البيت لا يتم بناؤه إلا بعد السكن فيه، وأن الثوب لا يتم 

نسيجه إلا بعد لبسه.

ولا أدري كيف يدعي الصوفية العلم بالحديث، وقد تواتر عن الرسول )ص(: 

»اطلبوا العلم ولو بالصين.. العلم بالتعلم«؟ ونحن لا نشك أبداً في أن النظريات 

تتبلور بالتطبيق والعمل، وأن العالم العامل تتفتح له أبواب بمعلومات جديدة، 

ولكن هذا شيء، وكون التقوى وسيلة إلى المعرفة شيء آخر.

  چٱ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀچ. بعد أن أمر الله 
بكتابة الدين صيانة له جعل الرهن وثيقة له بدلاً عن الكتابة، حيث تتعذر 

في السفر.

بقوله  واستدلوا  بالقبض،  إلا  يتم  لا  الرهن  عقد  أن  على  الفقهاء  واتفق 

تعالى:   چ پ  ڀچ. والتفصيل في كتب الفقه، ومنها الجزء الرابع من 

فقه الإمام جعفر الصادق.

وتسأل: إن الرهن جائز في السفر والحضر، ومع وجود الكاتب وعدمه، فما 

هو القصد من التقييد بالسفر، وعدم وجود الكاتب؟

يسبق  أنه  مع  بالمرة،  وتجاهله  السؤال،  هذا  المفسرين  بعض  وتخطى 
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الله أجراه  الشرعية.. وأجاب أكثرهم عنه بأن  إلى ذهن كل عارف بالأحكام 

على الأعم الأغلب، إذ الغالب في السفر عدم وجود الكاتب في ذاك العصر.. 

ويلحظ بأن الغالب في السفر أيضاً عدم وجود الرهن، ومن الذي يحمل في 

سفره أشياءه التي يمكن رهنها إلا ما ندر؟

والجواب الصحيح أن الية بظاهرها تدل على عدم جواز الرهن في الحضر، 

بناء على أن للشرط مفهوماً، وهو هنا: إن لم تكونوا على سفر فل رهان، ولكن 

هذا الظاهر لا يجوز الاعتماد عليه بعد أن ثبت أن النبي )ص( الذي نزل الوحي 

على قلبه لم يعمل به، فلقد رهن درعه عند يهودي، وهو حاضر في المدينة، 

وليست هذه هي الية الوحيدة التي نترك ظاهرها بالسنة النبوية، ومن هنا 

أجمعت الأمة على عدم جواز العمل بظاهر آية من آيات الأحكام الشرعية 

إلا بعد البحث والتنقيب عن الأحاديث النبوية الواردة مورد الحكم المدلول 

للآية الكريمة.

چڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹٹچ. أي 
أن الدائن إذا أحسن الظن بالمديون، وأعطاه بل صك ولا رهن ولا إشهاد ثقة 

بصدقه ووفائه، إن كان كذلك فعلى المديون أن يكون عند حسن ظن الدائن، 

ويرد له الحق كاملً..

وهذا الحكم عام لا يختص بالدين، بل يشمل الأمانات بكاملها، قال تعالى: 

چ  ۆ    ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅ  چ ]النساء: ٥٨[. وقال رسول الله )ص(: لا 
تنظروا إلى صلة الرجل وصومه، وكثرة حجه ومعروفه، وطنطنته بالليل، ولكن 

انظروا إلى صدق حديثه وأدائه للأمانة، وقال الإمام زين العابدين )ع(: لو أن 

قاتل أبي ائتمنني على السيف الذي قتله به لأديته إليه.

بين تحمل  چٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦچ فرق 
الشهادة، وبين الإدلاء بها بعد تحملها، فمعنى تحمل الشهادة أن يدعوك داعٍ 

لتشهد له على حق أو دين، وتجب الإجابة هنا كفاية لا عيناً كما ذكرنا في تفسير 
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قوله تعالى:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀچ. أما الإدلاء بها فهو أن يدعوك صاحب 

الحق بعد أن تتحمل الشهادة لتدلي بها أمام المحاكم، ولا يسعك أن تمتنع 

عن إجابته إذا توقف ثبوت الحق على الاستماع إلى شهادتك، وأمنت الضرر، 

فإذا امتنعت، والحال هذه، فأنت آثم، لقوله تعالى: چٹ  ٹ  ڤڤ  

ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦچ. والمراد بآثم قلبه أنه يعاقب عقاب من قصد 
وتعمد الإثم، لأن القصد والعمد من صفات القلب.

  چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  
ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  گ  ڳچ.

چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ    ڈڈ   چ. قد ترد على قلب 
الإنسان خواطر سوداء لا يتمكن من دفعها، كما لو تمنى أن تُهدم دار فلن، 

أو تدهسه سيارة، ولا حساب ولا عقاب على هذه ما دامت مجرد خواطر لا 

يظهر لها أثر في قول أو فعل، لأنها خارجة عن القدرة، فالتكليف بها سلباً أو 

إيجاباً تكليف بما لا يطاق.

وقد يعزم على المعصية عزماً أكيداً، ويهم بها عن تصميم، حتى إذا أوشك 

أن يفعل أحجم وتراجع، إما خوفاً من الله سبحانه، وأما خوفاً من الناس، والأول 

مأجور، لأن إحجامه خوفاً منه تعالى يُعد توبة وإنابة يثاب عليها، والثاني غير 

فلقد جاء في  الله وكرماً،  تفضلً من  يعاقب  يثاب ولا  لا  مأجور ولا موزور، 

الحديث: إذا همّ العبد بحسنة فلم يفعلها كتبت له حسنة، فإن فعلها كتبت له 

عشراً، وإن همّ بسيئة فعملها كتبت سيئة واحدة، فإن لم يعملها لم تكتب شيئاً.

نوعين:  العاصي على  بالفعل، وهذا  ويباشرها  المعصية،  يعزم على  وقد 

نوع يعصي الله علناً غير مكترث بأقوال الناس وانتقادهم وتشهيرهم، وهذا 

هو المراد بقوله: چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ چ. ونوع يستر معصيته بالنفاق 

والرياء، يُفسد في الخفاء، ويعلن الصلح، وكل النوعين يعلم الله بهما چژ  
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ژ  ڑ  ڑ  ک  ککچ. ما دام الله سبحانه مالك السموات والأرض، قادراً 
على كل شيء فله أن يعفو عمن يشاء من العصاة، ويعذب من يشاء منهم 

حسبما تقتضيه حكمته.. قال محيي الدين ابن العربي في تفسيره ما معناه: إن 

الله يغفر للعاصي إذا كان قوياً في إيمانه، ولكن صدرت منه المعصية عرضاً، لا 

لرسوخ جذورها في نفسه، ويعذب العاصي الضعيف في إيمانه الذي رسخت 

جذور المعصية في نفسه.

  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   
ڭ   ڭ   ۓ   ےۓ   ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ  
ڭ  ڭ   ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉې   ې  ې  
ې  ى    ى  ئا  ئائە  ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  
ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  بحبخ   بم  بى  

بي  تج  تح  تخ  تم   چ.
  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱچ. هنا سؤال يفرض نفسه، وهو أن كل رسول 
يؤمن بالله وبالوحي الذي أنزل إليه، وإلا لا يكون رسولاً، فالأخبار عن ذلك 

يشبه توضيح الواضح، وتحصيل الحاصل، وهذا غير جائز في كلمه تعالى الذي 

يجب أن يحمل على أحسن المحامل، فل بد أن يكون للإخبار عن ذلك هدف 

يرمي إليه فما هو هذا الهدف؟

الجواب: ليس الغرض من الية مجرد الإخبار بأن النبي )ص( قد آمن بالله.. 

كل، فإن كل نبي يولد مؤمناً بالله ووحدانيته، ولكن ليس كل نبي يولد نبياً، أو 

يعلم أنه سيكون نبياً – إلا عيسى )ع( الذي قال حين انفصل عن أمه   چژ     

ژ  ڑ  ڑ  ک  ک   ک  چ.. ]مريم:٣٠[ – ومحمد )ص( لم ينزل عليه الوحي 
إلا بعد أن أتم أربعين عاماً من عمره الشريف، وحين قال له جبريل أول ما 

قال: چ چ  چ  چ  ڇ  ڇچ  العلق: ١ شك في أمره وحار، وخشي أن يكون 
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الصوت من الوساوس والهواجس، حتى أنه شكا إلى زوجته الحانية خديجة، 

أتاه  الذي  أن  والوجدان  بالحس  اقتنع  ثم  نوفل،  بن  ورقة  إلى  به  فانطلقت 

ملك، وليس بشيطان، وقد خاطبه الله بقوله: چ ھ  ے       ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ          

ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆۈ  ۈ  ۇٴ   ۋ   ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  
ېچ])يونس: ٤٩[. وفي الحديث أن النبي عقّب على ذلك قائلً: لا أشك ولا 

أسأل.

وبهذا يتبين أن الغرض في قوله تعالى:چ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱچ إن ما 

جاء في هذه السورة وغيرها من أصول الإيمان والعقيدة، والعظات والأحكام 

وكل ما أخبر به الرسول هو من وحي الله سبحانه، وهذا الوحي لم يؤمن به 

الرسول إلا بعد أن مرّ بمرحلة الشك والبحث والملحظة الدقيقة، وإلا بعد 

أن تكشفت له الحقيقة بالحس والعيان، إذن، كل ما أخبر به الرسول فهو من 

عند الله لا ريب فيه.

ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ    ڻ   ڻ   ڻ   ڻ  ںں   چ  
خالق  بأنه  نعتقد  أن  الشامل  الكامل  بمعناه  بالله  الإيمان  ليس  ھچ. 
الكون وكفى.. كل، إن المؤمن حقاً هو الذي يؤمن بالله، وبما بعث من الرسل، 

وأنزل من الكتب بما فيها من أصول ومبادئ وأحكام وملئكة، وما إليها من 

المغيبات دون استثناء، فمن آمن بالله دون كتبه ورسله، أو آمن به وببعض 

الله غداً حكم من لم يؤمن به إطلقاً، ولو أن  كتبه ورسله كان حكمه عند 

أهل الأديان أخذوا بمبدأ الإيمان بالله، وبكل ما جاء من عنده لما كانت هذه 

الطوائف وتناحرها وتخاصمها، ولكنهم آمنوا ببعض، وكفروا ببعض فكان بينهم 

هذا العداء المستمر.

ظلم:  المقدور  بغير  التكليف  لأن  ۈچ.  ۈ   ۆ   ۆ   ۇ    ۇ   چ   
چڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ   چ ]آل عمران: ١٨٢[. ولكن الأشعرية أجازوا التكليف 

بغير المقدور، ونفاه الإمامية والمعتزلة.
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من  ۉچ  ۉ   چۅ   والحسنات.  الخيرات  من  ۅچ   ۋ   چۋ  
الشرور والسيئات، فمن يعمل مثقال ذرة خيراً يره ومن يعمل مثقال ذرة شراً 

يره... ومن رحمة الله بعباده أن العبد إذا صدرت منه حسنة كتبها الله له في 

الحال، وبمجرد صدورها منه، وإذا صدرت منه سيئة أمهله حيناً، فإن استغفر 

وندم لم تُكتب، وإن أصر كُتبت عليه.. وقال جماعة من العارفين أن الإنسان 

يفعل الخير يدافع من نفسه، لأنه مفطور عليه، ولا يفعل الشر إلا ببواعث 

خارجية من البيئة والتربية الفاسدة، ولهذا جعل تعالى الخير من الكسب، لا 

من الاكتساب، حيث قال: چۋ  ۋ  ۅچ ولم يقل ما اكتسبت، وجعل الشر 

من الاكتساب، فقال: چۅ  ۉ  ۉچ  ولم يقل ما كسبت.

حوله  كثر  مشهور  إشكال  هنا  ئاچ.  ئا   ى   ى     ې   ې   چې  
الكلم، وحول جوابه في كتب الأصول وعلم الكلم، وملخص الإشكال أن الخطأ 

والنسيان لا يدخلن تحت إرادة الإنسان وقدرته، فالمؤاخذة عليهما مرفوعة 

بذاتها، فمن نسي الصلة، أو أخطأ في فهم الحكم الشرعي واستخراجه من 

مصدره يُحكم بمعذوريته وقبح مؤاخذته.. إذن، فل معنى لطلب رفع المؤاخذة 

عنه.

المنار في  الشيخ محمد عبده – كما نقل صاحب  به  وغريب ما أجاب 

الشريعة  أن  بدليل  مؤاخذتهما  تصح  والمخطئ  الناسي  أن  من   – تفسيره 

غيره  مال  أتلف  من  على  الضمان  أوجبت  قد  الوضعية  والشرائع  الإسلمية 

خطأ، كما أوجبت الدية على من قتل إنساناً من غير قصد.. وأخذ هذا الجواب 

وتبناه في تفسيره الشيخ مصطفى المراغي.

ووجه الغرابة أن المقصود من المؤاخذة في الية هو العقاب والمسؤولية 

يعاقب،  ماله خطأ لا  أتلف  أو  إنساناً،  قتل  المادية، فمن  الغرامة  لا  الأدبية، 

ولا يسأل عن شيء من الوجهة الأدبية، وإنما يحكم عليه بغرامة مالية، تماماً 

كالمديون. 
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والصحيح في الجواب: إن الخطأ والنسيان يصدران تارة من الإنسان بعد 

تحفظه واحتياطه، وهذا النوع من النسيان والخطأ يعذر فيه صاحبه، ولا تجوز 

مؤاخذته أدبياً، وهو المقصود من الية الكريمة.. وتارة يصدر الخطأ والنسيان 

عن التهاون وترك التحفظ، بحيث لو تيقظ واحترز لم يصدرا منه، وهذا النوع 

لا يعذر فيه صاحبه، وتجوز المؤاخذة عليه، وهو المطلوب رفعه في الدعاء.. 

وعليه يسقط الإشكال من أساسه.

چئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  
ی  ی    ی  ی  ئجئحچ. الأصر العبء الثقيل الذي يأصر صاحبه، أي يحبسه مكانه، 
والمراد به هنا التكليف الشاق.. وقد وضعه الله سبحانه على بني إسرائيل، 

حيث فرض عليهم خمسين صلة في اليوم والليلة، وأمرهم بأداء ربع أموالهم 

في الزكاة، وغير ذلك من التكاليف الشاقة التي ذكرها أهل التفاسير مفسرين 

چئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئېئحچ. وعليه يكون معنى: لا  تعالى:  قوله  بها 

تحمل علينا إصراً، لا تكلفنا بما يثقل علينا حمله.

وتسأل: إن قوله تعالى: چئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجچ يفيد هذا المعنى 

بالذات، مع العلم بأن هذه الجملة معطوفة على ولا تحمل علينا إصراً، والعطف 

يقتضي المغايرة، حيث لا يجوز عطف الشيء على نفسه؟

الجواب: لو نظرنا إلى قوله: چئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجچ مستقلً عن 

السياق لكان الأمر كما قلت، لأن المعنى الظاهر هو أن لا تكلفنا بما يشق 

علينا.. أما إذا نظرنا إليه مع ملحظة السياق فيتعين أن يكون المراد لا تعاقبنا 

عقوبة لا نطيقها.. فعبّر عن العقوبة بما تؤدي إليه من عدم إطاقتها والصبر 

عليها، قال الشيخ مرتضى الأنصاري في كتابه المعروف بالرسائل، باب البراءة: 

»لا يبعد أن يراد بما لا يطاق في الية العذاب والعقوبة، فمعنى لا تحملنا ما 

لا طاقة لنا به لا تورد علينا ما لا نطيقه من العقوبة«.

چ  ئم  ئى  ئي   بج  بحبخچ. العفو والمغفرة والرحمة ألفاظ متقاربة، 
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والفرق بينها بسيط، هو أن العفو مجرد ترك العقاب على الذنب، والمغفرة 

ترك العقاب، مع الستر على الذنب، والرحمة طلب التفضل والأنعام بالثواب. 

چ  بم  بى  بي  تج  تح  تخچ الذين يستخفون بدين الله، 
ويعتزون بغير الله.. وجاء في مجمع البيان عن النبي )ص(: »إن الله سبحانه 

قال عند كل فصل من هذا الدعاء: فعلت واستجبت«. ولهذا استحب الإكثار 

من هذا الدعاء.

ربنا لا تؤاخذنا إن نسينا أو أخطأنا ربنا ولا تحمل علينا إصراً كما حملته على 

الذين من قبلنا ربنا ولا تحملنا ما لا طاقة لنا به واعف عنا واغفر لنا وارحمنا 

أنت مولانا فانصرنا على القوم الكافرين.

سيد قطب:
چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  
ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  ک     ک  
ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  
ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇۆ  
ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا  ئە  
ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  ئې     ئې     ئىئى   ئى  ی   ی  
ی  ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمبى  بي  تج  تح  تخ  تم  
ٻ   ٻ    ٻ   ٱ   خح    خج   حم   حج   جحجم   ثي   ثى   ثم   ثج   تي   تى   
ٻ  پ  پ  پ  پڀ   ڀ  ڀ         ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   

ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤچ  
أول ما يواجهنا في هذا الدرس هو ذلك التعبير الخاص عن الرسل: 

ڀ پ    پ   پ     پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ     ٱ  
ٿ ٿ   ٿ   ٺ    ٺ   ٺ   ٺ   ڀ   ڀ     ڀ  
  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤ  ڤ
ڃڃ ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ    ڦ   ڦ     ڦڦ  
  ڃ  چ  چ  چ   چڇ  ڇ  ڇ  ڇڍ  ڍ   ڌ      ڌ  ڎ  ڎ

ڈ  ڈ   چ
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چ  ٻ  ٻ چ ..
الخاص،  التعبير  بهذا  عنهم  الحديث  استهل  إنما  الرسل.  هؤلاء  يقل:  لم 

الذي يشتمل على إيحاء قوي واضح. يحسن أن نقول عنه كلمة قبل المضي 

في مواجهة نصوص الدرس كله.

چ  ٻ  ٻ چ....
إنهم جماعة خاصة. ذات طبيعة خاصة. وإن كانوا بشراً من البشر .. فمن 

هم؟ ما الرسالة؟ ما طبيعتها؟ كيف تتم؟ لماذا كان هؤلاء وحدهم رسلً؟ وبماذا؟

أسئلة طالما أشفقت أن أبحث لها عن جواب! إن حسي ليفعم بمشاعر 

ومعان لا أجد لها كفاء من العبارات! ولكن لا بد من تقريب المشاعر والمعاني 

بالعبارات! 

إن لهذا الوجود الذي نعيش فيه، والذي نحن قطعة منه؛ سنناً أصيلة يقوم 

عليها. هذه السنن هي القوانين الكونية التي أودعها اللّه هذا الكون ليسير 

على وفقها، ويتحرك بموجبها، ويعمل بمقتضاها.

والإنسان يكشف عن أطراف من هذه القوانين كلما ارتقى في سلم المعرفة. 

يكشف عنها - أو يكشف له عنها - بمقدار يناسب إدراكه المحدود، المعطى 

له بالقدر الذي يلزم لنهوضه بمهمة الخلفة في الأرض، في أمد محدود.

الاستعداد  اللّه  آتاها  التي  الخاصة  الطبيعة  الرسالة. دور  هنا يجيء دور 

اللدني لتتجاوب في أعماقها - بطريقة ما نزال نجهل طبيعتها وإن كنا ندرك 

آثارها - مع ذلك الناموس الكلي، الذي يقوم عليه الوجود. هذه الطبيعة الخاصة 

هي التي تتلقى الوحي؛ فتطيق تلقيه، لأنها مهيأة لاستقباله.. إنها تتلقى الإشارة 

الإلهية التي يتلقاها هذا الوجود؛ لأنها متصلة اتصالاً مباشراً بالناموس الكوني 

الذي يصرفّ هذا الوجود.. كيف تتلقى هذه الإشارة؟ وبأي جهاز تستقبلها؟ 

نحن في حاجة - لكي نجيب - أن تكون لنا نحن هذه الطبيعة التي يهبها اللّه 

عظيم  أمر  چئۇ   ئۆ   ئۆ  ئۈ  ئۈئېچ.. وهي  عباده!  من  للمختارين 
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أعظم من كل ما يخطر على البال من عظائم الأسرار في هذا الوجود.

ولقد مضت الرسالات واحدة إثر واحدة، تأخذ بيد البشرية وتمضي بها 

صعداً في الطريق على هدى وعلى نور. والبشرية تشرد من هنا وتشرد من 

هناك؛ وتحيد عن النهج، وتغفل حداء الرائد؛ وتنحرف فترة ريثما يبعث إليها 

رائد جديد.

وفي كل مرة تتكشف لها الحقيقة الواحدة في صور مترقية؛ تناسب تجاربها 

المتجددة حتى إذا كانت الرسالة الأخيرة كان عهد الرشد العقلي قد أشرق. 

فجاءت الرسالة الأخيرة تخاطب العقل البشري بكليات الحقيقة كلها؛ لتتابع 

خطوط  وكانت  العريضة.  النهائية  الخطوط  تلك  ظل  في  خطواتها  البشرية 

الحقيقة الكبرى من الوضوح بحيث لا تحتاج بعد إلى رسالة جديدة. ويحسبها 

المفسرون المجددون على مدار القرون. وبعد فإما أن تسير البشرية داخل هذا 

النطاق الشامل الذي يسعها دائماً، ويسع نشاطها المتجدد المترقي، ويصلها 

بالحقيقة المطلقة التي لا تصل إليها عن أي طريق آخر. وإما أن تشرد وتضل 

وتذهب بدداً في التيه! بعيداً عن معالم الطريق! 

چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  

ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ    چ..
هذه الية تلخص قصة الرسل والرسالات - كما أنها أفردت جماعة الرسل 

وميزتها من بين الناس - فهي تقرر أن اللّه فضل بعض الرسل على بعض؛ وتذكر 

بعض أمارات التفضيل ومظاهره. ثم تشير إلى اختلف الذين جاءوا من بعدهم 

من الأجيال المتعاقبة - من بعدما جاءتهم البينات - وإلى اقتتالهم بسبب هذا 

اللّه قد قدر أن يقع  الاختلف.كما تقرر أن بعضهم آمن وبعضهم كفر. وأن 

بينهم القتال لدفع الكفر بالإيمان، ودفع الشر بالخير.. وهذه الحقائق الكثيرة 
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التي تشير إليها هذه الية تمثل قصة الرسالة وتاريخها الطويل. چ  ٻ  ٻ  

ٻ  ٻ  پ  پ   چ..
والتفضيل هنا قد يتعلق بالمحيط المقدر للرسول. والذي تشمله دعوته 

ونشاطه. كأن يكون رسول قبيلة، أو رسول أمة، أو رسول جيل. أو رسول الأمم 

كافة في جميع الأجيال.. كذلك يتعلق بالمزايا التي يوهبها لشخصه أو لأمته. كما 

يتعلق بطبيعة الرسالة ذاتها ومدى شمولها لجوانب الحياة الإنسانية والكونية..

النص هنا مثالين في موسى وعيسى - عليهما السلم - وأشار  وقد ذكر 

إشارة عامة إلى من سواهما:

چ  پ  ڀ  ڀ ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  
ٹ  ٹڤ   چ..

وحين يذكر تكليم اللّه لأحد من الرسل ينصرف الذهن إلى موسى - عليه 

السلم - ومن ثم لم يذكره باسمه.

وذكر عيسى بن مريم - عليه السلم - وهكذا يرد اسمه منسوباً إلى أمه 

في أغلب المواضع القرآنية. والحكمة في هذا واضحة. فقد نزل القرآن وهناك 

حشد من الأساطير الشائعة حول عيسى - عليه السلم - وبنوته للّه - سبحانه 

وتعالى - أو عن ازدواج طبيعته من اللهوت والناسوت. أو عن تفرده بطبيعة 

إلهية ذابت فيها الطبيعة الناسوتية كالقطرة في الكأس! إلى آخر هذه التصورات 

الجدل حولها؛ وجرت حولها  في  والمجامع  الكنائس  التي غرقت  الأسطورية 

الدماء أنهاراً في الدولة الرومانية! ومن ثم كان هذا التوكيد الدائم على بشرية 

عيسى - عليه السلم - وذكره في معظم المواضع منسوباً إلى أمه مريم.. أما 

روح القدس فالقرآن يعني به جبريل - عليه السلم - فهو حامل الوحي إلى 

الرسل. وهذا أعظم تأييد وأكبره. وهو الذي ينقل الإشارة الإلهية إلى الرسل 

بانتدابهم لهذا الدور الفذ العظيم، وهو الذي يثبتهم على المضي في الطريق 

الشاق الطويل؛ وهو الذي يتنزل عليهم بالسكينة والتثبيت والنصر في مواقع 
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الهول والشدة في ثنايا الطريق.. وهذا كله التأييد أما البينات التي آتاها اللّه 

عيسى - عليه السلم - فتشمل الإنجيل الذي نزله عليه، كما تشمل الخوارق 

التي أجراها على يديه، والتي ورد ذكرها مفصلة في مواضعها المناسبة من 

القرآن. تصديقاً لرسالته في مواجهة بني إسرائيل المعاندين! 

ولم يذكر النص هنا محمداً- صلى اللّه عليه وسلم - لأن الخطاب موجه 

إليه. كما جاء في الية السابقة في السياق: چ  ۅ  ۅ  ۉ   ۉ  ې  

ېې  ې  ى  ى    ئا   چ  .. إلخ . فالسياق سياق إخبار له عن غيره 
من الرسل.

أية  اللّه وسلمه عليهم - من  الرسل - صلوات  وحين ننظر إلى مقامات 

ناحية نجد محمداً- صلى اللّه عليه وسلم - في القمة العليا. وسواء نظرنا إلى 

الأمر من ناحية شمول الرسالة وكليتها، أو من ناحية محيطها وامتدادها، فإن 

النتيجة لا تتغير..

إن الإسلم هو أكمل تصور لحقيقة الوحدة - وهي أضخم الحقائق على 

الإطلق - وحدة الخالق الذي ليس كمثله شيء. ووحدة الإرادة التي يصدر 

الإرادة.  تلك  عن  الصادر  الوجود  ووحدة  ﴿كن﴾.  بكلمة:  كله  الوجود  عنها 

ووحدة الناموس الذي يحكم هذا الوجود. ووحدة الحياة من الخلية الساذجة 

إلى الإنسان الناطق. ووحدة البشرية من آدم - عليه السلم - إلى آخر أبنائه 

في الأرض. ووحدة الدين الصادر من اللّه الواحد إلى البشرية الواحدة. ووحدة 

لبت هذه  التي  المؤمنة  الأمة  ووحدة  الدعوة.  لهذه  المبلغة  الرسل  جماعة 

الدعوة. ووحدة النشاط البشري المتجه إلى اللّه وإعطائه كله اسم »العبادة«. 

ووحدة الدنيا والخرة داري العمل والجزاء. ووحدة المنهج الذي شرعه اللّه 

للناس فل يقبل منهم سواه. ووحدة المصدر الذي يتلقون عنه تصوراتهم كلها 

ومنهجهم في الحياة...

ومحمد - صلى اللّه عليه وسلم - هو الذي أطاقت روحه التجاوب المطلق 



124 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

124 

مع حقيقة الوحدة الكبرى؛ كما أطاق عقله تصور هذه الوحدة وتمثلها؛ كما 

الواقعة المعروضة للناس. كذلك  أطاق كيانه تمثيل هذه الوحدة في حياته 

هو الرسول الذي أرسل إلى البشر كافة، من يوم مبعثه إلى أن يرث اللّه الأرض 

ومن عليها؛ والذي اعتمدت رسالته على الإدراك الإنساني الواعي دون ضغط 

حتى من معجزة مادية قاهرة، ليعلن بذلك عهد الرشد الإنساني.

الرسالات. ومن ثم  الرسل. وكانت رسالته خاتمة  ومن ثم كان هو خاتم 

انقطع الوحي بعده؛ وارتسمت للبشرية في رسالته تلك الوحدة الكبرى؛ وأعلن 

المنهج الواسع الشامل الذي يسع نشاط البشرية المقبل في إطاره؛ ولم تعد 

إلا التفصيلت والتفسيرات التي يستقل بها العقل البشري - في حدود المنهج 

الرباني - ولا تستدعي رسالة إلهية جديدة.

وبعد فقد اقتتل أتباع چ  ٻ  ٻ چ. ولم تغن وحدة جماعة الرسل في 

الوحدة عن  تغن هذه  لم  كلهم..  بها  جاءوا  التي  الرسالة  ووحدة  طبيعتهم، 

اختلف أتباع الرسل حتى ليقتتلون من خلف: 

چڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  
ڈ   ڈ   ڎ   ڎ   ڌ        ڌ   ڍ   ڍ   ڇ   ڇڇ   ڇ   چ   چ   چ   چ   ڃ    

ژچ..
إن هذا الاقتتال لم يقع مخالفا لمشيئة اللّه. فما يمكن أن يقع في هذا 

الكون ما يخالف مشيئته - سبحانه - فمن مشيئته أن يكون هذا الكائن البشري 

إلى  موكولا  يكون  وأن  وللضلل.  للهدى  واستعداداته  هذا  بتكوينه  هو.  كما 

نفسه في اختيار طريقه إلى الهدى أو إلى الضلل. ومن ثم فكل ما ينشأ عن 

هذا التكوين وإفرازاته واتجاهاته داخل في إطار المشيئة؛ وواقع وفق هذه 

المشيئة.

كذلك فإن اختلف الاستعدادات بين فرد وفرد من هذا الجنس سنة من سنن 

الخالق، لتنويع الخلق - مع وحدة الأصل والنشأة - لتقابل هذه الاستعدادات 
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المختلفة وظائف الخلفة المختلفة المتعددة المتنوعة. وما كان اللّه ليجعل 

الناس جميعاً نسخاً مكررة كأنما طبعت على ورق »الكربون« .. على حين أن 

الوظائف اللزمة للخلفة في الأرض وتنمية الحياة وتطويرها منوعة متباينة 

متعددة.. أما وقد مضت مشيئة اللّه بتنويع الوظائف فقد مضت كذلك بتنويع 

الاستعدادت. ليكون الاختلف فيها وسيلة للتكامل. وكلف كل إنسان أن يتحرى 

دلائل  وأمامه  لهذا،  الكامن  الاستعداد  وفيه  والإيمان.  والرشاد  الهدى  لنفسه 

الهدى في الكون، وعنده هدى الرسالات والرسل على مدار الزمان. وفي نطاق 

الهدى والإيمان يمكن أن يظل التنوع الخير الذي لا يحشر نماذج الناس كلهم 

في قالب جامد! چ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ   چ.. وحين يصل 

الاختلف إلى هذا المدى، فيكون اختلف كفر وإيمان، يتعين القتال. يتعين 

لدفع الناس بعضهم ببعض. دفع الكفر بالإيمان. والضلل بالهدى، والشر بالخير. 

فالأرض لا تصلح بالكفر والضلل والشر. ولا يكفي أن يقول قوم: إنهم أتباع أنبياء 

إذا وصل الاختلف بينهم إلى حد الكفر والإيمان. وهذه هي الحالة التي كانت 

تواجهها الجماعة المسلمة في المدينة يوم نزل هذا النص.. كان المشركون في 

مكة يزعمون أنهم على ملة إبراهيم! وكان اليهود في المدينة يزعمون أنهم 

على دين موسى. كما كان النصارى يزعمون أنهم على دين عيسى.. ولكن كل 

فرقة من هؤلاء كانت قد بعدت بعداً كبيراً عن أصل دينها، وعن رسالة نبيها. 

الكفر. وكان المسلمون عند  وانحرفت إلى المدى الذي ينطبق عليه وصف 

نزول هذا النص يقاتلون المشركين من العرب. كما كانوا على وشك أن يوجهوا 

إلى قتال الكفار من أهل الكتاب. ومن ثم جاء هذا النص يقرر أن الاقتتال بين 

المختلفين على العقيدة إلى هذا الحد، هو من مشيئة اللّه وبإذنه: 

چ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌچ..
ولكنه شاء. شاء ليدفع الكفر بالإيمان؛ وليقر في الأرض حقيقة العقيدة 

الصحيحة الواحدة التي جاء بها الرسل جميعاً، فانحرف عنها المنحرفون. وقد 



126 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

126 

علم اللّه أن الضلل لا يقف سلبياً جامداً، إنما هو ذو طبيعة شريرة. فل بد 

أن يعتدي، ولا بد أن يحاول إضلل المهتدين، ولا بد أن يريد العوج ويحارب 

الاستقامة. فل بد من قتاله لتستقيم الأمور.

چ  ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  چ.
مشيئة مطلقة. ومعها القدرة الفاعلة. وقد قدر أن يكون الناس مختلفين 

في تكوينهم. وقدر أن يكونوا موكولين إلى أنفسهم في اختيار طريقهم. وقدر 

أن من لا يهتدي منهم يضل. وقدر أن الشر لا بد أن يعتدي ويريد العوج. وقدر 

الإيمان لإقرار  أن يجاهد أصحاب  الهدى والضلل. وقدر  بين  القتال  يقع  أن 

حقيقته الواحدة الواضحة المستقيمة؛ وأنه لا عبرة بالانتساب إلى الرسل من 

أتباعهم، إنما العبرة بحقيقة ما يعتقدون وحقيقة ما يعملون. وأنه لا يعصمهم 

من مجاهدة المؤمنين لهم أن يكونوا ورثة عقيدة وهم عنها منحرفون..وهذه 

الحقيقة التي قررها اللّه للجماعة المسلمة في المدينة حقيقة مطلقة لا تتقيد 

مناسبة  المقيدة  المفردة  الحادثة  اتخاذ  في  القرآن  طريقة  إنما هي  بزمان. 

لتقرير الحقيقة المطردة المطلقة.

ومن ثم يعقب السياق على ذكر الاختلف والاقتتال بنداء چ ڑ  ک     چ.، 

ودعوتهم إلى الإنفاق مما رزقهم اللّه. فالإنفاق صنو الجهاد وعصب الجهاد: 

چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  
ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ   چ..

بمن  تربطهم  والتي  المؤمنين،  نفوس  إلى  الحبيبة  بالصفة  الدعوة  إنها 

يدعوهم، والذي هم به مؤمنون: چ ڑ  ڑ  ک چ..

وهي الدعوة إلى الإنفاق من رزقه الذي أعطاهم إياه. فهو الذي أعطى، 

وهو الذي يدعو إلى الإنفاق مما أعطى: چک     ک  کچ...

وهي الدعوة إلى الفرصة التي إن أفلتت منهم فلن تعود چگ  گ  گ  گ  

ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱںچ...
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فهي الفرصة التي ليس بعدها - لو فوّتوها على أنفسهم - بيع تربح فيه 

الأموال وتنمو. وليس بعده صداقة أو شفاعة ترد عنهم عاقبة النكول والتقصير.

ويشير إلى الموضوع الذي يدعوهم إلى الإنفاق من أجله. فهو الإنفاق 

للجهاد. لدفع الكفر. ودفع الظلم المتمثل في هذا الكفر: 

چں  ڻ  ڻ     چ ..
وظلموا  الهلك.  موارد  فأوردوها  أنفسهم  وظلموا  فأنكروه.  الحق  ظلموا 

الطريق،  عليهم  وموهوا  الإيمان،  عن  وفتنوهم  الهدى  عن  فصدوهم  الناس 

وحرموهم الخير الذي لا خير مثله. خير السلم والرحمة والطمأنينة والصلح 

واليقين.

البينات  مجيء  بعد  والكفر  والاقتتال،  الرسل  بعد  الاختلف  وبمناسبة 

والإيمان.. بهذه المناسبة تجيء آية تتضمن قواعد التصور الإيماني، وتذكر من 

صفات اللّه سبحانه ما يقرر معنى الوحدانية في أدق مجالاته، وأوضح سماته. 

وهي آية جليلة الشأن، عميقة الدلالة، واسعة المجال: 

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  
ۇۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  
ئى   ئىئى    ئې      ئې      ئۈئې   ئۈ   ئۆ       ئۇئۇ  ئۆ   ئو     ئو     ئە   ئە   ئا  

ی   ی  یچ..
التصور الإسلمي  وكل صفة من هذه الصفات تتضمن قاعدة من قواعد 

الكلية. ومع أن القرآن المكي في عمومه كان يدور على بناء هذا التصور، فإننا 

نلتقي في القرآن المدني كذلك في مناسبات شتى بهذا الموضوع الأصيل الهام. 

الذي يقوم على أساسه المنهج الإسلمي كله، ولا يستقيم هذا المنهج في الحس 

إلا أن يستقيم ذلك الأساس، ويتضح، ويتحول إلى حقائق مسلمة في النفس، 

ترتكن إلى الوضوح واليقين.

ولقد تحدثت فيما سبق عند تفسير سورة الفاتحة في أول الجزء الأول من 
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هذه الطبعة من الظلل، عن الأهمية البالغة لوضوح صفة اللّه - سبحانه - في 

الضمير الإنساني. بما أن الركام الذي كان يرين على هذا الضمير من تصورات 

الخرافة  غلبة  ومن  الحقيقة،  هذه  غموض  من  ناشئاً  معظمه  كان  الجاهلية 

والأسطورة عليها؛ ومن الغبش التي يغشيها حتى في فلسفة أكبر الفلسفة.. 

الركام  البشري من ذلك  حتى جاء الإسلم فجلها هذا الجلء، وأنقذ الضمير 

الثقيل، ومن ذلك الضلل والخبط في الظلماء! 

وكل صفة من هذه الصفات التي تضمنتها هذه الية تمثل قاعدة يقوم 

عليها التصور الإسلمي الناصع، كما يقوم عليها المنهج الإسلمي الواضح.

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   چ..
مما  لبس  أو  انحراف  لأي  فيها  مجال  لا  التي  الحاسمة  الوحدانية  فهذه 

من  المبتدعة  التثليث  كعقيدة   - الرسل  بعد   - السابقة  الديانات  على  طرأ 

المجامع الكنسية بعد عيسى - عليه السلم - ولا لأي غبش مما كان يرين على 

العقائد الوثنية التي تميل إلى التوحيد، ولكنها تلبسه بالأساطير، كعقيدة قدماء 

المصريين - في وقت من الأوقات - بوحدانية اللّه، ثم تلبيس هذه الوحدانية 

بتمثل الإله في قرص الشمس! ووجود آلهة صغيرة خاضعة له! 

التصور  التي يقوم عليها  القاعدة  الناصعة هي  الحاسمة  الوحدانية  هذه 

الإسلمي؛ والتي ينبثق منها منهج الإسلم للحياة كلها. فعن هذا التصور ينشأ 

الاتجاه إلى اللّه وحده بالعبودية والعبادة. فل يكون إنسان عبداً إلا للّه، ولا 

اللّه به من  اللّه، وما يأمره  للّه، ولا يلتزم بطاعة إلا طاعة  بالعبادة إلا  يتجه 

الطاعات. وعن هذا التصور تنشأ قاعدة: الحاكمية للّه وحده. فيكون اللّه وحده 

هو المشرع للعباد؛ ويجيء تشريع البشر مستمداً من شريعة اللّه. وعن هذا 

التصور تنشأ قاعدة استمداد القيم كلها من اللّه؛ فل اعتبار لقيمة من قيم الحياة 

كلها إذا لم تقبل في ميزان اللّه، ولا شرعية لوضع أو تقليد أو تنظيم يخالف 

عن منهج اللّه.. وهكذا إلى آخر ما ينبثق عن معنى الوحدانية من مشاعر في 
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الضمير أو مناهج لحياة الناس في الأرض على السواء.

چ     ہ    ہھ  چ..
والحياة التي يوصف بها الإله الواحد هي الحياة الذاتية التي لم تأت من 

مصدر آخر كحياة الخلئق المكسوبة الموهوبة لها من الخالق. ومن ثم يتفرد 

اللّه - سبحانه - بالحياة على هذا المعنى. كما أنها هي الحياة الأزلية الأبدية 

التي لا تبدأ من مبدأ ولا تنتهي إلى نهاية ، فهي متجردة عن معنى الزمان 

البدء والنهاية. ومن ثم يتفرد  المحددة  المكتسبة  الخلئق  المصاحب لحياة 

اللّه - سبحانه - كذلك بالحياة على هذا المعنى. ثم إنها هي الحياة المطلقة 

من الخصائص التي اعتاد الناس أن يعرفوا بها الحياة. فاللّه - سبحانه - ليس 

كمثله شيء، ومن ثم يرتفع كل شبه من الخصائص التي تتميز بها حياة الأشياء، 

وتثبت للّه صفة الحياة مطلقة من كل خصيصة تحدد معنى الحياة في مفهوم 

البشر.. وتنتفي بهذا جميع المفهومات الأسطورية التي جالت في خيال البشر! 

أما صفة »الْقَيُّومُ« .. فتعني قيامه - سبحانه - على كل موجود. كما تعني 

قيام كل موجود به فل قيام لشيء إلا مرتكنا إلى وجوده وتدبيره .. لا كما كان 

أكبر فلسفة الإغريق - أرسطو - يتصور أن اللّه لا يفكر في شيء من مخلوقاته، 

للّه  تنزيهاً  التصور  أن في هذا  ذاته! ويحسب  غير  يفكر في  أن  تعالى  لأنه 

وتعظيما؛ً وهو يقطع الصلة بينه وبين هذا الوجود الذي خلقه.. وتركه.. فالتصور 

الإسلمي تصور إيجابي لا سلبي. يقوم على أساس أن اللّه - سبحانه - قائم على 

كل شيء، وأن كل شيء قائم في وجوده على إرادة اللّه وتدبيره.. ومن ثم يظل 

ضمير المسلم وحياته ووجوده ووجود كل شيء من حوله مرتبطاً باللّه الواحد؛ 

الذي يصرفّ أمره وأمر كل شيء حوله، وفق حكمة وتدبير، فيلتزم الإنسان 

في حياته بالمنهج المرسوم القائم على الحكمة والتدبير ويستمد منه قيمه 

وموازينه، ويراقبه وهو يستخدم هذه القيم والموازين.

چھ  ھ  ھ  ے  ےۓچ..
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وهذا توكيد لقيامه - سبحانه - على كل شيء، وقيام كل شيء به. ولكنه 

توكيد في صورة تعبيرية تقرب للإدراك البشري صورة القيام الدائم. في الوقت 

الذي تعبر فيه هذه الصورة عن الحقيقة الواقعة من مخالفة اللّه - سبحانه 

- لكل شيء.. چ  ٺ  ٿ ٿچ.. وهي تتضمن نفي السنة الخفيفة أو 

النوم المستغرق، وتنزهه - سبحانه - عنهما إطلقاً..

وحقيقة القيام على هذا الوجود بكلياته وجزئياته في كل وقت وفي كل 

حالة.. حقيقة هائلة حين يحاول الإنسان تصورها، وحين يسبح بخياله المحدود 

مع ما لا يحصيه عد من الذرات والخليا والخلئق والأشياء والأحداث في هذا 

الكون الهائل؛ ويتصور - بقدر ما يملك - قيام اللّه - سبحانه – عليها؛ وتعلقها 

في قيامها باللّه وتدبيره.. إنه أمر.. أمر لا يتصوره الإدراك الإنساني. وما يتصوره 

منه - وهو يسير - هائل يدير الرؤوس.

ويحير العقول، وتطمئن به القلوب..

چۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇۆ  چ..
لا  التي  الملكية  المطلقة..  الملكية  أنها هي  كما  الشاملة.  الملكية  فهي 

يرد عليها قيد ولا شرط ولا فوت ولا شركة. وهي مفهوم من مفاهيم الألوهية 

الواحدة. فاللّه الواحد هو الحي الواحد، القيوم الواحد، المالك الواحد وهي 

نفي للشركة في صورتها التي ترد على أذهان الناس ومداركهم. كما أنها ذات 

أثر في إنشاء معنى الملكية وحقيقتها في دنيا الناس. فإذا تمحضت الملكية 

استخلف  لهم  كان  إنما  لشيء.  ابتداء  ملكية  للناس  يكن  لم  للّه،  الحقيقية 

من المالك الواحد الأصلي الذي يملك كل شيء. ومن ثم وجب أن يخضعوا 

المالك  وشروط  الملكية  هذه  في  المستخلف  المالك  لشروط  خلفتهم  في 

المستخلف قد بينها لهم في شريعته؛ فليس لهم أن يخرجوا عنها؛ وإلا بطلت 

ملكيتهم الناشئة عن عهد الاستخلف، ووقعت تصرفاتهم باطلة، ووجب رد هذه 

التصرفات من المؤمنين باللّه في الأرض.. وهكذا نجد أثر التصور الإسلمي في 
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التشريع الإسلمي، وفي واقع الحياة العملية التي تقوم عليه. وحين يقول اللّه 

في القرآن الكريم: چۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇۆ  چ.. فإنه لا يقرر مجرد حقيقة 

تصورية اعتقادية؛ إنما يضع قاعدة من قواعد الدستور للحياة البشرية ونوع 

الارتباطات التي تقوم فيها كذلك.

چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ چ..
وهذه صفة أخرى من صفات اللّه؛ توضح مقام الألوهية ومقام العبودية.. 

العبودية؛ لا يتعدونه ولا  يقفون في حضرة الألوهية موقف  فالعبيد جميعاً 

يتجاوزونه، يقفون في مقام العبد الخاشع الخاضع؛ الذي لا يقدم بين يدي 

ربه؛ ولا يجرؤ على الشفاعة عنده، إلا بعد أن يؤذن له، فيخضع للإذن ويشفع 

في حدوده.. وهم يتفاضلون فيما بينهم، ويتفاضلون في ميزان اللّه. ولكنهم 

يقفون عند الحد الذي لا يتجاوزه عبد..إنه الإيحاء بالجلل والرهبة في ظل 

الألوهية الجليلة العلية. يزيد هذا الإيحاء عمقاً صيغة الاستفهام الاستنكارية؛ 

التي توحي بأن هذا أمر لا يكون؛ وأنه مستنكر أن يكون. فمن هو هذا الذي 

يشفع عنده إلا بإذنه؟

وهذه هي النصاعة التي يتميز بها التصور الإسلمي؛ فل تدع مجالاً لتلبيس 

أو وهم، أو اهتزاز في الرؤية! الألوهية ألوهية. والعبودية عبودية. ولا مجال 

لالتقاء طبيعتهما أدنى التقاء. والرب رب، والعبد عبد. ولا مجال لمشاركة في 

طبيعتهما ولا التقاء.

فأما صلة العبد بالرب، ورحمة الرب للعبد، والقربى والود والمدد.. فالإسلم 

يقررها ويسكبها في النفس سكبا؛ً ويملأ بها قلب المؤمن ويفيضها عليه فيضا؛ً 

ويدعه يعيش في ظللها الندية الحلوة. دون ما حاجة إلى خلط طبيعة الألوهية 

وطبيعة العبودية. ودون ما حاجة إلى الغبش والركام والزغللة والاضطراب الذي 

لا تتبين فيه صورة واحدة واضحة ولا ناصعة ولا محددة!

چ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ ھ  چ..
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وفي  بإلهه،  المسلم  تعريف  في  كذلك  تساهم  بطرفيها  الحقيقة  وهذه 

تحديد مقامه هو من إلهه. فاللّه يعلم ما بين أيدي الناس وما خلفهم. وهو 

تعبير عن العلم الشامل الكامل المستقصي لكل ما حولهم. فهو يشمل حاضرهم 

الذي بين أيديهم؛ ويشمل غيبهم الذي كان ومضى والذي سيكون وهو عنهم 

محجوب. كذلك هو يشمل ما يعلمونه من الأمور وما يجهلونه في كل وقت. 

وهو على العموم تعبير لغوي يفيد شمول العلم وتقصيه.. أما هم فل يعلمون 

شيئاً إلا ما يأذن لهم اللّه أن يعلموه..

وشطر الحقيقة الأول.. علم اللّه الشامل بما بين أيديهم وما خلفهم.. من 

شأنه أن يحدث في النفس رجة وهزة. النفس التي تقف عارية في كل لحظة 

أمام بارئها الذي يعلم ما بين يديها وما خلفها. يعلم ما تضمر علمه بما تجهر. 

ويعلم ما تعلم علمه بما تجهل. ويعلم ما يحيط بها من ماض وآت مما لا 

تعلمه هي ولا تدريه.. شعور النفس بهذا خليق بأن يحدث فيها هزة الذي 

يقف عرياناً بكل ما في سريرته أمام الديان؛ كما أنه خليق بأن يسكب في 

القلب الاستسلم لمن يعرف ظاهر كل شيء وخافيه.

وشطر الحقيقة الثاني.. أن الناس لا يعلمون إلا ما شاء اللّه لهم أن يعلموه.. 

جدير بأن يتدبره الناس طويلً. وبخاصة في هذه الأيام التي يفتنون فيها بالعلم 

في جانب من جوانب الكون والحياة.

چى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  چ..
إنه - سبحانه - هو الذي يعلم وحده كل شيء علماً مطلقاً شاملً كاملً. 

وهو - سبحانه - يتأذن فيكشف للعباد بقدر عن شيء من علمه؛ تصديقاً لوعده 

الحق: چئو   ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ   ئۈ  ئۈ  ئې  ئې  ئېئىچ فصلت: 

٥٣ .. ولكنهم هم ينسون هذه الحقيقة؛ ويفتنهم ما يأذن اللّه لهم فيه من علمه. 

سواء كان هذا الذي أذن لهم فيه علم شيء من نواميس الكون وقوانينه؛ أو 

رؤية شيء من غيبه في لحظة عابرة وإلى حد معين.. يفتنهم هذا كما يفتنهم 
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ذاك؛ فينسون الإذن الأول الذي منحهم الإحاطة بهذا العلم. فل يذكرون ولا 

يشكرون. بل يتبجحون وقد يكفرون.

چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئېئې     ئې     ئىئۇ   چ..
المطلق؛  التجريد  الحسية في موضع  الصورة  التعبير في هذه  وقد جاء 

على طريقة القرآن في التعبير التصويري، لأن الصورة هنا تمنح الحقيقة المراد 

تمثيلها للقلب قوة وعمقاً وثباتاً. فالكرسي يستخدم عادة في معنى الملك.

هي  وهذه  سلطانه.  وسعهما  فقد  والأرض  السماوات  كرسيه  وسع  فإذا 

الحقيقة من الناحية الذهنية. ولكن الصورة التي ترتسم في الحس من التعبير 

چئې     ئې     ئىئۇ    چ فهو  التعبير بقوله:  بالمحسوس أثبت وأمكن. وكذلك 

المحسوسة. صورة  الصورة  الكاملة. ولكنه يجيء في هذه  القدرة  كناية عن 

انعدام الجهد والكلل. لأن التعبير القرآني يتجه إلى رسم صور للمعاني تجسمها 

للحس، فتكون فيه أوقع وأعمق وأحس.

في  التعبيرات  مثل هذه  الجدل حول  من  ثار  ما  كل  إلى  بنا  حاجة  ولا 

القرآن، إذا نحن فقهنا طريقة القرآن التعبيرية؛ ولم نستعر من تلك الفلسفات 

الأجنبية الغريبة التي أفسدت علينا كثيراً من بساطة القرآن ووضوحه. ويحسن 

أن أضيف هنا أنني لم أعثر على أحاديث صحيحة في شأن الكرسي والعرش 

تفسر وتحدد المراد مما ورد منها في القرآن. ومن ثم أوثر أن لا أخوض في 

شأنها بأكثر من هذا البيان.چ  ئى  ی   ی  چ..

وهذه خاتمة الصفات في الية، تقرر حقيقة، وتوحي للنفس بهذه الحقيقة. 

وتفرد اللّه سبحانه بالعلو، وتفرده سبحانه بالعظمة. فالتعبير على هذا النحو 

يتضمن معنى القصر والحصر. فلم يقل وهو عليّ عظيم، ليثبت الصفة مجرد 

إثبات. ولكنه قال: چ    ی   ی  چ ليقصرها عليه سبحانه بل شريك! 

إنه المتفرد بالعلو، المتفرد بالعظمة. وما يتطاول أحد من العبيد إلى هذا 

المقام إلا ويرده اللّه إلى الخفض والهون وإلى العذاب في الخرة والهوان. وهو 
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يقول: چې  ى      ى   ئا   ئا  ئە  ئە  ئو  ئو  ئۇ   ئۇ  ئۆئۆ  چالقصص: ٨٣.. 

ويقول عن فرعون في معرض الهلك: چ  ہ ہ  ہچ..

ويعلو الإنسان ما يعلو، ويعظم الإنسان ما يعظم، فل يتجاوز مقام العبودية 

للّه العلي العظيم. وعند ما تستقر هذه الحقيقة في نفس الإنسان، فإنها تثوب 

اللّه  به إلى مقام العبودية وتطامن من كبريائه وطغيانه؛ وترده إلى مخافة 

والتحرج من  الأدب في حقه  وإلى  الشعور بجلله وعظمته؛  وإلى  ومهابته؛ 

الاستكبار على عباده. فهي اعتقاد وتصور. وهي كذلك عمل وسلوك..

وعند ما يصل السياق بهذه الية إلى إيضاح قواعد التصور الإيماني في 

أدق جوانبها، وبيان صفة اللّه وعلقة الخلق به هذا البيان المنير.. ينتقل إلى 

الدعوة؛  التصور؛ ويقومون بهذه  المؤمنين وهم يحملون هذا  إيضاح طريق 

وينهضون بواجب القيادة للبشرية الضالة الضائعة: 

تخ   تح   تج   بي   بمبى   بخ   بح     بج   ئي   ئمئى   ئح   ئج     ی   چ   
تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  خحچ

ڀ          ڀ   پڀ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ    ٻ   ٱ   چ    
ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  

ڤ   ڤ  ڤچ..
البيان  بعد  اقتناع  قضية   - الدين  بها هذا  جاء  كما   - العقيدة  قضية  إن 

والإدراك؛ وليست قضية إكراه وغصب وإجبار. ولقد جاء هذا الدين يخاطب 

الإدراك البشري بكل قواه وطاقاته. يخاطب العقل المفكر، والبداهة الناطقة، 

ويخاطب الوجدان المنفعل، كما يخاطب الفطرة المستكنة. يخاطب الكيان 

البشري كله، والإدراك البشري بكل جوانبه؛ في غير قهر حتى بالخارقة المادية 

التي قد تلجىء مشاهدها إلجاء إلى الإذعان، ولكن وعيه لا يتدبرها وإدراكه 

لا يتعقلها لأنها فوق الوعي والإدراك.

وإذا كان هذا الدين لا يواجه الحس البشري بالخارقة المادية القاهرة، فهو 

چئې     ئې     ئىئۇ    ئى  ی   ی  چ
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من باب أولى لا يواجهه بالقوة والإكراه ليعتنق هذا الدين تحت تأثير التهديد 

أو مزاولة الضغط القاهر والإكراه بل بيان ولا إقناع ولا اقتناع.

چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمچ..
وفي هذا المبدأ يتجلى تكريم اللّه للإنسان؛ واحترام إرادته وفكره ومشاعره؛ 

وترك أمره لنفسه فيما يختص بالهدى والضلل في الاعتقاد؛ وتحميله تبعة عمله 

وحساب نفسه.. وهذه هي أخص خصائص التحرر الإنساني..

التحرر الذي تنكره على الإنسان في القرن العشرين مذاهب معتسفة ونظم 

مذلة؛ لا تسمح لهذا الكائن الذي كرمه اللّه - باختياره لعقيدته - أن ينطوي 

ضميره على تصور للحياة ونظمها. 

التي يثبت له بها وصف   إن حرية الاعتقاد هي أول حقوق »الإنسان« 

»إنسان«. فالذي يسلب إنساناً حرية الاعتقاد، إنما يسلبه إنسانيته ابتداء.. ومع 

حرية الاعتقاد حرية الدعوة للعقيدة، والأمن من الأذى والفتنة.. وإلا فهي حرية 

بالاسم لا مدلول لها في واقع الحياة.

والإسلم - وهو أرقى تصور للوجود وللحياة، وأقوم منهج للمجتمع الإنساني 

بل مراء - هو الذي ينادي بأن لا إكراه في الدين؛ وهو الذي يبين لأصحابه قبل 

سواهم أنهم ممنوعون من إكراه الناس على هذا الدين .. والتعبير هنا يرد في 

صورة النفي المطلق: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ.. نفي الجنس كما يقول النحويون.. 

أي نفي جنس الإكراه. نفي كونه ابتداء. فهو يستبعده من عالم الوجود والوقوع. 

وليس مجرد نهي عن مزاولته.

والنهي في صورة النفي - والنفي للجنس - أعمق إيقاعاً وآكد دلالة.

البشري لمسة توقظه، وتشوقه  ولا يزيد السياق على أن يلمس الضمير 

إلى الهدى، وتهديه إلى الطريق، وتبين حقيقة الإيمان التي أعلن أنها أصبحت 

واضحة وهو يقول: 

چئي  بج  بح    بخ  بمچ..
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فالإيمان هو الرشد الذي ينبغي للإنسان أن يتوخاه ويحرص عليه. والكفر 

هو الغي الذي ينبغي للإنسان أن ينفر منه ويتقي أن يوصم به.

ثم يزيد حقيقة الإيمان إيضاحاً وتحديداً وبياناً: 

چ    بي  تج  تح  تخ  تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  
جحجم  چ..

إن الكفر ينبغي أن يوجه إلى ما يستحق الكفر، وهو »الطاغوت«. وإن 

الإيمان يجب أن يتجه إلى من يجدر الإيمان به وهو »اللَّهُ«.

والطاغوت صيغة من الطغيان، تفيد كل ما يطغى على الوعي، ويجور على 

الحق، ويتجاوز الحدود التي رسمها اللّه للعباد، ولا يكون له ضابط من العقيدة 

في اللّه، ومن الشريعة التي يسنها اللّه، ومنه كل منهج غير مستمد من اللّه، 

وكل تصور أو وضع أو أدب أو تقليد لا يستمد من اللّه. فمن يكفر بهذا كله 

في كل صورة من صوره ويؤمن باللّه وحده ويستمد من اللّه وحده فقد نجا.. 

وتتمثل نجاته في استمساكه بالعروة الوثقى لا انفصام لها.

إن  معنوية..  ولحقيقة  شعورية،  لحقيقة  حسية  صورة  أمام  نجدنا  وهنا 

الإيمان باللّه عروة وثيقة لا تنفصم أبداً.. إنها متينة لا تنقطع.. ولا يضل الممسك 

بها طريق النجاة .. إنها موصولة بمالك الهلك والنجاة.. والإيمان في حقيقته 

الوجود..  هذا  في  الحقائق  سائر  بها  تقوم  التي  الأولى  الحقيقة  إلى  اهتداء 

حقيقة اللّه.. واهتداء إلى حقيقة الناموس الذي سنه اللّه لهذا الوجود، وقام 

به هذا الوجود. والذي يمسك بعروته يمضي على هدى إلى ربه؛ فل يرتطم 

ولا يتخلف ولا تتفرق به السبل ولا يذهب به الشرود والضلل.

چحج  حم  خجچ..
لا  به  الموصول  فالمؤمن  القلوب.  مكنون  ويعلم  الألسنة،  منطق  يسمع 

في مشهد حسي حي  يصور  السياق  يمضي  يخيب.ثم  ولا  يظلم  ولا  يُبخس 

متحرك طريق الهدى وطريق الضلل؛ وكيف يكون الهدى وكيف يكون الضلل.. 
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يصور كيف يأخذ اللّه - ولي الذين آمنوا - بأيديهم، فيخرجهم من الظلمات 

إلى النور. بينما الطواغيت - أولياء الذين كفروا - تأخذ بأيديهم فتخرجهم من 

النور إلى الظلمات! 

إنه مشهد عجيب حي موح. والخيال يتبع هؤلاء وهؤلاء، جيئة من هنا 

وذهاباً من هناك. بدلاً من التعبير الذهني المجرد، الذي لا يحرك خيالاً، ولا 

يلمس حساً، ولا يستجيش وجداناً، ولا يخاطب إلا الذهن بالمعاني والألفاظ.

فإذا أردنا أن ندرك فضل طريقة التصوير القرآنية، فلنحاول أن نضع في 

مكان هذا المشهد الحي تعبيراً ذهنياً أياً كان. لنقل مثلً: اللّه ولي الذين آمنوا 

يهديهم إلى الإيمان. والذين كفروا أولياؤهم الطاغوت يقودونهم إلى الكفران.. 

إن التعبير يموت بين أيدينا، ويفقد ما فيه من حرارة وحركة وإيقاع!.

وإلى جانب التعبير المصور الحي الموحي نلتقي بدقة التعبير عن الحقيقة: 

چٱ  ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پڀ   ڀ  ڀ         ڀ  
ٺ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ چ..

ظلمات..  الكفر  وإن  وحقيقته..  طبيعته  في  واحد  نور  نور..  الإيمان  إن 

ظلمات متعددة متنوعة. ولكنها كلها ظلمات.

وما من حقيقة أصدق ولا أدق من التعبير عن الإيمان بالنور، والتعبير عن 

الكفر بالظلمة.

إن الإيمان نور يشرق به كيان المؤمن أول ما ينبثق في ضميره. تشرق 

به روحه فتشف وتصفو وتشع من حولها نوراً ووضاءة ووضوحاً.. نور يكشف 

حقائق الأشياء وحقائق القيم وحقائق التصورات، فيراها قلب المؤمن واضحة 

بغير غبش ، بينة بغير لبس، مستقرة في مواضعها بغير أرجحة؛ فيأخذ منها 

ما يأخذ ويدع منها ما يدع في هوادة وطمأنينة وثقة وقرار لا أرجحة فيه.. 

نور يكشف الطريق إلى الناموس الكوني فيطابق المؤمن بين حركته وحركة 

الناموس الكوني من حوله؛ ومن خلله ويمضي في طريقه إلى اللّه هيناً ليناً 
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لا يعتسف ولا يصطدم بالنتوءات، ولا يخبط هنا وهناك. فالطريق في فطرته 

مكشوف معروف.

وهو نور واحد يهدي إلى طريق واحد. فأما ضلل الكفر فظلمات شتى 

منوعة.. ظلمة الهوى والشهوة.

والذلة.  الضعف  وظلمة  والطغيان.  الكبر  وظلمة  والتيه.  الشرود  وظلمة 

وظلمة الرياء والنفاق. وظلمة الطمع والسعر. وظلمة الشك والقلق... وظلمات 

شتى لا يأخذها الحصر تتجمع كلها عند الشرود عن طريق اللّه، والتلقي من غير 

اللّه، والاحتكام لغير منهج اللّه.. وما يترك الإنسان نور اللّه الواحد الذي لا يتعدد. 

نور الحق الواحد الذي لا يتلبس. حتى يدخل في الظلمات من شتى الأنواع 

وشتى الأصناف.. وكلها ظلمات..! والعاقبة هي اللئقة بأصحاب الظلمات: 

﴿أُولئِكَ أصَْحابُ النَّارِ هُمْ فِيها خالدُِونَ﴾.. وإذ لم يهتدوا بالنور، فليخلدوا 

إذن في النار! 

إن الحق واحد لا يتعدد والضلل ألوان وأنماط.. فماذا بعد الحق إلا الضلل؟

چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   چ 
چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  
ڱ   ڱ  ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گگ   گ    ک   ک   ک   ک   ڑ   ڑ  
ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  ھ  
ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  
ۉ   ې  ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  ئو  
ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   ی  
ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  بح   ٱ  ٻ  ٻ    ٻ  ٻ  پ  پ  
ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿٿ   ٺ   ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ  
چ    ڃ   ڃ   ڃ   ڄڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ    ڦ   ڦ   ڦ          ڤ   ڤ     ڤ   ڤ  

چ  چچ.
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هذه اليات الثلث تتناول موضوعاً واحداً في جملته: سر الحياة والموت، 

وحقيقة الحياة والموت. وهي بهذا تؤلف جانباً من جوانب التصور الإسلمي؛ 

يضاف إلى القواعد التي قررتها اليات السابقة منذ مطلع هذا الجزء؛ وتتصل 

اتصالاً مباشراً بآية الكرسي وما قررته من صفات اللّه تعالى.. وهي جميعاً تمثل 

التصور  الكريم لإنشاء  القرآن  المتجلي في  الطويل  الجهد  من جوانب  جانباً 

الصحيح لحقائق هذا الوجود في ضمير المسلم وفي إدراكه.

چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ  ڃچ..
لينطلقان  والاستنكار  الإنكار  وإن  والتفظيع؛  التشنيع  تعبير  إنه  تر؟  ألم 

من بنائه اللفظي وبنائه المعنوي سواء. فالفعلة منكرة حقاً: أن يأتي الحجاج 

والجدال بسبب النعمة والعطاء! وأن يدعي عبد لنفسه ما هو من اختصاص 

الرب، وأن يستقل حاكم بحكم الناس بهواه دون أن يستمد قانونه من اللّه.

چڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ   ڇچ..
والإحياء والإماتة هما الظاهرتان المكرورتان في كل لحظة، المعروضتان 

والذي  يحير،  الذي  السر   - نفسه  الوقت  في   - وعقله. وهما  الإنسان  لحس 

يلجىء الإدراك البشري إلجاء إلى مصدر آخر غير بشري. وإلى أمر آخر غير 

أمر المخاليق. ولا بد من الالتجاء إلى الألوهية القادرة على الإنشاء والإفناء 

لحل هذا اللغز الذي يعجز عنه كل الأحياء.

إننا لا نعرف شيئاً عن حقيقة الحياة وحقيقة الموت حتى اللحظة الحاضرة. 

ولكننا ندرك مظاهرهما في الأحياء والأموات. ونحن ملزمون أن نكل مصدر 

الحياة والموت إلى قوة ليست من جنس القوى التي نعرفها على الإطلق.. 

قوة اللّه..

أن  يمكن  لا  التي  بالصفة  ربه   - السلم  عليه   - إبراهيم  عرفّ  ثم  ومن 

يشاركه فيها أحد، ولا يمكن أن يزعمها أحد. وقال وهذا الملك يسأله عمن 

يدين له بالربوبية ويراه مصدر الحكم والتشريع غيره.. قال: چ  چ  چ  ڇ   
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ڇچ  فهو من ثم الذي يحكم ويشرع.
وما كان إبراهيم - عليه السلم - وهو رسول موهوب تلك الموهبة اللدنية 

التي أشرنا إليها في مطلع هذا الجزء - ليعني من الإحياء والإماتة إلا إنشاء 

هاتين الحقيقتين إنشاء. فذلك عمل الرب المتفرد الذي لا يشاركه فيه أحد من 

خلقه. ولكن الذي حاج إبراهيم في ربه رأى في كونه حاكماً لقومه وقادراً على 

إنفاذ أمره فيهم بالحياة والموت مظهراً من مظاهر الربوبية، فقال لإبراهيم: 

أنا سيد هؤلاء القوم وأنا المتصرف في شأنهم، فأنا إذن الرب الذي يجب عليك 

أن تخضع له، وتسلم بحاكميته: 

﴿قالَ: چ  ڇ  ڍ  ڍچ! 

عند ذلك لم يرد إبراهيم - عليه السلم - أن يسترسل في جدل حول معنى 

الإحياء والإماتة مع رجل يماري ويداور في تلك الحقيقة الهائلة. حقيقة منح 

الحياة وسلبها. هذا السر الذي لم تدرك منه البشرية حتى اليوم شيئاً.. وعندئذ 

عدل عن هذه السنة الكونية الخفية، إلى سنة أخرى ظاهرة مرئية؛ وعدل عن 

طريقة العرض المجرد للسنة الكونية والصفة الإلهية في قوله: چ  چ  چ  

ڇ   ڇچ.. إلى طريقة التحدي، وطلب تغيير سنة اللّه لمن ينكر ويتعنت 
ويجادل في اللّه؛ ليريه أن الرب ليس حاكم قوم في ركن من الأرض، إنما هو 

أن يكون هو رب  يتعين  للكون  الكون كله. ومن ربوبيته هذه  مصرف هذا 

الناس المشرع لهم: 

چڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  کچ..
وهي حقيقة كونية مكرورة كذلك؛ تطالع الأنظار والمدارك كل يوم؛ ولا 

تتخلف مرة ولا تتأخر. وهي شاهد يخاطب الفطرة - حتى ولو لم يعرف الإنسان 

 - الفلك ونظرياته  من حقائق  يتعلم شيئاً  الكون، ولم  تركيب هذا  عن  شيئاً 

والرسالات تخاطب فطرة الكائن البشري في أية مرحلة من مراحل نموه العقلي 

والثقافي والاجتماعي، لتأخذ بيده من الموضع الذي هو فيه. ومن ثم كان هذا 
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التحدي الذي يخاطب الفطرة كما يتحدث بلسان الواقع الذي لا يقبل الجدل: 

چک  گ   گگچ..
فالتحدي قائم، والأمر ظاهر، ولا سبيل إلى سوء الفهم، أو الجدال والمراء.. 

وكان التسليم أولى والإيمان أجدر. ولكن الكبر عن الرجوع إلى الحق يمسك 

بالذي كفر، فيبهت ويبلس ويتحير. ولا يهديه اللّه إلى الحق لأنه لم يتلمس 

الهداية ، ولم يرغب في الحق ولم يلتزم القصد والعدل: 

چگ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳچ..
ويمضي هذا الجدل الذي عرضه اللّه على نبيه - صلى اللّه عليه وسلم - 

وعلى الجماعة المسلمة. مثلً للضلل والعناد؛ وتجربة يتزود بها أصحاب الدعوة 

الجدد في مواجهة المنكرين؛ وفي ترويض النفوس على تعنت المنكرين! كذلك 

يمضي بتقرير تلك الحقائق التي تؤلف قاعدة التصور الإيماني الناصع: چ  چ  

چ  ڇ   ڇچ..
في  حقيقة  کچ..  ک   ک   ڑ   ڑ   ژ   ژ     ڈ    ڈ   چڎ  
 - ذلك  مع   - وهما  هائلتان؛  كونيتان  حقيقتان  الفاق.  في  وحقيقة  الأنفس 

مكرورتان معروضتان للبصائر والأبصار آناء الليل وأطراف النهار. لا تحتاجان 

إلى علم غزير، ولا إلى تفكير طويل. فاللّه أرحم بعباده أن يكلهم في مسألة 

الإيمان به والاهتداء إليه، إلى العلم الذي قد يتأخر وقد يتعثر، وإلى التفكير 

الذي قد لا يتهيأ للبدائيين. إنما يكلهم في هذا الأمر الحيوي الذي لا تستغني 

عنه فطرتهم، ولا تستقيم بدونه حياتهم، ولا ينتظم مع فقدانه مجتمعهم.. ولا 

يكلهم في  يتلقون شريعتهم وقيمهم وآدابهم..  أين  بدونه من  الناس  يعرف 

هذا الأمر إلى مجرد التقاء الفطرة بالحقائق الكونية المعروضة على الجميع، 

والتي تفرض نفسها فرضا على الفطرة، فل يحيد الإنسان عن إيحائها الملجئ 

إلا بعسر ومشقة ومحاولة ومحال وتعنت وعناد! 

والشأن في مسألة الاعتقاد هو الشأن في كل أمر حيوي تتوقف عليه حياة 
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الكائن البشري. فالكائن الحي يبحث عن الطعام والشراب والهواء - كما يبحث 

الحيويات حتى  التناسل والتكاثر - بحثاً فطرياً، ولا يترك الأمر في هذه  عن 

يكمل التفكير وينضج، أو حتى ينمو العلم ويغزر.. وإلا تعرضت حياة الكائن 

والشراب  الطعام  حيوية  للإنسان  حيوي  والإيمان  والبوار..  الدمار  إلى  الحي 

والهواء سواء بسواء. ومن ثم يكله اللّه فيه إلى تلقي الفطرة بآياته المبثوثة 

في صفحات الكون كله في الأنفس والفاق.

وفي سياق الحديث عن سر الموت والحياة تجيء القصة الأخرى: 

چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  
ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  
ۉ  ۉ   ې  ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  
ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   

ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  بحچ...
من هو چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   چ؟ ما هذه القرية التي مر عليها وهي 

خاوية على عروشها؟ إن القرآن لم يفصح عنهما شيئاً، ولو شاء اللّه لأفصح، ولو 

كانت حكمة النص لا تتحقق إلا بهذا الإفصاح ما أهمله في القرآن. فلنقف نحن 

- على طريقتنا في هذه الظلل - عند تلك الظلل. إن المشهد ليرتسم للحس 

قوياً واضحاً موحياً. مشهد الموت والبلى والخواء.. يرتسم بالوصف:چڻ  ڻ  

ڻ   ڻچ... محطمة على قواعدها. ويرتسم من خلل مشاعر الرجل الذي 
مر على القرية. هذه المشاعر التي ينضح بها تعبيره: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  

ھھ  چ...
إن القائل ليعرف أن اللّه هناك. ولكن مشهد البلى والخواء ووقعه العنيف 

في حسه جعله يحار: كيف يحيي هذه اللّه بعد موتها؟ وهذا أقصى ما يبلغه 

القرآني ظلله  التعبير  يلقي  الإيحاء.. وهكذا  العنف والعمق في  مشهد من 

وإيحاءاته، فيرسم المشهد كأنما هو اللحظة شاخص تجاه الأبصار والمشاعر
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چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  چ...
كيف تدب الحياة في هذا الموات؟

چھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  چ..
لم يقل له كيف. إنما أراه في عالم الواقع كيف! فالمشاعر والتأثرات تكون 

أحياناً من العنف والعمق بحيث لا تعالج بالبرهان العقلي، ولا حتى بالمنطق 

الوجداني؛ ولا تعالج كذلك بالواقع العام الذي يراه العيان.. إنما يكون العلج 

بها  ويطمئن  الحس،  بها  يمتلىء  التي  المباشرة،  الذاتية  الشخصية  بالتجربة 

القلب، دون كلم! 

 چ  ڭ:   ڭ  ڭۇ ؟  ۇ:  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ!چ..
وما يدريه كم لبث والإحساس بالزمن لا يكون إلا مع الحياة والوعي؟ على 

أن الحس الإنساني ليس هو المقياس الدقيق للحقيقة؛ فهو يخدع ويضل؛ فيرى 

الزمن الطويل المديد قصيراً لملبسة طارئة؛ كما يرى اللحظة الصغيرة دهراً 

طويلً لملبسة طارئة كذلك! 

 چ  ۋ:   ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  چ..

وتبعاً لطبيعة التجربة، وكونها تجربة حسية واقعية، نتصور أنه لا بد كانت 

هنالك آثار محسوسة تصور فعل مائة عام.. هذه الثار المحسوسة لم تكن في 

طعام الرجل ولا شرابه، فلم يكونا آسنين متعفنين:

چ  ې  ې   ې  ې  ى  ىچ..
وإذن فل بد أن هذه الثار المحسوسة كانت متمثلة في شخصه أو في 

حماره:

ئۈ    ئۆ     ئۆ   ئۇئۇ   ئو   ئو   ئە   ئە     چئا  
ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئىچ..

أية عظام؟ عظامه هو؟ لو كان الأمر كذلك - كما يقول بعض المفسرين 

إن عظامه هي التي تعرت من اللحم - للفت هذا نظره عندما استيقظ، ووخز 
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حسه كذلك، ولما كانت إجابته : چ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋچ. لذلك نرجح أن 

الحمار هو الذي تعرت عظامه وتفسخت. ثم كانت الية هي ضم هذه العظام 

بعضها إلى بعض وكسوتها باللحم وردها إلى الحياة، على مرأى من صاحبه 

الذي لم يمسه البلى، ولم يصب طعامه ولا شرابه التعفن. ليكون هذا التباين 

في المصائر والجميع في مكان واحد، معرضون لمؤثرات جوية وبيئية واحدة، 

آية أخرى على القدرة التي لا يعجزها شيء، والتي تتصرف مطلقة من كل قيد؛ 

وليدرك الرجل كيف يحيي هذه اللّه بعد موتها! 

أما كيف وقعت الخارقة؟ فكما تقع كل خارقة! كما وقعت خارقة الحياة 

الأولى. الخارقة التي ننسى كثيراً أنها وقعت، وأننا لا ندري كيف وقعت! ولا 

ندري كذلك كيف جاءت إلا أنها جاءت من عند اللّه بالطريق التي أرادها اللّه..

ونعود إلى خارقة القرية لنسأل: وما الذي يفسر أن ينال البلى شيئاً ويترك 

شيئاً في مكان واحد وفي ظروف واحدة؟ إن خارقة خلق الحياة أول مرة أو 

خارقة رجعها كذلك لا تفسر هذا الاختلف في مصائر أشياء ذات ظروف واحدة.

إن الذي يفسر هذه الظاهرة هو طلقة المشيئة.. طلقتها من التقيد بما 

منه!  الاستثناء  أو  إلى مخالفته  لا سبيل  ملزماً  لازماً  كلياً  قانوناً  نحن  نحسبه 

أننا نفرض  المطلقة: خطأ منشؤه  المشيئة  إلى  بالقياس  وحسباننا هذا خطأ 

تقديراتنا نحن ومقرراتنا العقلية أو »العلمية!« على اللّه سبحانه! وهو خطأ 

يتمثل في أخطاء كثيرة: فأولاً: ما لنا نحن نحاكم القدرة المطلقة إلى قانون 

نحن قائلوه؟ قانون مستمد من تجاربنا المحدودة الوسائل، ومن تفسيرنا لهذه 

التجارب ونحن محدودو الإدراك؟

لنا: إنه  وثانياً: فهبه قانوناً من قوانين الكون أدركناه. فمن ذا الذي قال 

قانون نهائي كلي مطلق، وأن ليس وراءه قانون سواه؟

وثالثاً: هبه كان قانوناً نهائياً مطلقاً. فالمشيئة الطليقة تنشئ القانون ولكنها 

ليست مقيدة به.. إنما هو الاختيار في كل حال.
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وكذلك تمضي هذه التجربة، فتضاف إلى رصيد أصحاب الدعوة الجدد، 

وإلى رصيد التصور الإيماني الصحيح، وتقرر - إلى جانب حقيقة الموت والحياة 

قريباً. حقيقة طلقة  إليها  أشرنا  التي  أخرى هي  - حقيقة  اللّه  إلى  وردهما 

به،  المؤمنين  في ضمائر  بتقريرها  فائقة  عناية  القرآن  يعنى  التي  المشيئة، 

لتتعلق باللّه مباشرة، من وراء الأسباب الظاهرة، والمقدمات المنظورة. فاللّه 

فعال لما يريد. وهكذا قال الرجل الذي مرت به التجربة: 

چ ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بجچ..
ثم تجيء التجربة الثالثة. تجربة إبراهيم أقرب الأنبياء إلى أصحاب هذا 

القرآن: 

ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   چٱ  
ڦ   ڦ   ڦ          ڤ   ڤ     ڤ   ڤ   ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿٿ   ٺ  

ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چچ..
إنه التشوف إلى ملبسة سر الصنعة الإلهية. وحين يجيء هذا التشوف من 

إبراهيم الأواه الحليم، المؤمن الراضي الخاشع العابد القريب الخليل.. حين 

يجيء هذا التشوف من إبراهيم فإنه يكشف عما يختلج أحياناً من الشوق 

والتطلع لرؤية أسرار الصنعة الإلهية في قلوب أقرب المقربين!

إنه تشوف لا يتعلق بوجود الإيمان وثباته وكماله واستقراره؛ وليس طلباً 

للبرهان أو تقوية للإيمان.. إنما هو أمر آخر، له مذاق آخر.. إنه أمر الشوق 

هذه  ومذاق  العملي.  وقوعه  أثناء  في   ، الإلهي  السر  ملبسة  إلى  الروحي، 

التجربة في الكيان البشري مذاق آخر غير مذاق الإيمان بالغيب ولو كان هو 

إيمان إبراهيم الخليل، الذي يقول لربه، ويقول له ربه. وليس وراء هذا إيمان، 

ولا برهان للإيمان. ولكنه أراد أن يرى يد القدرة وهي تعمل؛ ليحصل على مذاق 

هذه الملبسة فيستروح بها، ويتنفس في جوها، ويعيش معها.. وهي أمر آخر 

غير الإيمان الذي ليس بعده إيمان.



146 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

146 

وقد كشفت التجربة والحوار الذي حكي فيها عن تعدد المذاقات الإيمانية 

في القلب الذي يتشوف إلى هذه المذاقات ويتطلع:

ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   چٱ  
ٺ  ٿچ.. لقد كان ينشد اطمئنان الأنس إلى رؤية يد اللّه تعمل؛ واطمئنان 
التذوق للسر المحجب وهو يجلى ويتكشف. ولقد كان اللّه يعلم إيمان عبده 

وخليله. ولكنه سؤال الكشف والبيان، والتعريف بهذا الشوق وإعلنه، والتلطف 

من السيد الكريم الودود الرحيم، مع عبده الأواه الحليم المنيب! 

ولقد استجاب اللّه لهذا الشوق والتطلع في قلب إبراهيم، ومنحه التجربة 

الذاتية المباشرة:چ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  

ڦ  ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چ..
لقد أمره أن يختار أربعة من الطير، فيقربهن منه ويميلهن إليه، حتى يتأكد 

من شياتهن ومميزاتهن التي لا يخطىء معها معرفتهن. وأن يذبحهن ويمزق 

فتتجمع  يدعوهن.  ثم  المحيطة.  الجبال  على  أجزاءهن  ويفرق  أجسادهن، 

أجزاؤهن مرة أخرى، وترتد إليهن الحياة، ويعدن إليه ساعيات.. وقد كان طبعاً..

ورأى إبراهيم السر الإلهي يقع بين يديه. وهو السر الذي يقع في كل لحظة. 

ولا يرى الناس إلا آثاره بعد تمامه. إنه سر هبة الحياة. الحياة التي جاءت أول 

مرة بعد أن لم تكن؛ والتي تنشأ مرات لا حصر لها في كل حي جديد.

رأى إبراهيم هذا السر يقع بين يديه.. طيور فارقتها الحياة، وتفرقت مزقها 

في أماكن متباعدة. تدب فيها الحياة مرة أخرى، وتعود إليه سعياً!

 كيف؟ هذا هو السر الذي يعلو على التكوين البشري إدراكه. إنه قد يراه 

كما رآه إبراهيم. وقد يصدق به كما يصدق به كل مؤمن. ولكنه لا يدرك طبيعته 

ولا يعرف طريقته. إنه من أمر اللّه. والناس لا يحيطون بشيء من علمه إلا بما 

شاء. وهو لم يشأ أن يحيطوا بهذا الطرف من علمه، لأنه أكبر منهم، وطبيعته 

غير طبيعتهم. ولا حاجة لهم به في خلفتهم.

چ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  
ڃ  ڃ  چ   چ  چ



147 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

147 

فإذا  المخلوقين.  أعناق  إليه  تتطاول  لا  الذي  للخالق.  الخاص  الشأن  إنه 

الجهود  المحجوب. وضاعت  السر  على  المسدل  الستر  إلا  تجد  لم  تطاولت 

سدى، جهود من لا يترك الغيب المحجوب لعلم الغيوب!

ڈ   ڈ   ڎ   ڎ   ڌ    ڌ     ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چچ  
ژ       ژ  ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ   
ھ   ھ    ھ   ہ   ہ   ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ  
ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ   ھ  ے  ے  ۓ   ۓ    
ى       ى   ې   ې   ې    ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ  
ئې   ئې    ئې   ئۈ         ئۈ   ئۆئۆ   ئۇ   ئۇ   ئو   ئو   ئە    ئە   ئا   ئا   
بخ   بح   بج   ئىئي   ئم   ئح   ئج    ی   ی     یی   ئى   ئى   ئى  
ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ   بم  بى  بي   
ڀ  ڀ           ڀ  ڀ  ٺ  ٺ   ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  

ٹ  ٹٹ   ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  

ڍ   ڍ   ڇ      ڇ   ڇ   ڇ   چ   چ   چ     چ     ڃ   ڃ   ڃ   ڃ  

ڌ   ڌ  ڎ        ڎ  ڈ    ڈژ  ژ          ڑ  ڑ   ک  ک  ک  

ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ    گ   گ   ک  

ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ    ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ںڻ   ں   ڱ  

ھ  ے  ے  ۓ  ۓ   ڭ  ڭ  ڭ    ڭ    ۇ  ۇۆ   ۆ  

ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ   ې  ې  ې  ېى  ى  ئا  

ٱ  ٻ   ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئې   

ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    ٺ  ٺ  ٺ  
ڦڦ   ڤ   ڤ   ڤ      ڤ   ٹ   ٹ   ٹٹ   ٿ   ٿ   ٿ    ٿ  
چ   چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄڄ    ڄ   ڦ   ڦ   
ژ   ڈڈ   ڎ    ڎ      ڌ   ڌ   ڍڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چ   
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ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  گ  گ  گ  گ  ڳ     ڳ  ڳ  ڳ   
ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ   ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  
ۀ  ہ     ہ  ہ  ہ  ھ  ھ  ھ   ھ  ے  
ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ   
ى   ې    ې   ې    ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ    

ى  ئا  ئا  ئە  ئەچ
كانت الدروس الثلثة الماضية في هذا الجزء تدور - في جملتها - حول 

إنشاء بعض قواعد التصور الإيماني؛ وإيضاح هذا التصور؛ وتعميق جذوره في 

نواح شتى. وكان هذا محطاً في خط السورة الطويلة؛ التي تعالج - كما أسلفنا 

- إعداد الجماعة المسلمة للنهوض بتكاليف دورها في قيادة البشرية. ومنذ 

الاقتصادي  النظام  السياق لإقامة قواعد  السورة يتعرض  نهاية  إلى قرب  الن 

تنظم  وأن  المسلم؛  المجتمع  عليها  يقوم  أن  الإسلم  يريد  الذي  الاجتماعي 

الزكاة  في  الممثل  والتعاون  التكافل  نظام  إنه  المسلمة.  الجماعة  حياة  بها 

المفروضة والصدقات المتروكة للتطوع. وليس النظام الربوي الذي كان سائداً 

في الجاهلية. ومن ثم يتحدث عن آداب الصدقة. ويلعن الربا، ويقرر أحكام 

الدين والتجارة في الدروس التية في السورة. وهي تكون في مجموعها جانباً 

أساسياً من نظام الاقتصاد الإسلمي والحياة الاجتماعية التي تقوم عليها. وبين 

الدروس الثلثة التية صلة وثيقة فهي ذات موضوع واحد متشعب الأطراف.. 

موضوع النظام الاقتصادي الإسلمي.

والن نواجه النصوص القرآنية في هذا الدرس تفصيلً: 

چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       
ژ  ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳئىچ..

إنه  والتأليف..  بالحض  يبدأ  إنما  والتكليف؛  بالفرض  يبدأ  لا  الدستور  إن 

يعرض  إنه  كله..  الإنساني  الكيان  في  الحية  والانفعالات  المشاعر  يستجيش 
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هبة  الزرع.  الواهبة: صورة  المعطية  النامية  النابضة  الحياة  من صور  صورة 

الأرض أو هبة اللّه. الزرع الذي يعطي أضعاف ما يأخذه، ويهب غلته مضاعفة 

بالقياس إلى بذوره. يعرض هذه الصورة الموحية مثلً للذين ينفقون أموالهم 

في سبيل اللّه: 

چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       
ژ  ڑ  ڑئىچ..

الحبة  تضاعف  حسابية  عملية  إلى  ينتهي  للتعبير  الذهني  المعنى  إن 

الواحدة إلى سبعمائة حبة! أما المشهد الحي الذي يعرضه التعبير فهو أوسع 

إنه مشهد  الضمائر..  في  وتأثيراً  للمشاعر،  استجاشة  وأكثر  من هذا وأجمل؛ 

الحياة النامية. مشهد الطبيعة الحية. مشهد الزرعة الواهبة. ثم مشهد العجيبة 

في عالم النبات: العود الذي يحمل سبع سنابل. والسنبلة التي تحوي مائة حبة! 

وفي موكب الحياة النامية الواهبة يتجه بالضمير البشري إلى البذل والعطاء. 

إنه لا يعطي بل يأخذ؛ وإنه لا ينقص بل يزاد.. وتمضي موجة العطاء والنماء 

في طريقها. تضاعف المشاعر التي استجاشها مشهد الزرع والحصيلة.. إن اللّه 

يضاعف لمن يشاء. يضاعف بل عدة ولا حساب. يضاعف من رزقه الذي لا 

يعلم أحد حدوده؛ ومن رحمته التي لا يعرف أحد مداها: 

چ   گ  گ  ڳئىچ..
واسع.. لا يضيق عطاؤه ولا يكف ولا ينضب. عليم.. يعلم بالنوايا ويثبت 

عليها، ولا تخفى عليه خافية. ولكن أي إنفاق هذا الذي ينمو ويربو؟ وأي عطاء 

الدنيا والخرة لمن يشاء؟إنه الإنفاق الذي يرفع  اللّه في  هذا الذي يضاعفه 

المشاعر الإنسانية ولا يشوبها. الإنفاق الذي لا يؤذي كرامة ولا يخدش شعوراً. 

الإنفاق الذي ينبعث عن أريحية ونقاء، ويتجه إلى اللّه وحده ابتغاء رضاه: 

ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ   چڳ  
ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓچ..
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والمن عنصر كريه لئيم، وشعور خسيس واطٍ. فالنفس البشرية لا تمن بما 

أعطت إلا رغبة في الاستعلء الكاذب، أو رغبة في إذلال الخذ، أو رغبة في 

لفت أنظار الناس. فالتوجه إذن للناس لا للّه بالعطاء .. وكلها مشاعر لا تجيش 

في قلب طيب، ولا تخطر كذلك في قلب مؤمن.. فالمن - من ثم - يحيل 

الصدقة أذى للواهب وللآخذ سواء. أذى للواهب بما يثير في نفسه من كبر 

بالنفاق  قلبه  يملأ  وبما  لديه؛  له كسيراً  ذليلً  أخيه  رؤية  وخيلء؛ ورغبة في 

والرياء والبعد من اللّه.. وأذى للآخذ بما يثير في نفسه من انكسار وانهزام، 

ومن رد فعل بالحقد والانتقام.. وما أراد الإسلم بالإنفاق مجرد سد الخلة، وملء 

البطن، وتلفي الحاجة.. كل! إنما أراده تهذيباً وتزكية وتطهيراً لنفس المعطي؛ 

واستجاشة لمشاعره الإنسانية وارتباطه بأخيه الفقير في اللّه وفي الإنسانية؛ 

وتذكيراً له بنعمة اللّه عليه وعهده معه في هذه النعمة أن يأكل منها في غير 

سرف ولا مخيلة، وأن ينفق منها چ    ڱ  ڱ  ڱچ في غير منع ولا من.

چ  ھ   ھ  ھچ ..
من فقر ولا من حقد ولا من غبن..

چ  ے  ے  ۓچ..
على ما أنفقوا في الدنيا، ولا على مصيرهم في الخرة.

وتوكيداً للمعنى الذي سلف من حكمة الإنفاق والبذل. توكيداً لأن الغرض 

هو تهذيب النفوس، وترضية القلوب، وربط الواهب والخذ برباط الحب في 

اللّه.. يقول في الية التالية: 

چڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅچ..
فيقرر أن الصدقة التي يتبعها الأذى لا ضرورة لها! وأولى منها كلمة طيبة 

وشعور سمح. كلمة طيبة تضمد جراح القلوب، وتفعمها بالرضى والبشاشة. 

ومغفرة تغسل أحقاد النفوس وتحل محلها الإخاء والصداقة.

فالقول المعروف والمغفرة في هذه الحالة يؤديان الوظيفة الأولى للصدقة: 
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من تهذيب النفوس وتأليف القلوب. ولأن الصدقة ليست تفضلً من المانح 

على الخذ، إنما هي قرض للّه.. عقب على هذا بقوله: چۇٴ  ۋ  ۋ  چ..

فل  يشكرون،  فل  الرزق  عباده  يعطي  حليم  المؤذية.  الصدقة  عن  غني 

ومعطيهم  شيء،  كل  معطيهم  وهو  بالإيذاء؛  يبادرهم  ولا  بالعقاب  يعجلهم 

وجودهم ذاته قبل أن يعطيهم أي شيء - فليتعلم عباده من حلمه - سبحانه 

- فل يعجلوا بالأذى والغضب على من يعطونهم جزاءاً مما أعطاه اللّه لهم. 

حين لا يروقهم منهم أمر، أو لا ينالهم منهم شكر! 

بما  منها  ليتأدبوا  سبحانه  اللّه  بصفة  الناس  يذكر  القرآن  هذا  يزال  وما 

يطيقون؛ وما يزال أدب المسلم تطلعاً لصفة ربه، وارتقاء في مصاعدها، حتى 

ينال منها ما هو مقسوم له، مما تطيقه طبيعته.

ئە   ئا   ئا    ى       ى   ې   ې   ې    ې   ۉ   ۉ   چۅ  
ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ  ئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  
یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بى  بي   ٱ  
ڀ   ڀ            ڀ   پ   پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ  

ڤ   ٹ   ٹٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ   ٺ   ٺ   ٺ    ٺ   ڀ  

ڤ  ڤ  ڤچ..

هذا هو المشهد الأول ..

مشهد كامل مؤلف من منظرين متقابلين شكلً ووضعاً وثمرة. وفي كل 

منظر جزئيات، يتسق بعضها مع بعض من ناحية فن الرسم وفن العرض؛ ويتسق 

لتمثيلها  كله  المنظر  رسم  التي  والمعاني  المشاعر  من  يمثله  ما  مع  كذلك 

وتشخيصها وإحيائها.

نحن في المنظر الأول أمام قلب صلد:

چ  ى      ئا   ئا  ئە  ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ چ..
فهو لا يستشعر نداوة الإيمان وبشاشته. ولكنه يغطي هذه الصلدة بغشاء 
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من الرياء.

لا  حجر  چ  ئې  چئې  ئې    يمثله  بالرياء  المغشى  الصلد  القلب  هذا 

خصب فيه ولا ليونة، يغطيه تراب خفيف يحجب صلدته عن العين، كما أن 

الرياء يحجب صلدة القلب الخالي من الإيمان..

چئى  ئى  ئى  یئۆ چ..
وذهب المطر الغزير بالتراب القليل! فانكشف الحجر بجدبه وقساوته، 

ولم ينبت زرعة، ولم يثمر ثمرة.. كذلك القلب الذي أنفق ماله رئاء الناس، فلم 

يثمر خيراً ولم يعقب مثوبة! 

ندي  بالإيمان،  عامر  فقلب  المشهد..  في  له  المقابل  الثاني  المنظر  أما 

ببشاشته. ينفق ماله چٻ  پ  پ    چ.. وينفقه عن ثقة ثابتة في الخير، 

نابعة من الإيمان، عميقة الجذور في الضمير.. وإذا كان القلب الصلد وعليه 

المؤمن  فالقلب  التراب،  الرياء يمثله صفوان صلد عليه غشاء من  ستار من 

تمثله جنة. جنة خصبة عميقة التربة في مقابل حفنة التراب على الصفوان. 

جنة تقوم على ربوة في مقابل الحجر الذي تقوم عليه حفنة التراب! ليكون 

المنظر متناسق الأشكال! فإذا جاء الوابل لم يذهب بالتربة الخصبة هنا كما 

ذهب بغشاء التراب هناك. بل أحياها وأخصبها ونماها..

چٺ  ٺ   ٺ  ٺ  ٿ   چ..
أحياها كما تحيي الصدقة قلب المؤمن فيزكو ويزداد صلة باللّه، ويزكو ماله 

كذلك ويضاعف له اللّه ما يشاء. وكما تزكو حياة الجماعة المسلمة بالإنفاق 

وتصلح وتنمو: 

التربة  چٹ   چ من الرذاذ يكفي في  چٿ  ٿ  ٿ  ٹ   چ.. غزير.. 
الخصبة ويكفي منه القليل! 

إنه المشهد الكامل، المتقابل المناظر، المنسق الجزئيات، المعروض بطريقة 

معجزة التناسق والأداء، الممثل بمناظره الشاخصة لكل خالجة في القلب وكل 
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خاطرة، المصور للمشاعر والوجدانات بما يقابلها من الحالات والمحسوسات، 

الموحي للقلب باختيار الطريق في يسر عجيب..

ولما كان المشهد مجالاً للبصر والبصيرة من جانب، ومرد الأمر فيه كذلك 

إلى رؤية اللّه ومعرفته بما وراء الظواهر، جاء التعقيب لمسة للقلوب: 

چ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ     چ..
 فأما المشهد الثاني فتمثيل لنهاية المن والأذى، كيف يمحق آثار الصدقة 

محقاً في وقت لا يملك صاحبها قوة ولا عوناً، ولا يستطيع لذلك المحق رداً. 

تمثيل لهذه النهاية البائسة في صورة موحية عنيفة الإيحاء. كل ما فيها عاصف 

بعد أمن ورخاء: 

چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    
ڎ   ڎ         ڌ   ڌ    ڍ   ڍ   ڇ      ڇ   ڇ   ڇ   چ   چ   چ    

هذه  چ..  ڈ    ڈژ  ژ ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  گ   

الصدقة في أصلها وفي آثارها تمثل في عالم المحسوسات:

چ ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    چ    چ  چ  ڇ  ڇچ.. 
آثارها..  الصدقة في طبيعتها وفي  إنها ظليلة وارفة مخصبة مثمرة.. وكذلك 

كذلك هي في حياة المعطي وفي حياة الخذ وفي حياة الجماعة الإنسانية. 

كذلك هي ذات روح وظل، وذات خير وبركة، وذات غذاء وري، وذات زكاة 

ونماء! 

فمن ذا الذي يود أن تكون له هذه الجنة - أو هذه الحسنة - ثم يرسل 

عليها المن والأذى يمحقها محقاً، كما يمحق الجنة الإعصار فيه نار؟

ومتى؟ في أشد ساعاته عجزاً عن إنقاذها، وحاجة إلى ظلها ونعمائها! 

چڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈ    ڈچ..
من ذا الذي يود هذا؟ ومن ذا الذي يفكر في ذلك المصير ثم لا يتقيه؟

چ ژ ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  چ..
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وهكذا يقوم المشهد الحي الشاخص، بما فيه أول الأمر من رضى ورفه 

ومتعة؛ وما فيه من نضارة وروح وجمال. ثم بما يعصف به عصفاً من إعصار فيه 

نار.. يقوم هذا المشهد العجيب بالإيحاء الشعوري الرعيب الذي لا يدع مجالاً 

للتردد في الاختيار، قبل أن تذهب فرصة الاختيار، وقبل أن يصيب الجنة الوارفة 

الظليلة المثمرة إعصار فيه نار! وبعد فإن التناسق الدقيق الجميل الملحوظ 

في تركيب كل مشهد على حدة، وفي طريقة عرضه وتنسيقه..

رواقه فيشمل  ليمد  إنه  بل  فرادى.  المشاهد  التناسق لا يقف عند  هذا 

المشاهد متجمعة من بدئها في هذا الدرس إلى منتهاها.. إنها جميعاً تعرض 

في محيط متجانس. محيط زراعي! حبة أنبتت سبع سنابل. صفوان عليه تراب 

فأصابه وابل. جنة بربوة فآتت أكلها ضعفين. جنة من نخيل وأعناب.. حتى 

الوابل والطل والإعصار التي تكمل محيط الزراعة لم يخل منها محيط العرض 

الفني المثير.

وهي الحقيقة الكبيرة وراء العرض الفني المثير.. حقيقة الصلة بين النفس 

الواحدة،  الطبيعة  وحقيقة  الواحد،  الأصل  حقيقة  الأرضية.  والتربة  البشرية 

المحق  السواء. وحقيقة  التربة على  النفس وفي  النابتة في  الحياة  وحقيقة 

الذي يصيب هذه الحياة في النفس وفي التربة على السواء.

إنه القرآن.. كلمة الحق الجميلة.. من لدن حكيم خبير..

 ويمضي السياق خطوة أخرى في دستور الصدقة. ليبين نوعها وطريقتها، 

بعد ما بين آدابها وثمارها: چگ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  

ہ   ہ   ہ   ہ    ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ںڻ   ں   ڱ   ڱ    ڱ  

ھ  ھھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓ      ڭچ..

عليها  تقوم  الصدقة  أن  عن  السابقة  النصوص  تكشفت  التي  الأسس  إن 

بالدون  تكون  فل  الموجود؛  بأفضل  الجود  يكون  أن  لتقتضي  منها  وتنبعث 

والرديء الذي يعافه صاحبه؛ ولو قدم إليه مثله في صفقة ما قبله إلا أن ينقص 
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من قيمته. فاللّه أغنى عن تقبل الرديء الخبيث! 

وهو نداء عام للذين آمنوا - في كل وقت وفي كل جيل - يشمل جميع 

الأموال التي تصل إلى أيديهم. تشمل ما كسبته أيديهم من حلل طيب، وما 

أخرجه اللّه لهم من الأرض من زرع وغير زرع مما يخرج من الأرض ويشمل 

المعادن والبترول. ومن ثم يستوعب النص جميع أنواع المال، ما كان معهوداً 

على عهد النبي - صلى اللّه عليه وسلم - وما يستجد. فالنص شامل جامع لا 

يفلت منه مال مستحدث في أي زمان. وكله مما يوجب النص فيه الزكاة. أما 

المقادير فقد بينتها السنة في أنواع الأموال التي كانت معروفة حينذاك. وعليها 

يقاس وبها يلحق ما يجد من أنواع الأموال.

ذكره،  من  بأس  لا  ابتداء،  الية  هذه  لنزول  بسبب  الروايات  وردت  وقد 

لاستحضار حقيقة الحياة التي كان القرآن يواجهها؛ وحقيقة الجهد الذي بذله 

لتهذيب النفوس ورفعها إلى مستواه..

روى ابن جرير - بإسناده - عن البراء بن عازب - رضي اللّه عنه - قال: »نزلت 

في الأنصار. كانت الأنصار إذا كانت أيام جذاذ النخل أخرجت من حيطانها 

البسر فعلقوه على حبل بين الأسطوانتين في مسجد رسول اللّه - صلى اللّه 

عليه وسلم - فيأكل فقراء المهاجرين منه. فيعمد الرجل منهم إلى الحشف 

فيدخله مع قناء البسر، يظن أن ذلك جائز. فأنزل اللّه فيمن فعل ذلك: چ ڻ  

ڻ  ڻ  ۀ  ۀ چ.. وكذلك رواه الحاكم عن البراء وقال: صحيح على 

شرط البخاري ومسلم ولم يخرجاه.

اللّه  البراء - رضي  ورواه ابن أبي حاتم - بإسناده عن طريق آخر - عن 

بقدر  يأتي من نخله  الرجل  كنا أصحاب نخل، فكان  فينا.  نزلت  قال:   - عنه 

كثرته وقلته، فيأتي رجل بالقنو، فيعلقه في المسجد. وكان أهل الصفة ليس 

لهم طعام. فكان أحدهم إذا جاع جاء فضرب بعصاه، فسقط منه البسر والتمر 

فيأكل، وكان أناس ممن لا يرغبون في الخير يأتي بالقنو الحشف والشيص، 
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فيأتي بالقنو قد انكسر فيعلقه، فنزلت: چ ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ   ہ   

ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ   چ . قال: لو أن أحدكم أهدي له مثل ما أعطى ما 

أخذه إلا على إغماض وحياء. فكنا بعد ذلك يجيء الرجل منا بصالح ما عنده.

وترينا  المدينة؛  في  واقعة  إلى حالة  تشير  وكلتاهما  قريبتان.  والروايتان 

السمح  البذل  تاريخ  في  الأنصار  خطها  التي  الأخرى  الصفحة  تقابل  صفحة 

العجيبة  النماذج  فيها  تكون  الواحدة  الجماعة  أن  وترينا  الفياض.  والعطاء 

السامقة، والنماذج الأخرى التي تحتاج إلى تربية وتهذيب وتوجيه لتتجه إلى 

الكمال! كما احتاج بعض الأنصار إلى النهي عن القصد إلى الرديء من أموالهم، 

الذي لا يقبلونه عادة في هدية إلا حياء من رده ولا في صفقة إلا بإغماض فيه 

أي: نقص في القيمة! بينما كانوا يقدمونه هم للّه! ومن ثم جاء هذا التعقيب: 

چھ  ے  ے  ۓ  ۓ چ..
 غني عن عطاء الناس إطلقاً. فإذا بذلوه فإنما يبذلونه لأنفسهم فليبذلوه 

ويحمدها  الطيبات  يتقبل  حميد..  كذلك.  نفوسهم  به  طيبة  وليبذلوه  طيباً، 

ويجزي عليها بالحسنى..

هز  كما  القلوب.  يهز  إيحاء  الموضع  هذا  في  الصفتين  من  صفة  ولكل 

قلوب ذلك الفريق من الأنصار فعلً. چگ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  

ڱ چ.. وإلا فاللّه غني عن الخبيث الذي تقصدون إليه فتخرجون منه 

صدقاتكم! بينما هو - سبحانه - يحمد لكم الطيب حين تجرجونه ويجزيكم 

عليه جزاء الراضي الشاكر.

وهو اللّه الرازق الوهاب.. يجزيكم عليه جزاء الحمد وهو الذي أعطاكم 

إياه من قبل! أي إيحاء! وأي إغراء! وأي تربية للقلوب بهذا الأسلوب العجيب! 

ينشأ عن  إنما  الخبيث،  بالرديء  التقدم  أو  الإنفاق،  الكف عن  ولما كان 

دوافع السوء، وعن تزعزع اليقين فيما عند اللّه، وعن الخوف من الإملق الذي 

لا يساور نفساً تتصل باللّه، وتعتمد عليه، وتدرك أن مرد ما عندها إليه.. كشف 
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اللّه للذين آمنوا عن هذه الدوافع لتبدو لهم عارية، وليعرفوا من أين تنبت 

النفوس؛ وما الذي يثيرها في القلوب.. إنه الشيطان..

ۇٴ   ۈ   ۈ   ۆ   ۇۆ    ۇ   ڭ     ڭ     چڭ  
ئە    ئا   ئا   ى   ېى   ې   ې   ې   ۉ    ۉ   ۅ   ۅ   ۋۋ  

ئە    ئو  ئوئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئېچ..

والتكالب.  والشح  الحرص  نفوسكم  في  فيثير  الفقر،  يخوفكم  الشيطان 

والشيطان يأمركم بالفحشاء - والفحشاء كل معصية تفحش أي تتجاوز الحد، 

وإن كانت قد غلبت على نوع معين من المعاصي ولكنها شاملة. وخوف الفقر 

كان يدعو القوم في جاهليتهم لوأد البنات وهو فاحشة؛ والحرص على جمع 

الثروة كان يؤدي ببعضهم إلى أكل الربا وهو فاحشة.. على أن خوف الفقر 

بسبب الإنفاق في سبيل اللّه في ذاته فاحشة.. وحين يعدكم الشيطان الفقر 

ويأمركم بالفحشاء يعدكم اللّه المغفرة والعطاء: 

چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋۋچ..
ويقدم المغفرة، ويؤخر الفضل.. فالفضل زيادة فوق المغفرة. وهو يشمل 

كذلك عطاء الرزق في هذه الأرض، جزاء البذل في سبيل اللّه والإنفاق.

چۅ  ۅ  ۉچ..
في  يهجس  وما  الصدور،  في  يوسوس  ما  ويعلم  سعة،  عن  يعطي 

الضمير، واللّه لا يعطي المال وحده، ولا يعطي المغفرة وحدها. إنما يعطي 

چېچوهي توخي القصد والاعتدال، وإدراك العلل والغايات، ووضع 
الأمور في نصابها في تبصر وروية وإدراك: 

چې  ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇچ..
أوتي القصد والاعتدال فل يفحش ولا يتعدى الحدود؛ وأوتي إدراك العلل 

تهديه  التي  المستنيرة  البصيرة  وأوتي  الأمور؛  تقدير  في  يضل  فل  والغايات 

للصالح الصائب من الحركات والأعمال.. وذلك خير كثير متنوع الألون..
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چئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈچ..
فصاحب اللب - وهو العقل - هو الذي يتذكر فل ينسى، ويتنبه فل يغفل، 

ويعتبر فل يلج في الضلل..وهذه وظيفة العقل.. وظيفته أن يذكر موحيات 

الهدى ودلائله؛ وأن ينتفع بها فل يعيش لاهياً غافلً.

هذه الحكمة يؤتيها اللّه من يشاء من عباده، فهي معقودة بمشيئة اللّه 

التصور الإسلمي: ردّ كل شيء إلى  القاعدة الأساسية في  سبحانه. هذه هي 

المشيئة المطلقة المختارة.. وفي الوقت ذاته يقرر القرآن حقيقة أخرى:  أن 

من أراد الهداية وسعى لها سعيها وجاهد فيها فإن اللّه لا يحرمه منها، بل يعينه 

العنكبوت١٦٩..  چ  ہ    ہ   ہ   ہ   ۀۀ   ڻ   ڻ   ڻ   چڻ    عليها: 

ليطمئن كل من يتجه إلى هدى اللّه أن مشيئة اللّه ستقسم له الهدى وتؤتيه 

الحكمة، وتمنحه ذلك الخير الكثير.

ۇٴ   ۈ   ۈ   ۆ   ۇۆ    ۇ   ڭ     ڭ     چڭ  
ۋۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ   ې  ې  ې  ې ... چ ..

إن أمام الإنسان طريقين اثنين لا ثالث لهما: طريق اللّه. وطريق الشيطان. 

أن يستمع إلى وعد اللّه أو أن يستمع إلى وعد الشيطان. ومن لا يسير في 

طريق اللّه ويسمع وعده فهو سائر في طريق الشيطان ومتبع وعده..

ليس هنالك إلا منهج واحد هو الحق.. المنهج الذي شرعه اللّه.. وما عداه 

ويكررها  الكريم  القرآن  يقررها  الحقيقة  الشيطان.هذه  ومن  للشيطان  فهو 

ويؤكدها بكل مؤكد. كي لا تبقى حجة لمن يريد أن ينحرف عن منهج اللّه 

ثم يدّعي الهدى والصواب في أي باب. ليست هنالك شبهة ولا غشاوة.. اللّه. 

أو الشيطان.

منهج اللّه أو منهج الشيطان. طريق اللّه أو طريق الشيطان.. ولمن شاء 

شبهة  لا  چڑ   ڑ   ک  ک  ک  ک  گ  گ  گ  گچ..  يختار..  أن 

ولا غبش ولا غشاوة.. وإنما هو الهدى أو الضلل. وهو الحق واحد لا يتعدد.. 
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فماذا بعد الحق إلا الضلل؟! 

بعد ذلك نعود مع السياق إلى الصدقة.. إن اللّه يعلم كل ما ينفقه المنفق.. 

صدقة كان أم نذراً. وسراً كان أم جهراً. ومن مقتضى علمه أنه يجزي على الفعل 

وما وراءه من النية: 

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    
ڤ      ڤ   ٹ   ٹ   ٹٹ   ٿ   ٿ   ٿ    ٿ   ٺ   ٺ   ٺ  
ڤ  ڤ  ڦڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄڄ   ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃچ.. 
والنفقة تشمل سائر ما يخرجه صاحب المال من ماله: زكاة أو صدقة أو تطوعاً 

بالمال في جهاد.. والنذر نوع من أنواع النفقة يوجبه المنفق على نفسه مقدّراً 

بقدر معلوم. والنذر لا يكون لغير اللّه ولوجهه وفي سبيله. فالنذر لفلن من 

عباده نوع من الشرك، كالذبائح التي كان يقدمها المشركون للهتهم وأوثانهم 

في شتى عصور الجاهلية.

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀچ..
وشعور المؤمن بأن عين اللّه - سبحانه - على نيته وضميره، وعلى حركته 

وعمله.. يثير في حسه مشاعر حية متنوعة؛ شعور التقوى والتحرج أن يهجس 

في خاطره هاجس رياء أو تظاهر، وهاجس شح أو بخل، وهاجس خوف من 

الفقر أو الغبن. وشعور الاطمئنان على الجزاء والثقة بالوفاء. وشعور الرضى 

والراحة بما وفى للّه وقام بشكر نعمته عليه بهذا الإنفاق مما أعطاه..

فأما الذي لا يقوم بحق النعمة؛ والذي لا يؤدي الحق للّه ولعباده؛ والذي 

للناس،  إياه.. فهو ظالم. ظالم للعهد، وظالم  اللّه  الخير بعد ما أعطاه  يمنع 

وظالم لنفسه: 

چ ڀ ٺ    ٺ  ٺچ..
فالوفاء عدل وقسط. والمنع ظلم وجور. والناس في هذا الباب صنفان: 

مقسط قائم بعهد اللّه معه إن أعطاه النعمة وفى وشكر. وظالم ناكث لعهد اللّه، 
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لم يعط الحق ولم يشكر.. چ ڀ ٺ    ٺ  ٺچ.. وإخفاء الصدقة 

حين تكون تطوعاً أولى وأحب إلى اللّه؛ وأجدر أن تبرأ من شوائب التظاهر 

والرياء. فأما حين تكون أداء للفريضة فإن إظهارها فيه معنى الطاعة، وفشوّ 

هذا المعنى وظهوره خير.. ومن ثم تقول الية: چٿ  ٿ   ٿ  ٿ  

الحالتين،  هاتين  فتشمل   .. ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  ڤ  ڦچ 
وتعطي كل حالة ما يناسبها من التصرف؛ وتحمد هذه في موضعها وتلك في 

موضعها؛ وتعد المؤمنين على هذه وتلك تكفير السيئات: 

چڦ   ڦ  ڄ  ڄڄ  چ..
وتستجيش في قلوبهم التقوى والتحرج من جانب، والطمأنينة والراحة من 

جانب آخر، وتصلها باللّه في النية والعمل في جميع الأحوال: 

چڄ  ڃ  ڃ  ڃ  چ..
الترغيب  أساليب  وتنوع  الإنفاق؛  إلى  التوجيه  طول  نلحظ  أن  بد  ولا 

والترهيب بصدده؛ لندرك أمرين: 

الأول: بصر الإسلم بطبيعة النفس البشرية وما يخالجها من الشح بالمال، 

وحاجتها إلى التحريك المستمر والاستجاشة الدائبة لتستعلي على هذا الحرص 

وتنطلق من هذا الشح، وترتفع إلى المستوى الكريم الذي يريده اللّه للناس. 

والثاني: ما كان يواجهه القرآن من هذه الطبيعة في البيئة العربية التي اشتهرت 

شهرة عامة بالسخاء والكرم.. ولكنه كان سخاء وكرماً يقصد به الذكر والصيت 

أن  ميسوراً  أمراً  يكن  ولم  والخيام!  المضارب  في  أخباره  وتناقل  الناس  وثناء 

كله،  هذا  من  متجردين  كله،  لهذا  انتظار  دون  يتصدقوا  أن  الإسلم  يعلمهم 

الطويلة،  التربية  إلى  حاجة  في  الأمر  وكان  الناس.  دون  وحده  للّه  متجهين 

والجهد الكثير، والهتاف المستمر بالتسامي والتجرد والخلص! .. وقد كان..

ومن ثم لفتة من خطاب الذين آمنوا إلى خطاب الرسول - صلى اللّه عليه 

التصور  إقامة  أثر عميق في  لتقرير جملة حقائق كبيرة، ذات  لفتة   - وسلم 
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الإسلمي على قواعده، وفي استقامة السلوك الإسلمي على طريقه: چ  چ  چ  

چ  چ   ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍڍ  ڌ  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈ  
ڳ   ڳ   ڳ      گ   گ   گ   گ   ک   کک    ک   ڑ   ڑ     ژ   ژ  

ڳ   ڱ   چ..
روى ابن أبي حاتم - بإسناده - عن ابن عباس - رضي اللّه عنهما - عن 

النبي - صلى اللّه عليه وسلم - أنه كان يأمر بألا يتصدق إلا على أهل الإسلم 

حتى نزلت هذه الية: چ  چ  چ  چچ .. إلى آخرها .. فأمر بالصدقة 

بعدها على كل من سألك من كل دين..

إن أمر القلوب وهداها وضللها ليس من شأن أحد من خلق اللّه - ولو 

اللّه وحده. فهذه  اللّه عليه وسلم - إنه من أمر  اللّه - صلى  كان هو رسول 

القلوب من صنعه؛ ولا يحكمها غيره، ولا يصرفها سواه، ولا سلطان لأحد عليها 

إلا اللّه. وما على الرسول إلا البلغ. فأما الهدى فهو بيد اللّه، يعطيه من يشاء، 

ممن يعلم - سبحانه - أنه يستحق الهدى، ويسعى إليه. وإخراج هذا الأمر من 

اختصاص البشر يقرر الحقيقة التي لا بد أن تستقر في حس المسلم ليتوجه 

في طلب الهدى إلى اللّه وحده، وليتلقى دلائل الهدى من اللّه وحده.. ثم هي 

تفسح في احتمال صاحب الدعوة لعناد الضالين، فل يضيق صدره بهم وهو 

الهدي، وتوفيقهم  اللّه لقلوبهم في  يدعوهم؛ ويعطف عليهم، ويرتقب إذن 

إليه بمعرفته حين يريد.

چ  چ  چ  چ ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍڍچ..
فلتفسح لهم صدرك، ولتفض عليهم سماحتك، ولتبذل لهم الخير والعون 

ما احتاجوا إليه منك. وأمرهم إلى اللّه. وجزاء المنفق عند اللّه.

يرفع  التي  الوضيئة  السمحة  السامية  الفاق  بعض  على  نطلع  هنا  ومن 

الإسلم قلوب المسلمين إليها، ويروضهم عليها..

إن الإسلم لا يقرر مبدأ الحرية الدينية وحده؛ ولا ينهى عن الإكراه على 
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الدين فحسب. إنما يقرر ما هو أبعد من ذلك كله. يقرر السماحة الإنسانية 

المستمدة من توجيه اللّه - سبحانه - يقرر حق المحتاجين جميعاً في أن ينالوا 

العون والمساعدة - ما داموا في غير حالة حرب مع الجماعة المسلمة - دون 

نظر إلى عقيدتهم. ويقرر أن ثواب المعطين محفوظ عند اللّه على كل حال، 

ما دام الإنفاق ابتغاء وجه اللّه. وهي وثبة بالبشرية لا ينهض بها إلا الإسلم؛ 

ولا يعرفها على حقيقتها إلا أهل الإسلم: 

 چ ڌ  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈ  ژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  

گ  گ  گ  گ  ڳ     ڳ  ڳ  ڳ   ڱ   چ..
ولا يفوتنا أن ندرك مغزى هذه اللفتة الواردة في الية عن شأن المؤمنين 

حين ينفقون: 

چژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کچ ..
إن هذا هو شأن المؤمن لا سواه. إنه لا ينفق إلا ابتغاء وجه اللّه. لا ينفق 

عن هوى ولا عن غرض. لا ينفق وهو يتلفت للناس يرى ماذا يقولون! لا ينفق 

ليركب الناس بإنفاقه ويتعالى عليهم ويشمخ! لا ينفق ليرضى عنه ذو سلطان 

أو ليكافئه بنيشان! لا ينفق إلا ابتغاء وجه اللّه. خالصاً متجردا للّه.. ومن ثم 

يطمئن لقبول اللّه لصدقته؛ ويطمئن لبركة اللّه في ماله؛ ويطمئن لثواب اللّه 

اللّه جزاء الخير والإحسان لعباد  وعطائه؛ ويطمئن إلى الخير والإحسان من 

اللّه. ويرتفع ويتطهر ويزكو بما أعطى وهو بعد في هذه الأرض. وعطاء الخرة 

بعد ذلك كله فضل!  

عفة  شفة  ويعرض صورة  الصدقة؛  مصارف  من  مصرفاً  بالذكر  يخص  ثم 

كريمة نبيلة، لطائفة من المؤمنين. صورة تستجيش المشاعر، وتحرك القلوب 

لإدراك نفوس أبية بالمدد فل تهون، وبالإسعاف فل تضام، وهي تأنف السؤال 

وتأبى الكلم: 

ڻ   ڻ   ڻ    ڻ    ں   ں   ڱ   ڱ   چڱ  

چئۇ  ئۇ  ئۆ   ئۆئۈچ
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ھ   ھ    ھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ      ۀ   ۀ  
ے  ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  چ..

 لقد كان هذا الوصف الموحي ينطبق على جماعة من المهاجرين، تركوا 

وراءهم أموالهم وأهليهم؛ وأقاموا في المدينة ووقفوا أنفسهم على الجهاد في 

سبيل اللّه، وحراسة رسول اللّه - صلى اللّه عليه وسلم - كأهل الصفة الذين 

كانوا بالمسجد حرساً لبيوت الرسول - صلى اللّه عليه وسلم - لا يخلص إليها 

من دونهم عدو. وأحصروا في الجهاد لا يستطيعون ضرباً في الأرض للتجارة 

والكسب. وهم مع هذا لا يسألون الناس شيئاً. متجملون يحسبهم من يجهل 

إلا  إلى حقيقة حالهم  يفطن  الحاجة؛ ولا  إظهار  لتعففهم عن  أغنياء  حالهم 

ذوو الفراسة..

على  ينطبق  الأزمان.  جميع  في  سواهم  على  ينطبق  عام،  النص  ولكن   

الكرام المعوزين، الذين تكتنفهم ظروف تمنعهم من الكسب قهراً، وتمسك 

بهم كرامتهم أن يسألوا العون. إنهم يتجملون كي لا تظهر حاجتهم؛ يحسبهم 

الجاهل بما وراء الظواهر أغنياء في تعففهم، ولكن ذا الحس المرهف والبصيرة 

المفتوحة يدرك ما وراء التجمل. فالمشاعر النفسية تبدو على سيماهم وهم 

يدارونها في حياء..

 إنها صورة عميقة الإيحاء تلك التي يرسمها النص القصير لذلك النموذج 

الكريم. وهي صورة كاملة ترتسم على استحياء! وكل جملة تكاد تكون لمسة 

يكاد  وما  والانفعالات.  المشاعر  وتشخص  والسمات،  الملمح  ترسم  ريشة، 

الإنسان يتم قراءتها حتى تبدو له تلك الوجوه وتلك الشخصيات كأنما يراها. 

وتلك طريقة القرآن في رسم النماذج الإنسانية، حتى لتكاد تخطر نابضة حية! 

هؤلاء الفقراء الكرام الذين يكتمون الحاجة كأنما يغطون العورة.. لن يكون 

إعطاؤهم إلا سراً وفي تلطف لا يخدش إباءهم ولا يجرح كرامتهم.. ومن ثم 

كان التعقيب موحياً بإخفاء الصدقة وإسرارها، مطمئناً لأصحابها على علم اللّه 
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بها وجزائه عليها: 

چڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆڈچ..
اللّه وحده الذي يعلم السر، ولا يضيع عنده الخير..

وأخيراً يختم دستور الصدقة في هذا الدرس بنص عام يشمل كل طرائق 

الإنفاق، وكل أوقات الإنفاق؛ وبحكم عام يشمل كل منفق لوجه اللّه: 

ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ     ۇٴ    چۈ  
ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  چ..

ويبدو التناسق في هذا الختام في عموم النصوص وشمولها، سواء في صدر 

الية أم في ختامها. وكأنما هي الإيقاع الأخير الشامل القصير..

چۈ  ۇٴ   ۋ    چ..
هكذا بوجه عام يشمل جميع أنواع الأموال..

چ     ۋ  ۅ  ۅ  ۉ     چ..
لتشمل جميع الأوقات وجميع الحالات..

چ   ۉ  ې  ې   ېچ ..
هكذا إطلقاً. من مضاعفة المال. وبركة العمر. وجزاء الخرة. ورضوان اللّه.

چ  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  چ..
لا خوف من أي مخوف، ولا حزن من أي محزن.. في الدنيا وفي الخرة 

سواء..

إنه التناسق في ختام الدستور القويم يوحي بذلك الشمول والتعميم..

وبعد فإن الإسلم لا يقيم حياة أهله على العطاء. فإن نظامه كله يقوم 

أولاً على تيسير العمل والرزق لكل قادر؛ وعلى حسن توزيع الثروة بين أهله 

بإقامة هذا التوزيع على الحق والعدل بين الجهد والجزاء.. ولكن هنالك حالات 

تتخلف لأسباب استثنائية وهذه هي التي يعالجها بالصدقة.. مرة في صورة 

فريضة تجبيها الدولة المسلمة المنفذة لشريعة اللّه كلها وهي وحدها صاحبة 
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الحق في جبايتها: وهي مورد هام من موارد المالية العامة للدولة المسلمة. 

ومرة في صورة تطوع غير محدود يؤديه القادرون للمحتاجين رأساً. مع مراعاة 

الداب التي سبق بيانها. وبضمانة تعفف الخذين.. هذا التعفف الذي تصف 

هذه الية صورة منه واضحة. 

وقد رباه الإسلم في نفوس أهله فإذا أحدهم يتحرج أن يسأل وله أقل ما 

يكفيه في حياته..

روى البخاري - بإسناده - عن عطاء بن يسار وعبد الرحمن بن أبي عمرة. 

قالا: سمعنا أبا هريرة يقول:

قال رسول اللّه - صلى اللّه عليه وسلم -: »ليس المسكين الذي ترده التمرة 

والتمرتان، ولا اللقمة واللقمتان، إنما المسكين الذي يتعفف«.. اقرأوا إن شئتم 

يعني قوله: »لا يَسْئَلُونَ النَّاسَ إلِْحافاً«..

وروى الإمام أحمد: حدثنا أبو بكر الحنفي، حدثنا عبد الحميد بن جعفر، 

عن أبيه، عن رجل من مزينة: أنه قالت له أمه: ألا تنطلق فتسأل رسول اللّه 

- صلى اللّه عليه وسلم - كما يسأله الناس؟ فانطلقت أسأله، فوجدته قائماً 

يخطب وهو يقول: »ومن استعف أعفه اللّه ، ومن استغنى أغناه اللّه. ومن 

يسأل الناس وله عدل خمس أواق فقد سأل الناس إلحافا« فقلت بيني وبين 

نفسي: لناقة لي لهي خير من خمس أواق، ولغلمي ناقة أخرى فهي خير من 

خمس أواق، فرجعت ولم أسأله.

وقال الحافظ الطبراني - بإسناده - عن محمد بن سيرين. قال: بلغ الحارث - 

رجلً كان بالشام من قريش - أن أباذر كان به عوز، فبعث إليه ثلث مائة دينار. 

فقال: ما وجد عبد اللّه رجلً أهون عليه مني! سمعت رسول اللّه - صلى اللّه 

عليه وسلم - يقول: »من سأل وله أربعون فقد ألحف« ولل أبي ذر أربعون 

درهماً.. شاة وماهنان.. قال أبو بكر بن عياش: يعني خادمين..

إن الإسلم نظام متكامل، تعمل نصوصه وتوجيهاته وشرائعه كلها متحدة، 
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ولا يؤخذ أجزاء وتفاريق. وهو يضع نظمه لتعمل كلها في وقت واحد، فتتكامل 

وتتناسق. وهكذا أنشأ مجتمعه الفريد الذي لم تعرف له البشرية نظيراً في 

مجتمعات الأرض جميعاً..

ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   
ڍ  ڍ ڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک       ک   ک  
ڱ   ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ  
ھ   ھ   ہ    ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ    ں   ں       ڱ  
ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  
ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ  ې  ې  ې  ې  ى             ى  ئا    ئا  
ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې  ئې  ئې  ئى  ئى  

ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  بم چ
الماضي..  الدرس  التي عرض دستورها في  للصدقة  المقابل  الخر  الوجه 

الوجه الكالح الطالح هو الربا! 

الصدقة عطاء وسماحة، وطهارة وزكاة، وتعاون وتكافل.. والربا شح، وقذارة 

ودنس، وأثرة وفردية.. والصدقة نزول عن المال بل عوض ولا رد. والربا استرداد 

للدين ومعه زيادة حرام مقتطعة من جهد المدين أو من لحمه. من جهده إن 

كان قد عمل بالمال الذي استدانه فربح نتيجة لعمله هو وكده. ومن لحمه 

إن كان لم يربح أو خسر، أو كان قد أخذ المال للنفقة منه على نفسه وأهله 

ولم يستربحه شيئاً.. ومن ثم فهو - الربا - الوجه الخر المقابل للصدقة.. الوجه 

الكالح الطالح! 

لهذا عرضه السياق مباشرة بعد عرض الوجه الطيب السمح الطاهر الجميل 

الودود! عرضه عرضاً منفراً، يكشف عما في عملية الربا من قبح وشناعة. ومن 
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جفاف في القلب وشر في المجتمع، وفساد في الأرض وهلك للعباد.

فلننظر كيف كانت ثورة الإسلم على تلك الشناعة التي ذاقت منها البشرية 

ما لم تذق قط من بلء: چ ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ    

ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  
ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  
چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍ  ڍ   ڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          

ک           ک       ک چ.. إنها الحملة المفزعة، والتصوير المرعب: 
چ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ    چ..

وما كان أي تهديد معنوي ليبلغ إلى الحس ما تبلغه هذه الصورة المجسمة 

الحية المتحركة.. صورة الممسوس المصروع .. وهي صورة معروفة معهودة 

للناس. فالنص يستحضرها لتؤدي دورها الإيحائي في إفزاع الحس، لاستجاشة 

مشاعر المرابين، وهزها هزة عنيفة تخرجهم من مألوف عادتهم في نظامهم 

الاقتصادي؛ ومن حرصهم على ما يحققه لهم من الفائدة.. وهي وسيلة في 

التأثير التربوي ناجعة في مواضعها. بينما هي في الوقت ذاته تعبر عن حقيقة 

واقعة.. ولقد مضت معظم التفاسير على أن المقصود بالقيام في هذه الصورة 

المفزعة، هو القيام يوم البعث. ولكن هذه الصورة - فيما نرى - واقعة بذاتها 

إنها تتفق مع ما سيأتي بعدها  أيضاً. ثم  البشرية في هذه الأرض  في حياة 

من الإنذار بحرب من اللّه ورسوله. ونحن نرى أن هذه الحرب واقعة وقائمة 

الن ومسلطة على البشرية الضالة التي تتخبط كالممسوس في عقابيل النظام 

الربوي. وقبل أن نفصل القول في مصداق هذه الحقيقة من واقع البشرية 

اليوم نبدأ بعرض الصورة الربوية التي كان يواجهها القرآن في الجزيرة العربية؛ 

وتصورات أهل الجاهلية عنها..

إن الربا الذي كان معروفاً في الجاهلية والذي نزلت هذه اليات وغيرها 

لإبطاله ابتداء كانت له صورتان رئيسيتان: ربا النسيئة. وربا الفضل.



168 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

168 

فأما ربا النسيئة فقد قال عنه قتادة: »إن ربا أهل الجاهلية يبيع الرجل البيع 

إلى أجل مسمى، فإذا حل الأجل، ولم يكن عند صاحبه قضاء زاده وأخر عنه«.

وقال مجاهد »كانوا في الجاهلية يكون للرجل على الرجل الدين، فيقول: 

لك كذا وكذا وتؤخر عني فيؤخر عنه«.

وقال أبو بكر الجصاص: »إنه معلوم أن ربا الجاهلية إنما كان قرضاً مؤجلً 

بزيادة مشروطة. فكانت الزيادة بدلاً من الأجل. فأبطله اللّه تعالى«..

وقال الإمام الرازي في تفسيره: »إن ربا النسيئة هو الذي كان مشهوراً في 

الجاهلية. لأن الواحد منهم كان يدفع ماله لغيره إلى أجل، على أن يأخذ منه 

كل شهر قدراً معيناً، ورأس المال باق بحاله. فإذا حل طالبه برأس ماله. فإن 

تعذر عليه الأداء زاده في الحق والأجل«.

وقد ورد في حديث أسامة بن زيد - رضي اللّه عنهما - أن النبي - صلى 

اللّه عليه وسلم - قال: »لا ربا إلا في النسيئة«..

زيادة.  نوعه مع  بالشيء من  الشيء  الرجل  يبيع  أن  فهو  الفضل  ربا  أما 

كبيع الذهب بالذهب. والدراهم بالدراهم. والقمح بالقمح. والشعير بالشعير.. 

بالربا لما فيه من شبه به؛ ولما يصاحبه من  النوع  وهكذا.. وقد ألحق هذا 

مشاعر مشابهة للمشاعر المصاحبة لعملية الربا.. وهذه النقطة شديدة الأهمية 

لنا في الكلم عن العمليات الحاضرة! 

 - وسلم  عليه  اللّه  - صلى  اللّه  رسول  قال  قال:  الخدري  سعيد  أبي  عن 

»الذهب بالذهب والفضة بالفضة، والبر بالبر، والشعير بالشعير، والتمر بالتمر، 

الخذ  أربى  فقد  استزاد  أو  زاد  فمن  بيد..  يداً  بمثل..  مثلً  بالملح..  والملح 

والمعطي فيه سواء«..

وعن أبي سعيد الخدري أيضاً قال: جاء بلل إلى النبي - صلى اللّه عليه 

وسلم - بتمر برني فقال له النبي - صلى اللّه عليه وسلم - »من أين هذا؟« 

قال: كان عندنا تمر رديء فبعت منه صاعين بصاع. فقال: أوّه! عين الربا. عين 
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الربا. لا تفعل. ولكن إذا أردت أن تشتري فبع التمر ببيع آخر، ثم اشتر به«.

فأما النوع الأول فالربا ظاهر فيه لا يحتاج إلى بيان، إذ تتوافر فيه العناصر 

الأساسية لكل عملية ربوية. وهي: الزيادة على أصل المال. والأجل الذي من 

أجله تؤدى هذه الزيادة.. وكون هذه الفائدة شرطاً مضموناً في التعاقد. أي 

ولادة المال للمال بسبب المدة ليس إلا..

الشيئين  في  أساسية  فروقاً  هناك  أن  فيه  فما لا شك  الثاني،  النوع  وأما 

المتماثلين هي التي تقتضي الزيادة. وذلك واضح في حادثة بلل حين أعطى 

صاعين من تمره الرديء وأخذ صاعاً من التمر الجيد.. ولكن لأن تماثل النوعين 

في الجنس يخلق شبهة أن هناك عملية ربوية، إذ يلد التمر التمر! فقد وصفه 

- صلى اللّه عليه وسلم - بالربا. ونهى عنه. وأمر ببيع الصنف المراد استبداله 

بالنقد. ثم شراء الصنف المطلوب بالنقد أيضاً. إبعاداً لشبح الربا من العملية 

تماماً!

 وكذلك شرط القبض: »يداً بيد«.. كي لا يكون التأجيل في بيع المثل بالمثل، 

ولو من غير زيادة، فيه شبح من الربا، وعنصر من عناصره!

 إلى هذا الحد بلغت حساسية الرسول - صلى اللّه عليه وسلم - بشبح 

الربا في أية عملية. وبلغت كذلك حكمته في علج عقلية الربا التي كانت 

سائدة في الجاهلية.

فأما اليوم فيريد بعض المهزومين أمام التصورات الرأسمالية الغربية والنظم 

الرأسمالية الغربية أن يقصروا التحريم على صورة واحدة من صور الربا - ربا 

النسيئة - بالاستناد إلى حديث أسامة، وإلى وصف السلف للعمليات الربوية 

في الجاهلية. وأن يحلوا - دينياً - وباسم الإسلم! - الصور الأخرى المستحدثة 

التي لا تنطبق في حرفية منها على ربا الجاهلية! 

الهزيمة  أن تكون ظاهرة من ظواهر  تزيد على  المحاولة لا  ولكن هذه 

على  يقوم  نظام  هو  إنما  شكليات.  نظام  ليس  فالإسلم  والعقلية..  الروحية 
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تصور أصيل. فهو حين حرم الربا لم يكن يحرم صورة منه دون صورة. إنما كان 

يناهض تصوراً يخالف تصوره؛ ويحارب عقلية لا تتمشى مع عقليته. وكان شديد 

الربوية  العقلية  لشبح  إبعاداً  الفضل  الحساسية في هذا إلى حد تحريم ربا 

والمشاعر الربوية من بعيد جداً! 

ومن ثم فإن كل عملية ربوية حرام. سواء جاءت في الصور التي عرفتها 

الجاهلية أم استحدثت لها أشكال جديدة. ما دامت تتضمن العناصر الأساسية 

للعملية الربوية، أو تتسم بسمة العقلية الربوية.. وهي عقلية الأثرة والجشع 

والفردية والمقامرة. وما دام يتلبس بها ذلك الشعور الخبيث. شعور الحصول 

على الربح بأية وسيلة! 

فينبغي أن نعرف هذه الحقيقة جيداً. ونستيقن من الحرب المعلنة من 

پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   الربوي.چ  المجتمع  على  ورسوله  اللّه 

پ  پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ    چ..
الربوية وحدهم  الفائدة  يأخذون  الذين  ليسوا هم  الربا  يأكلون  والذين 

- وإن كانوا هم أول المهددين بهذا النص الرعيب - إنما هم أهل المجتمع 

الربوي كلهم.

عن جابر بن عبد اللّه - رضي اللّه عنه - أنه قال: لعن رسول اللّه - صلى 

اللّه عليه وسلم - آكل الربا وموكله، وشاهديه وكاتبه ، وقال : »هم سواء«..

وكان هذا في العمليات الربوية الفردية. فأما في المجتمع الذي يقوم كله 

اللّه. مطرودون  الربوي فأهله كلهم ملعونون. معرضون لحرب  على الأساس 

من رحمته بل جدال.

إنهم لا يقومون في الجياة ولا يتحركون إلا حركة الممسوس المضطرب 

القلق المتخبط الذي لا ينال استقراراً ولا طمأنينة ولا راحة.. وإذا كان هناك شك 

في الماضي أيام نشأة النظام الرأسمالي الحديث في القرون الأربعة الماضية، 

فإن تجربة هذه القرون لا تبقي مجالاً للشك أبداً..
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القلق  عالم  هو   - الأرض  أنحاء  في   - اليوم  فيه  نعيش  الذي  العالم  إن 

أهله  عقلء  باعتراف   - والنفسية  العصبية  والأمراض  والخوف؛  والاضطراب 

ومفكريه وعلمائه ودارسيه، وبمشاهدات المراقبين والزائرين العابرين لأقطار 

الحضارة الغربية.. وذلك على الرغم من كل ما بلغته الحضارة المادية، والإنتاج 

الرغم من كل  الأقطار. وعلى  الضخامة في هذه  الصناعي في مجموعه من 

الشاملة  الحروب  عالم  هو  ثم  بالأبصار..  تأخذ  التي  المادي  الرخاء  مظاهر 

لا  التي  والاضطرابات  الأعصاب،  وحرب  المبيدة،  بالحروب  الدائم  والتهديد 

تنقطع هنا وهناك! 

إنها الشقوة البائسة المنكودة، التي لا تزيلها الحضارة المادية، ولا الرخاء 

المادي، ولا يسر الحياة المادية وخفضها ولينها في بقاع كثيرة. وما قيمة هذا 

كله إذا لم ينشئ في النفوس السعادة والرضي والاستقرار والطمأنينة؟

من  غشاوة  عينيه  على  يضع  ولا  يرى؛  أن  يريد  من  تواجه  حقيقة  إنها 

صنع نفسه كي لا يرى! حقيقة أن الناس في أكثر بلد الأرض رخاء عاماً.. في 

أن  مادياً..  رخاء  تفيض  التي  الأقطار  غيرهما من  السويد، وفي  وفي  أمريكا، 

الناس ليسوا سعداء .. أنهم قلقون يطل القلق من عيونهم وهم أغنياء! وأن 

الملل  يغرقون هذا  وأنهم  الإنتاج!  يأكل حياتهم وهم مستغرقون في  الملل 

في العربدة والصخب تارة. وفي »التقاليع« الغريبة الشاذة تارة. وفي الشذوذ 

الجنسي والنفسي تارة. ثم يحسون بالحاجة إلى الهرب. الهرب من أنفسهم. 

ومن الخواء الذي يعشش فيها! ومن الشقاء الذي ليس له سبب ظاهر من مرافق 

الحياة وجريانها. فيهربون بالانتحار. ويهربون بالجنون. ويهربون بالشذوذ! ثم 

يطاردهم شبح القلق والخواء والفراغ ولا يدعهم يستريحون أبداً! لماذا؟ 

المعذبة  الهائمة  البشرية  الأرواح  خواء هذه  هو  طبعاً  الرئيسي  السبب 

الضالة المنكودة - على كل ما لديها من الرخاء المادي - من زاد الروح.. من 

الإيمان.. من الاطمئنان إلى اللّه.. وخواؤها من الأهداف الإنسانية الكبيرة التي 
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ينشئها ويرسمها الإيمان باللّه، وخلفة الأرض وفق عهده وشرطه.

ويتفرع من ذلك السبب الرئيسي الكبير.. بلء الربا.. بلء الاقتصاد الذي 

على  وبركاتها  نموه  خيرات  تتوزع  بحيث  معتدلاً  سويا  ينمو  لا  ولكنه  ينمو 

البشرية كلها. إنما ينمو مائلً جانحاً إلى حفنة الممولين المرابين، القابعين وراء 

المكاتب الضخمة في المصارف، يقرضون الصناعة والتجارة بالفائدة المحددة 

المضمونة؛ ويجبرون الصناعة والتجارة على أن تسير في طريق معين ليس 

هدفه الأول سد مصالح البشر وحاجاتهم التي يسعد بها الجميع؛ والتي تكفل 

للجميع؛ والتي تهيئ طمأنينة نفسية وضمانات  عملً منتظماً ورزقاً مضموناً 

 - الربح  أعلى قدر من  ما يحقق  إنتاج  للجميع.. ولكن هدفه هو  اجتماعية 

ولو حطم المليين وحرم المليين وأفسد حياة المليين، وزرع الشك والقلق 

والخوف في حياة البشرية جميعاً!

 وصدق اللّه العظيم: چ ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ    

ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ    چ.. وها نحن أولاء نرى مصداق هذه الحقيقة في 
واقعنا العالمي اليوم! 

ولقد اعترض المرابون في عهد رسول اللّه - صلى اللّه عليه وسلم - على 

تحريم الربا. اعترضوا بأنه ليس هناك مبرر لتحريم العمليات الربوية وتحليل 

العمليات التجارية: 

چٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   چ..
وكانت الشبهة التي ركنوا إليها، هي أن البيع يحقق فائدة وربحاً، كما أن 

الربا يحقق فائدة وربحاً.. وهي شبهة واهية. فالعمليات التجارية قابلة للربح 

وللخسارة. والمهارة الشخصية والجهد الشخصي والظروف الطبيعية الجارية 

في الحياة هي التي تتحكم في الربح والخسارة. أما العمليات الربوية فهي 

محددة الربح في كل حالة. وهذا هو الفارق الرئيسي. وهذا هو مناط التحريم 

والتحليل..

  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ں        ں  ڻ  ڻڻ  ڻ  ۀ  ۀ   ہ  ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ
  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ   ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ
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إن كل عملية يضمن فيها الربح على أي وضع هي عملية ربوية محرمة 

بسبب ضمان الربح وتحديده.. ولا مجال للمماحلة في هذا ولا للمداورة!

چ   ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   چ ...
لانتفاء هذا العنصر من البيع؛ ولأسباب أخرى كثيرة تجعل عمليات التجارة 

للحياة  مفسدة  أصلها  في  الربا  وعمليات  البشرية؛  للحياة  نافعة  أصلها  في 

البشرية..

معالجة  الزمان  ذلك  في  حاضرة  كانت  التي  الأوضاع  الإسلم  عالج  وقد 

واقعية؛ دون أن يحدث هزة اقتصادية واجتماعية: 

چڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ    چ..
لقد جعل سريان نظامه منذ ابتداء تشريعه. فمن سمع موعظة ربه فانتهى 

فل يسترد منه ما سلف أن أخذه من الربا وأمره فيه إلى اللّه، يحكم فيه بما 

يراه.. وهذا التعبير يوحي للقلب بأن النجاة من سالف هذا الإثم مرهونة بإرادة 

اللّه ورحمته؛ فيظل يتوجس من الأمر؛ حتى يقول لنفسه: كفاني هذا الرصيد من 

العمل السيئ، ولعل اللّه أن يعفيني من جرائره إذا أنا انتهيت وتبت. فل أضُفْ 

إليه جديداً بعد!.. وهكذا يعالج القرآن مشاعر القلوب بهذا المنهج الفريد.

چچ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍچ..
وهذا التهديد بحقيقة العذاب في الخرة يقوي ملمح المنهج التربوي الذي 

أشرنا إليه، ويعمقه في القلوب ولكن لعل كثيرين يغريهم طول الأمد، وجهل 

الموعد، فيبعدون من حسابهم حساب الخرة هذا! فها هو ذا القرآن ينذرهم 

كذلك بالمحق في الدنيا والخرة جميعا؛ً ويقرر أن الصدقات - لا الربا - هي 

التي تربو وتزكو؛ ثم يصم الذين لا يستجيبون بالكفر والإثم. ويلوح لهم بكره 

اللّه للكفرة الثمين: 

چڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک   چ..
وصدق وعيد اللّه ووعده. فها نحن أولاء نرى أنه ما من مجتمع يتعامل 
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بالربا ثم تبقى فيه بركة أو رخاء أو سعادة أو أمن أو طمأنينة.. إن اللّه يمحق 

الربا فل يفيض على المجتمع الذي يوجد فيه هذا الدنس إلا القحط والشقاء. 

وقد ترى العين - في ظاهر الأمر - رخاء وإنتاجاً وموارد موفورة، ولكن البركة 

ليست بضخامة الموارد بقدر ما هي في الاستمتاع الطيب المن بهذه الموارد. 

الصدقات  في  الممثلين   - والتعاون  التكافل  على  قام  مجتمع  من  وما 

والرضى  والحب  المودة  روح  وسادته   - للتطوع  والمبروك  منها  المفروض 

إلى عونه  إلى فضل اللّه وثوابه، والاطمئنان دائماً  والسماحة، والتطلع دائماً 

وإخلفه للصدقة بأضعافها.. ما من مجتمع قام على هذا الأساس إلا بارك اللّه 

وفي  وقوتهم  صحتهم  وفي  ورزقهم،  مالهم  في   - وجماعات  أفراداً   - لأهله 

طمأنينة قلوبهم وراحة بالهم.

والذين لا يرون هذه الحقيقة في واقع البشرية، هم الذين لا يريدون أن 

يروا، لأن لهم هوى في عدم الرؤية! أو الذين رانت على أعينهم غشاوة الأضاليل 

المبثوثة عمداً وقصداً من أصحاب المصلحة في قيام النظام الربوي المقيت؛ 

فضغطوا عن رؤية الحقيقة! 

چ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           کچ..
وهذا التعقيب هنا قاطع في اعتبار من يصرون على التعامل الربوي - بعد 

تحريمه - من الكفار الثمين، الذين لا يحبهم اللّه. وما من شك أن الذين يحلون 

ما حرم اللّه ينطبق عليهم وصف الكفر والإثم، ولو قالوا بألسنتهم ألف مرة: لا 

إله إلا اللّه. محمد رسول اللّه.. فالإسلم ليس كلمة باللسان؛ إنما هو نظام حياة 

ومنهج عمل وإنكار جزء منه كإنكار الكل.. وليس في حرمة الربا شبهة وليس 

في اعتباره حللاً وإقامة الحياة على أساسه إلا الكفر والإثم.. والعياذ باللّه..

وفي الصفحة المقابلة لصفحة الكفر والإثم، والتهديد الساحق لأصحاب 

منهج الربا ونظامه، يعرض صفحة الإيمان والعمل الصالح، وخصائص الجماعة 

المؤمنة في هذا الجانب، وقاعدة الحياة المرتكزة إلى النظام الخر - نظام 
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الزكاة - المقابل لنظام الربا: 

ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ   چک  
ڱ  ڱ  ڱ  ں      ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻ  ۀچ.

والعنصر البارز في هذه الصفحة هو عنصر چ   ڳ چ

. عنصر البذل بل عوض ولا رد. والسياق يعرض بهذا صفة المؤمنين وقاعدة 

المجتمع المؤمن. ثم يعرض صورة الأمن والطمأنينة والرضى الإلهي المسبغ 

على هذا المجتمع المؤمن.

إلى  الذي لا يحتاج  المتضامن؛  المتكافل  المجتمع  الزكاة هي قاعدة  إن 

ضمانات النظام الربوي في أي جانب من جوانب حياته.

وقد بهتت صورة چ   ڳ چ في حسناً وحس الأجيال التعيسة من الأمة 

الإسلمية التي لم تشهد نظام الإسلم مطبقاً في عالم الواقع؛ ولم تشهد هذا 

النظام يقوم على أساس التصور الإيماني والتربية الإيمانية والأخلق الإيمانية.

 بهتت هذه الصورة في حس هذه الأجيال التعيسة المنكودة الحظ التي 

لم تشهد تلك الصورة الرفيعة من صور الإنسانية. إنما ولدت وعاشت في غمرة 

النظام المادي، القائم على الأساس الربوي. وشهدت الكزازة والشح، والتكالب 

والتطاحن، والفردية الأثرة التي تحكم ضمائر الناس. 

بهتت صورة الزكاة حتى أصبحت هذه الأجيال تحسبها إحساناً فردياً هزيلً، 

لا ينهض على أساسه نظام عصري! ولكن كم تكون ضخامة حصيلة الزكاة، وهي 

تتناول اثنين ونصفاً في المائة من أصل رؤوس الأموال الاهلية مع ربحها؟ يؤديها 

الناس الذين يصنعهم الإسلم صناعة خاصة، ويربيهم تربية خاصة، بالتوجيهات 

والتشريعات، وبنظام الحياة الخاص الذي يرتفع تصوره على ضمائر الذين لم 

يعيشوا فيه! وتحصلها الدولة المسلمة، حقاً مفروضاً، لا إحساناً فردياً. وتكفل 

بها كل من تقصر به وسائله الخاصة من الجماعة المسلمة؛ حيث يشعر كل فرد 

أن حياته وحياة أولاده مكفولة في كل حالة؛ وحيث يقضي عن الغارم المدين 
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دينه سواء كان ديناً تجارياً أو غير تجاري، من حصيلة الزكاة.

وليس المهم هو شكلية النظام. إنما المهم هو روحه. فالمجتمع الذي يربيه 

وإجراءاته،  النظام  شكل  مع  متناسق  ونظامه،  وتشريعاته  بتوجيهاته  الإسلم 

متكامل مع التشريعات والتوجيهات، ينبع التكافل من ضمائره ومن تنظيماته 

معاً متناسقة متكاملة. وهذه حقيقة قد لا يتصورها الذين نشأوا وعاشوا في 

ظل الأنظمة المادية الأخرى. 

والصلح  الإيمان  على  حياتهم  يقيمون  الذين  يعد   - سبحانه   - اللّه  إن 

والعبادة والتعاون، أن يحتفظ لهم بأجرهم عنده. ويعدهم بالأمن فل يخافون. 

وبالسعادة فل يحزنون: 

چ   ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں      ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻچ..
والسحق،  بالمحق  الربوي  والمجتمع  الربا  أكلة  يوعد  الذي  الوقت  في 

وبالتخبط والضلل، وبالقلق والخوف. وشهدت البشرية ذلك واقعاً في المجتمع 

المسلم؛ وتشهد اليوم هذا واقعاً كذلك في المجتمع الربوي! ولو كنا نملك أن 

نمسك بكل قلب غافل فنهزه هزاً عنيفاً حتى يستيقظ لهذه الحقيقة الماثلة؛ 

ونمسك بكل عين مغمضة فنفتح جفنيها على هذا الواقع.. لو كنا نملك لفعلنا.. 

البشرية  يهدي  أن  اللّه  لعل  الحقيقة؛  إلى هذه  أن نشير  إلا  نملك  ولكننا لا 

المنكودة الطالع إليها.. والقلوب بين أصبعين من أصابع الرحمن. والهدى هدى 

اللّه.. وفي ظل هذا الرخاء المن الذي يعد اللّه به الجماعة المسلمة، التي تنبذ 

الربا من حياتها، فتنبذ الكفر والإثم، وتقيم هذه الحياة على الإيمان والعمل 

الصالح والعبادة والزكاة.. في ظل هذا الرخاء المن يهتف بالذين آمنوا الهتاف 

الأخير ليحولوا حياتهم عن النظام الربوي الدنس المقيت؛ وإلا فهي الحرب 

المعلنة من اللّه ورسوله، بل هوادة ولا إمهال ولا تأخير:

چ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  
ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ  
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ې  ې  ې  چ..
إن النص يعلق إيمان الذين آمنوا على ترك ما بقي من الربا. فهم ليسوا 

بمؤمنين إلا أن يتقوا اللّه ويذروا ما بقي من الربا. ليسوا بمؤمنين ولو أعلنوا 

أنهم مؤمنون. فإنه لا إيمان بغير طاعة وانقياد واتباع لما أمر اللّه به.

والنص القرآني لا يدعهم في شبهة من الأمر. ولا يدع إنساناً يتستر وراء 

كلمة الإيمان، بينما هو لا يطيع ولا يرتضي ما شرع اللّه، ولا ينفذه في حياته، 

ولا يحكمه في معاملته. فالذين يفرقون في الدين بين الاعتقاد والمعاملت 

ليسوا بمؤمنين. مهما ادعوا الإيمان وأعلنوا بلسانهم أو حتى بشعائر العبادة 

الأخرى أنهم مؤمنون! 

چ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  چ..
- لم يقرر استرداده منهم، ولا مصادرة  الربا  لقد ترك لهم ما سلف من 

أموالهم كلها أو جزء منها بسبب أن الربا كان داخلً فيها.. إذ لا تحريم بغير 

نص.. ولا حكم بغير تشريع.. والتشريع ينفذ وينشئ آثاره بعد صدوره.. فأما 

الذي سلف فأمره إلى اللّه لا إلى أحكام القانون. وبذلك تجنب الإسلم إحداث 

المبدأ  أثراً رجعياً. وهو  اقتصادية واجتماعية ضخمة لو جعل لتشريعه  هزة 

موضوع  الإسلمي  التشريع  أن  ذلك  حديثاً!  الحديث  التشريع  به  أخذ  الذي 

ليواجه حياة البشر الواقعية، ويسيرها، ويطهرها، ويطلقها تنمو وترتفع معاً.. 

وفي الوقت ذاته علق اعتبارهم مؤمنين على قبولهم لهذا التشريع وإنفاذه 

في حياتهم منذ نزوله وعلمهم به. واستجاش في قلوبهم - مع هذا - شعور 

التقوى للّه. وهو الشعور الذي ينوط به الإسلم تنفيذ شرائعه ، ويجعله الضمان 

الكامن في ذات الأنفس، فوق الضمانات المكفولة بالتشريع ذاته. فيكون له من 

ضمانات التنفيذ ما ليس للشرائع الوضعية التي لا تستند إلا للرقابة الخارجية! 

وما أيسر الاحتيال على الرقابة الخارجية، حين لا يقوم من الضمير حارس له 

من تقوى اللّه سلطان.
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الذي  الترهيب  الترهيب..  صفحة  جوارها  وإلى  الترغيب..  صفحة  فهذه 

يزلزل القلوب:

چ   ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  چ ..
يا للهول! حرب من اللّه ورسوله.. حرب تواجهها النفس البشرية.. حرب 

رهيبة معروفة المصير، مقررة العاقبة.. فأين الإنسان الضعيف الفاني من تلك 

القوة الجبارة الساحقة الماحقة؟! 

ولقد أمر رسول اللّه - صلى اللّه عليه وسلم - عامله على مكة بعد نزول 

هذه اليات التي نزلت متأخرة أن يحارب آل المغيرة هناك إذا لم يكفوا عن 

التعامل الربوي. وقد أمر - صلى اللّه عليه وسلم - في خطبته يوم فتح مكة 

بوضع كل ربا في الجاهلية - وأوله ربا عمه العباس - عن كاهل المدينين الذي 

ظلوا يحملونه إلى ما بعد الإسلم بفترة طويلة، حتى نضج المجتمع المسلم، 

واستقرت قواعده، وحان أن ينتقل نظامه الاقتصادي كله من قاعدة الربا الوبيئة. 

وقال صلى اللّه عليه وسلم في هذه الخطبة:

ربا  أضع  ربا  وأول  الجاهلية موضوع تحت قدمي هاتين.  في  ربا  »وكل 

العباس«.. ولم يأمرهم برد الزيادات التي سبق لهم أخذها في حال الجاهلية.

فالإمام مكلف - حين يقوم المجتمع الإسلمي - أن يحارب الذين يصرون 

أنهم مسلمون.  اللّه، ولو أعلنوا  الربوي، ويعتون عن أمر  النظام  على قاعدة 

كما حارب أبو بكر - رضي اللّه عنه - مانعي الزكاة، مع شهادتهم أن لا إله إلا 

يأبى طاعة  اللّه، وإقامتهم للصلة. فليس مسلماً من  اللّه وأن محمداً رسول 

اللّه  من  بالحرب  الإيذان  أن  على  الحياة!  واقع  في  ينفذها  ولا  اللّه،  شريعة 

ورسوله أعم من القتال بالسيف والمدفع من الإمام. فهذه الحرب معلنة - كما 

قال أصدق القائلين - على كل مجتمع يجعل الربا قاعدة نظامه الاقتصادي 

والاجتماعي. هذه الحرب معلنة في صورتها الشاملة الداهمة الغامرة. وهي 

حرب على الأعصاب والقلوب. وحرب على البركة والرخاء. وحرب على السعادة 
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والطمأنينة .. حرب يسلط اللّه فيها بعض العصاة لنظامه ومنهجه على بعض. 

حرب المطاردة والمشاكسة.

حرب الغبن والظلم. حرب القلق والخوف.. وأخيراً حرب السلح بين الأمم 

والجيوش والدول. الحرب الساحقة الماحقة التي تقوم وتنشأ من جراء النظام 

الربوي المقيت. فالمرابون أصحاب رؤوس الأموال العالمية هم الذين يوقدون 

هذه الحروب مباشرة أو عن طريق غير مباشر. وهم يلقون شباكهم فتقع فيها 

الشركات والصناعات.

فتقوم  الفرائس  على  يتزاحمون  ثم  والحكومات.  الشعوب  فيها  تقع  ثم 

الحرب! أو يزحفون وراء أموالهم بقوة حكوماتهم وجيوشها فتقوم الحرب! أو 

يثقل عبء الضرائب والتكاليف لسداد فوائد ديونهم، فيعم الفقر والسخط بين 

الكادحين والمنتجين، فيفتحون قلوبهم للدعوات الهدامة فتقوم الحرب! وأيسر 

ما يقع - إن لم يقع هذا كله - هو خراب النفوس، وانهيار الأخلق، وانطلق 

سعار الشهوات، وتحطم الكيان البشري من أساسه، وتدميره بما لا تبلغه أفظع 

الحروب الذرية الرعيبة! 

بالربا..  المتعاملين  على  اللّه  أعلنها  وقد  دائماً.  المشبوبة  الحرب  إنها 

وهي  الضالة؛  البشرية  حياة  في  واليابس  الأخضر  تأكل  الن؛  مسعرة  وهي 

غافلة تحسب أنها تكسب وتتقدم كلما رأت تلل الإنتاج المادي الذي تخرجه 

المصانع.. وكانت هذه التلل حرية بأن تسعد البشر لو أنها نشأت من منبت 

زكي طاهر؛ ولكنها - وهي تخرج من منبع الربا الملوث - لا تمثل سوى ركام 

يخنق أنفاس البشرية، ويسحقها سحقاً في حين تجلس فوقه شرذمة المرابين 

العالميين، لا تحس آلام البشرية المسحوقة تحت هذا الركام الملعون! 

لقد دعا الإسلم الجماعة المسلمة الأولى، ولا يزال يدعو البشرية كلها إلى 

المشرع الطاهر النظيف، وإلى التوبة من الإثم والخطيئة والمنهج الوبيء:

چ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ  ې  ې    چ..
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فهي التوبة عن خطيئة. إنها خطيئة الجاهلية. الجاهلية التي لا تتعلق بزمان 

دون زمان، ولا نظام دون نظام..

إنما هي الانحراف عن شريعة اللّه ومنهجه متى كان وحيث كان.. خطيئة 

تنشئ آثارها في مشاعر الأفراد وفي أخلقهم وفي تصورهم للحياة. وتنشئ 

آثارها في حياة الجماعة وارتباطاتها العامة. وتنشئ آثارها في الحياة البشرية 

كلها، وفي نموها الاقتصادي ذاته. ولو حسب المخدوعون بدعاية المرابين، 

أنها وحدها الأساس الصالح للنمو الاقتصادي! 

فأما  مدين..  ولا  دائن  فيها  يظلم  لا  عدالة  مجرداً،  المال  رأس  واسترداد 

النظيفة. لها وسيلة الجهد الفردي.  البريئة  المال فلها وسائلها الأخرى  تنمية 

ووسيلة المشاركة على طريقة المضاربة وهي إعطاء المال لمن يعمل فيه، 

ومقاسمته الربح والخسارة. ووسيلة الشركات التي تطرح أسهمها مباشرة في 

السوق - بدون سندات تأسيس تستأثر بمعظم الربح - وتناول الأرباح الحلل 

من هذا الوجه. ووسيلة إيداعها في المصارف بدون فائدة - على أن تساهم 

بها المصارف في الشركات والصناعات والأعمال التجارية مباشرة أو غير مباشرة 

- ولا تعطيها بالفائدة الثابتة - ثم مقاسمة المودعين الربح على نظام معين 

أو الخسارة إذا فرض ووقعت.. وللمصارف أن تتناول قدراً معيناً من الأجر في 

نظير إدارتها لهذه الأموال.. ووسائل أخرى كثيرة ليس هنا مجال تفصيلها.. وهي 

ممكنة وميسرة حين تؤمن القلوب، وتصح النيات على ورود المورد النظيف 

الطاهر، وتجنب المورد العفن النتن السن! 

ويكمل السياق الأحكام المتعلقة بالدين في حالة الإعسار.. فليس السبيل 

هو ربا النسيئة: بالتأجيل مقابل الزيادة.. ولكنه هو الإنظار إلى ميسرة. والتحبيب 

في التصدق به لمن يريد مزيداً من الخير أوفى وأعلى: چ ې  ى             ى  ئا    

ئا  ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې    چ..
إنها السماحة الندية التي يحملها الإسلم للبشرية. إنه الظل الظليل الذي 
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تأوي إليه البشرية المتعبة في هجير الأثرة والشح والطمع والتكالب والسعار. 

إنها الرحمة للدائن والمدين وللمجتمع الذي يظل الجميع! 

ونحن نعرف أن هذه الكلمات لا تؤدي مفهوماً »معقولاً« في عقول المناكيد 

الناشئين في هجير الجاهلية المادية الحاضرة! وأن مذاقها الحلو لا طعم له في 

حسهم المتحجر البليد! - وبخاصة وحوش المرابين سواء كانوا أفراداً قابعين 

في زوايا الأرض يتلمظون للفرائس من المحاويج والمنكوبين الذين تحل بهم 

المصائب فيحتاجون للمال للطعام والكساء والدواء أو لدفن موتاهم في بعض 

الأحيان، فل يجدون في هذا العالم المادي الكز الضنين الشحيح من يمد لهم يد 

المعونة البيضاء؛ فيلجأون مرغمين إلى أوكار الوحوش. فرائس سهلة تسعى إلى 

الفخاخ بأقدامها. تدفعها الحاجة وتزجيها الضرورة! سواء كانوا أفراداً هكذا أو 

كانوا في صورة بيوت مالية ومصارف ربوية. فكلهم سواء. غير أن هؤلاء يجلسون 

النظريات  من  ركام  ووراءهم  المريحة  المقاعد  على  الفخمة  المكاتب  في 

الاقتصادية، والمؤلفات العلمية، والأساتذة والمعاهد والجامعات، والتشريعات 

والقوانين، والشرطة والمحاكم والجيوش.. كلها قائمة لتبرير جريمتهم وحمايتها، 

وأخذ من يجرؤ على التلكؤ في رد الفائدة الربوية إلى خزائنهم باسم القانون..!!

نحن نعرف أن هذه الكلمات لا تصل إلى تلك القلوب.. ولكنا نعرف أنها 

الحق. ونثق أن سعادة البشرية مرهونة بالاستماع إليها والأخذ بها:

ئۈ          ئۈ   ئۆئۆ    ئۇ   ئۇ   ئو   ئەئو   ئە      ئا   ئا     ى   ى  ې   چ 
ئې  ئې  چ.

القانون  من  أو  الدين،  من صاحب  يطارد  لا   - الإسلم  في   - المعسر  إن 

والمحاكم. إنما ينظر حتى يوسر.. ثم إن المجتمع المسلم لا يترك هذا المعسر 

بهذا  تطوع  إن   - بدينه  يتصدق  أن  الدين  صاحب  يدعو  فاللّه  دين.  وعليه 

الخير. وهو خير لنفسه كما هو خير للمدين. وهو خير للجماعة كلها ولحياتها 

المتكافلة. لو كان يعلم ما يعلمه اللّه من سريرة هذا الأمر! 
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ذلك أن إبطال الربا يفقد شطراً كبيراً من حكمته إذا كان الدائن سيروح 

يضايق المدين، ويضيق عليه الخناق. وهو معسر لا يملك السداد. فهنا كان 

الأمر - في صورة شرط وجواب - بالانتظار حتى يوسر ويقدر على الوفاء. وكان 

بجانبه التحبيب في التصدق بالدين كله أو بعضه عند الإعسار.

على أن النصوص الأخرى تجعل لهذا المدين المعسر حظاً من مصارف الزكاة، 

ليؤدي دينه، وييسر حياته: چ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ     ... چ 

وهم أصحاب الديون. الذين لم ينفقوا ديونهم على شهواتهم وعلى لذائذهم. 

إنما أنفقوها في الطيب النظيف. ثم قعدت بهم الظروف! 

المؤمنة،  النفس  منه  ترجف  الذي  الإيحاء،  العميق  التعقيب  يجيء  ثم 

وتتمنى لو تنزل عن الدين كله، ثم تمضي ناجية من اللّه يوم الحساب :

چ ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  
بم چ..

واليوم الذي يرجعون فيه إلى اللّه، ثم توفى كل نفس ما كسبت يوم عسير، 

له في القلب المؤمن وقع؛ ومشهده حاضر في ضمير المؤمن، وله في ضمير 

المؤمن هول. والوقوف بين يدي اللّه في هذا اليوم خاطر يزلزل الكيان! 

وهو تعقيب يتناسق مع جو المعاملت. جو الأخذ والعطاء. جو الكسب 

والجزاء.. إنه التصفية الكبرى للماضي جميعه بكل ما فيه. والقضاء الأخير في 

الماضي بين كل من فيه. فما أجدر القلب المؤمن أن يخشاه وأن يتوقاه.

إن التقوى هي الحارس القابع في أعماق الضمير؛ يقيمه الإسلم هناك لا 

يملك القلب فراراً منه لأنه في الأعماق هناك!

 إنه الإسلم.. النظام القوي.. الحلم الندي الممثل في واقع أرضي.. رحمة 

اللّه بالبشر. وتكريم اللّه للإنسان. والخير الذي تشرد عنه البشرية؛ ويصدها 

عنه أعداء اللّه وأعداء الإنسان!

ڀ   ڀڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   

چ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ     چ
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ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ  ڤ    
ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ   ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  
ژ   ژ    ڈ   ڎڈ   ڎ   ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ    ڇ     ڇ    ڇ   چ  
ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک   ڑڑ  
ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  ہ   ہ   ہ  ہ  
ھ  ھ   ھ  ھ   ےے  ۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆ  ۈ      
ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې   ې    ېې  ى  
ى  ئائا  ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئې  ئې   ئىئى  
ئى  یی  ی  ی  ئج  ئح  ئم    ٱ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  
پ     پ  ڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹٹ  ٹ  
ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ    چڃ  
ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ    ڈڈ  

ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  گ  ڳچ
هذه الأحكام الخاصة بالدين والتجارة والرهن تكملة للأحكام السابقة في 

درسي الصدقة والربا. فقد استبعد التعامل الربوي في الدرس السابق والديون 

الربوية والبيوع الربوية . أما هنا فالحديث عن القرض الحسن بل ربا ولا فائدة، 

وعن المعاملت التجارية الحاضرة المبرأة من الربا..

في  التشريعي  التعبير  أمام  إعجاب  وفي  في عجب  ليقف  الإنسان  وإن 

يبدل  ما  حتى  القانونية  الصياغة  في  العجيبة  الدقة  تتجلى  حيث   - القرآن 

لفظ بلفظ، ولا تقدم فقرة عن موضعها أو تؤخر. وحيث لا تطغى هذه الدقة 

يربط  وحيث  وطلوته.  التعبير  جمال  على  القانونية  الصياغة  في  المطلقة 

التشريع بالوجدان الديني ربطاً لطيف المدخل عميق الإيحاء قوي التأثير، دون 

الإخلل بترابط النص من ناحية الدلالة القانونية. وحيث يلحظ كل المؤثرات 

فينفي هذه  والكتاب،  الشهود  التعاقد وموقف  في موقف طرفي  المحتملة 

چ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ     چ
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المؤثرات كلها ويحتاط لكل احتمال من احتمالاتها. وحيث لا ينتقل من نقطة 

إلى نقطة إلا وقد استوفى النقطة التشريعية بحيث لا يعود إليها إلا حيث يقع 

ارتباط بينها وبين نقطة جديدة يقتضى الإشارة إلى الرابطة بينهما... إن الإعجاز 

في صياغة آيات التشريع هنا لهو الإعجاز في صياغة آيات الإيحاء والتوجيه. 

بل هو أوضح وأقوى. لأن الغرض هنا دقيق يحرفه لفظ واحد، ولا ينوب فيه 

لفظ عن لفظ. ولولا الإعجاز ما حقق الدقة التشريعية المطلقة والجمال الفني 

المطلق على هذا النحو الفريد.

المدني  للتشريع  المبادئ  بهذه  الإسلمي  التشريع  سبق  فوق  كله  ذلك 

والتجاري بحوالي عشرة قرون، كما يعترف الفقهاء المحدثون! 

چ   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ   ڀڀچ  ..
هذا هو المبدأ العام الذي يريد تقريره. فالكتابة أمر مفروض بالنص، غير 

متروك للختيار في حالة الدين إلى أجل. لحكمة سيأتي بيانها في نهاية النص.

چڀ  ڀ  ٺ  ٺٺ  چ..
أحد  وليس  كاتب.  فهو  الدين  بكتابة  يقوم  الذي  للشخص  تعيين  وهذا 

التعاقد - هي  المتعاقدين. وحكمة استدعاء ثالث - ليس أحد الطرفين في 

الاحتياط والحيدة المطلقة. وهذا الكاتب مأمور أن يكتب بالعدل، فل يميل 

مع أحد الطرفين، ولا ينقص أو يزيد في النصوص..

چٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹ چ....
فالتكليف هنا من اللّه - بالقياس إلى الكاتب - كي لا يتأخر ولا يأبى ولا 

يثقل العمل على نفسه، فتلك فريضة من اللّه بنص التشريع، حسابه فيها على 

اللّه. وهي وفاء لفضل اللّه عليه إذ علمه كيف يكتب.. چڤچ كما 

علمه اللّه.

وهنا يكون الشارع قد انتهى من تقرير مبدأ الكتابة في الدين إلى أجل. 

التكليف ذلك  يكتب. ومع  بأن  تكليفه  الكتابة. ومن  يتولى  تعيين من  ومن 
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التذكير اللطيف بنعمة اللّه عليه، وذلك الإيحاء بأن يلتزم العدل.. وهنا ينتقل 

إلى فقرة تالية يبين فيها كيف يكتب..

ڃ   ڃ         ڃ   ڄڃ    ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   ڤ   چڤ    
چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  ڎچ..

إن المدين - الذي عليه الحق - هو الذي يملي على الكاتب اعترافه بالدين، 

ومقدار الدين، وشرطه وأجله.. ذلك خيفة أن يقع الغبن على المدين لو أملى 

معينة في مصلحته.  أو ذكر شروطاً  أو قرب الأجل،  الدين،  الدائن، فزاد في 

والمدين في موقف ضعيف قد لا يملك معه إعلن المعارضة رغبة في إتمام 

الصفقة لحاجته إليها، فيقع عليه الغبن. فإذا كان المدين هو الذي يملي لم 

يمل إلا ما يريد الارتباط به عن طيب خاطر. ثم ليكون إقراره بالدين أقوى 

وأثبت، وهو الذي يملي.. وفي الوقت ذاته يناشد ضمير المدين - وهو يملي 

- أن يتقي اللّه ربه ولا يبخس شيئاً من الدين الذي يقر به ولا من سائر أركان 

الإقرار الأخرى .. فإن كان المدين سفيهاً لا يحسن تدبير أموره. أو ضعيفاً - أي 

صغيراً أو ضعيف العقل - أو لا يستطيع أن يمل هو إما لعي أو جهل أو آفة 

في لسانه أو لأي سبب من الأسباب المختلفة الحسية أو العقلية.. فليملل ولي 

أمره القيم عليه .. ﴿ ٺ﴾..

والعدل يذكر هنا لزيادة الدقة. فربما تهاون الولي - ولو قليلً- لأن الدين 

لا يخصه شخصياً. كي تتوافر الضمانات كلها لسلمة التعاقد.

إلى  الشارع  فينتقل  نواحيها،  الكتابة من جميع  الكلم عن  ينتهي  وبهذا 

ڑڑ   ژ   ژ    چڈ   الشهادة:  نقطة  العقد،  في  أخرى  نقطة 

ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک  
ڱ   ڱ  ڱچ..

إنه لا بد من شاهدين على العقد - چگ  گ  ڳ  ڳچ  - والرضى 

يشمل معنيين: الأول أن يكون الشاهدان عدلين مرضيين في الجماعة. والثاني 
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معينة قد لا تجعل وجود  التعاقد.. ولكن ظروفاً  أن يرضى بشهادتهما طرفا 

وهو  للشهادة،  النساء  فيستدعي  التشريع  ييسر  فهنا  ميسوراً.  أمراً  شاهدين 

إنما دعا الرجال لأنهم هم الذين يزاولون الأعمال عادة في المجتمع المسلم 

السوي، الذي لا تحتاج المرأة فيه أن تعمل لتعيش، فتجور بذلك على أمومتها 

الناشئة  الطفولة  وهي  الإنسانية  الأرصدة  أثمن  رعاية  في  وواجبها  وأنوثتها 

الممثلة لجيل المستقبل، في مقابل لقيمات أو دريهمات تنالها من العمل، كما 

تضطر إلى ذلك المرأة في المجتمع النكد المنحرف الذي نعيش فيه اليوم! 

فأما حين لا يوجد رجلن فليكن رجل واحد وامرأتان.. ولكن لماذا امرأتان؟ 

إن النص لا يدعنا نحدس! ففي مجال التشريع يكون كل نص محدداً واضحاً 

معللً: چ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱچ.. والضلل هنا ينشأ من 

أسباب كثيرة. فقد ينشأ من قلة خبرة المرأة بموضوع التعاقد، مما يجعلها لا 

تستوعب كل دقائقه وملبساته ومن ثم لا يكون من الوضوح في عقلها بحيث 

تؤدي عنه شهادة دقيقة عند الاقتضاء ، فتذكرها الأخرى بالتعاون معاً على تذكر 

ملبسات الموضوع كله. وقد ينشأ من طبيعة المرأة الانفعالية. فإن وظيفة 

الأمومة العضوية البيولوجية تستدعي مقابلً نفسياً في المرأة حتماً. تستدعي 

أن تكون المرأة شديدة الاستجابة الوجدانية الانفعالية لتلبية مطالب طفلها 

بسرعة وحيوية لا ترجع فيهما إلى التفكير البطيء ..

وذلك من فضل اللّه على المرأة وعلى الطفولة.. وهذه الطبيعة لا تتجزأ، 

فالمرأة شخصية موحدة هذا طابعها - حين تكون امرأة سوية - بينما الشهادة 

على التعاقد في مثل هذه المعاملت في حاجة إلى تجرد كبير من الانفعال، 

ووقوف عند الوقائع بل تأثر ولا إيحاء. ووجود امرأتين فيه ضمانة أن تذكر 

إحداهما الأخرى - إذا انحرفت مع أي انفعال - فتتذكر وتفيء إلى الوقائع 

المجردة.

وكما وجه الخطاب في أول النص إلى الكتاب ألا يأبوا الكتابة، يوجهه هنا 



187 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

187 

إلى الشهداء ألا يأبوا الشهادة: چں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀچ.

لإقامة  وسيلة  فهي  تطوعاً.  وليست  فريضة  إذن  للشهادة  الدعوة  فتلبية 

العدل وإحقاق الحق. واللّه هو الذي يفرضها كي يلبيها الشهداء عن طواعية 

تلبية وجدانية، بدون تضرر أو تلكؤ. وبدون تفضل كذلك على المتعاقدين أو 

على أحدهما، إذا كانت الدعوة من كليهما أو من أحدهما.

وهنا ينتهي الكلم عن الشهادة، فينتقل الشارع إلى غرض آخر. غرض عام 

للتشريع. يؤكد ضرورة الكتابة - كبر الدين أم صغر - ويعالج ما قد يخطر للنفس 

من استثقال الكتابة وتكاليفها بحجة أن الدين صغير لا يستحق، أو أنه لا ضرورة 

للكتابة بين صاحبيه لملبسة من الملبسات كالتجمل والحياء أو الكسل وقلة 

المبالاة! ثم يعلل تشديده في وجوب الكتابة تعليلً وجدانياً وتعليل عملياً:

چ    ہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ   ےے  ۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  
ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆچ.

لا تسأموا.. فهو إدراك لانفعالات النفس الإنسانية حين تحس أن تكاليف 

العمل أضخم من قيمته .. چ ۓ  ۓ      ڭ  ڭ چ.. أعدل وأفضل. وهو إيحاء 

وجداني بأن اللّه يحب هذا ويؤثره. چ ڭ  ڭچ. فالشهادة على شيء 

مكتوب أقوم من الشهادة الشفوية التي تعتمد على الذاكرة وحدها. وشهادة 

رجلين أو رجل وامرأتين أقوم كذلك للشهادة وأصح من شهادة الواحد، أو الواحد 

والواحدة. چۇ  ۇ  ۆۆچ: أقرب لعدم الريبة. الريبة في صحة البيانات 

التي تضمنها العقد، أو الريبة في أنفسكم وفي سواكم إذا ترك الأمر بل قيد. 

وهكذا تتكشف حكمة هذه الإجراءات كلها ويقتنع المتعاملون بضرورة هذا 

التشريع، ودقة أهدافه، وصحة إجراءاته. إنها الصحة والدقة والثقة والطمأنينة.

ذلك شأن الدين المسمى إلى أجل. أما التجارة الحاضرة فإن بيوعها مستثناة 

التي  التجارية  للعمليات  الكتابة. وتكفي فيه شهادة الشهود تيسيراً  من قيد 

يعرقلها التعقيد، والتي تتم في سرعة، وتتكرر في أوقات قصيرة. ذلك أن الإسلم 
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وهو يشرع للحياة كلها قد راعى كل ملبساتها وكان شريعة عملية واقعية لا 

تعقيد فيها، ولا تعويق لجريان الحياة في مجراها:

 چۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې   ې    ېې  
ى  ى  ئاچ  وظاهر النص أن الإعفاء من الكتابة رخصة لا جناح 
فيها. أما الإشهاد فموجب. وقد وردت بعض الروايات بأن الإشهاد كذلك للندب 

لا للوجوب. ولكن الأرجح هو ذاك.

والن - وقد انتهى تشريع الدين المسمى، والتجارة الحاضرة، والتقى كلهما 

عند شرطي الكتابة والشهادة - على الوجوب وعلى الرخصة - فإنه يقرر حقوق 

الكتاب والشهداء كما قرر واجباتهم من قبل.. لقد أوجب عليهم ألا يأبوا الكتابة 

ليتوازن الحق والواجب في  الحماية والرعاية  الشهادة. فالن يوجب لهم  أو 

أداء التكاليف العامة.

ئىئى   ئې    ئېئې   ئۈ   ئۈ   ئۆ   ئۆ   ئۇئۇ   ئو   ئو  ئە   ئە     چ  
ئى  یی  ی  ی  ئج  ئحچ.

لا يقع ضرر على كاتب أو شهيد ، بسبب أدائه لواجبه الذي فرضه اللّه 

عليه. وإذا وقع فإنه يكون خروجاً منكم عن شريعة اللّه ومخالفة عن طريقه. 

وهو احتياط لا بد منه. لأن الكتّاب والشهداء معرضون لسخط أحد الفريقين 

التي تطمئنهم  بالضمانات  المتعاقدين في أحيان كثيرة. فل بد من تمتعهم 

على أنفسهم، وتشجعهم على أداء واجبهم بالذمة والأمانة والنشاط في أداء 

إيقاظ  في  القرآن  عادة  وعلى   - ثم  الأحوال.  في جميع  والحيدة  الواجبات، 

الضمير، واستجاشة الشعور كلما هم بالتكليف، ليستمد التكليف دفعته من 

داخل النفس، لا من مجرد ضغط النص - يدعو المؤمنين إلى تقوى اللّه في 

النهاية؛ ويذكرهم بأن اللّه هو المتفضل عليهم، وهو الذي يعلمهم ويرشدهم، 

وأن تقواه تفتح قلوبهم للمعرفة وتهيئ أرواحهم للتعليم، ليقوموا بحق هذا 

الإنعام بالطاعة والرضى والإذعان :
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چ ئې   ئىئى  ئى  یی  ی  ی  ئج  ئحچ.
ثم يعود المشرع إلى تكملة في أحكام الدين، أخرها في النص لأنها ذات 

الدائن  يكون  ذلك حين  العام..  النص  في  يذكرها هناك  فلم  ظروف خاصة، 

والمدين على سفر فل يجدان كاتبا. فتيسيرا للتعامل، مع ضمان الوفاء، رخص 

الشارع في التعاقد الشفوي بل كتابة مع تسليم رهن مقبوض للدائن ضامن 

للدين:

چٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀڀچ.
وهنا يستجيش الشارع ضمائر المؤمنين للأمانة والوفاء بدافع من تقوى 

اللّه. فهذا هو الضمان الأخير لتنفيذ التشريع كله، ولرد الأموال والرهائن إلى 

أصحابها، والمحافظة الكاملة عليها:

چ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹڀچ.
والمدين مؤتمن على الدين، والدائن مؤتمن على الرهن؛ وكلهما مدعو 

لأداء ما اؤتمن عليه باسم تقوى اللّه ربه. والرب هو الراعي والمربي والسيد 

والحاكم والقاضي. وكل هذه المعاني ذات إيحاء في موقف التعامل والائتمان 

والأداء.. وفي بعض الراء أن هذه الية نسخت آية الكتابة في حالة الائتمان. 

ونحن لا نرى هذا، فالكتابة واجبة في الدين إلا في حالة السفر. والائتمان خاص 

بهذه الحالة. والدائن والمدين كلهما - في هذه الحالة - مؤتمن.

وفي ظل هذه الاستجاشة إلى التقوى، يتم الحديث عن الشهادة - عند 

التقاضي في هذه المرة لا عند التعاقد - لأنها أمانة في عنق الشاهد وقلبه 

چٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦچ.
بين الإضمار  التعبير هنا على القلب. فينسب إليه الإثم. تنسيقاً  ويتكئ 

للإثم، والكتمان للشهادة. فكلهما عمل يتم في أعماق القلب. ويعقب عليه 

بتهديد ملفوف. فليس هناك خاف على اللّه.

چڄ  ڄ  ڄ  ڄچ.
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وهو يجزي عليه بمقتضى علمه الذي يكشف الإثم الكامن في القلوب! 

ثم يستمر السياق في توكيد هذه الإشارة، واستجاشة القلب للخوف من مالك 

أم ظهرت،  الضمائر خفيت  بمكنونات  العليم  فيهما،  وما  والأرض  السماوات 

العباد بما يشاء من الرحمة والعذاب،  المجازي عليها، المتصرف في مصائر 

القدير على كل شيء تتعلق به مشيئته بل تعقيب! 

چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  
ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  گ  ڳچ.

وهكذا يعقب على التشريع المدني البحت بهذا التوجيه الوجداني البحت؛ 

ويربط بين التشريعات للحياة وخالق الحياة، بذلك الرباط الوثيق، المؤلف 

من الخوف والرجاء في مالك الأرض والسماء. فيضيف إلى ضمانات التشريع 

لشرائع  المميز  الوثيق  الضمان  وهي  الوجدانية..  القلب  ضمانات  القانونية 

الإسلم في قلوب المسلمين في المجتمع المسلم.. وهي والتشريع في الإسلم 

متكاملن. فالإسلم يصنع القلوب التي يشرع لها؛ ويصنع المجتمع الذي يقنن 

تربية وتشريع. وتقوى وسلطان.. ومنهج  متناسقة.  إلهية متكاملة  له. صنعة 

للإنسان من صنع خالق الإنسان. فأنى تذهب شرائع الأرض، وقوانين الأرض، 

ومناهج الأرض؟ أنى تذهب نظرة إنسان قاصر، محدود العمر، محدود المعرفة، 

محدود الرؤية، يتقلب هواه هنا وهناك، فل يستقر على حال، ولا يكاد يجتمع 

البشرية  تذهب  وأنى  إدراك؟  على  ولا  رؤية،  على  ولا  رأي،  على  منه  اثنان 

شاردة عن ربها. ربها الذي خلق، والذي يعلم من خلق، والذي يعلم ما يصلح 

لخلقه، في كل حالة وفي كل آن؟ ألا إنها الشقوة للبشرية في هذا الشرود عن 

منهج اللّه وشرعه. الشقوة التي بدأت في الغرب هرباً من الكنيسة الطاغية 

الباغية هناك ومن إلهها الذي كانت تزعم أنها تنطق باسمه وتحرم على الناس 

والاستبداد  الباهظة  الإتاوات  باسمه  عليهم  وتفرض  يتدبروا؛  وأن  يتفكروا  أن 

المنفر.. فلما هم الناس أن يتخلصوا من هذا الكابوس، تخلصوا من الكنيسة 
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وسلطانها. ولكنهم لم يقفوا عند حد الاعتدال، فتخلصوا كذلك من إله الكنيسة 

وسلطانه! ثم تخلصوا من كل دين يقودهم في حياتهم الأرضية بمنهج اللّه.. 

وكانت الشقوة وكان البلء!! 

فأما نحن - نحن الذين نزعم الإسلم - فما بالنا؟ ما بالنا نشرد عن اللّه 

ومنهجه وشريعته وقانونه؟ ما بالنا وديننا السمح القويم لم يفرض علينا إلا كل 

ما يرفع عنا الأغلل، ويحط عنا الأثقال، ويفيض علينا الرحمة والهدى واليسر 

والاستقامة على الطريق المؤدي إليه وإلى الرقي والفلح؟!

  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   
ڭ   ڭ   ۓ   ےۓ   ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ  
ڭ  ڭ     ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉې   ې  ې  
ې  ى    ى  ئا  ئائە  ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  
ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  بحبخ   بم  بى  

بي  تج  تح  تخ  تم   چ 
هذا ختام السورة الكبيرة.. الكبيرة بحجمها التعبيري إذ هي أطول سور 

القرآن، والكبيرة بموضوعاتها التي تمثل قطاعاً ضخماً رحيباً من قواعد التصور 

الإيماني، وصفة الجماعة المسلمة، ومنهجها، وتكاليفها، وموقفها في الأرض، 

وطبيعة  وطبيعتهم،  لها،  المناهضين  أعدائها  وموقف  الوجود  في  ودورها 

وتوقي  جهة،  من  عنها  غائلتهم  دفع  في  هي  ووسيلتها  حربها  في  وسائلهم 

مصيرهم المنكود من جهة أخرى.. كما شرحت السورة طبيعة دور الإنسان في 

الأرض، وفطرته، ومزالق خطاه، ممثلة في تاريخ البشرية وقصصها الواقعي.. 

إلى آخر ما سبق تفصيله في أثناء استعراض نصوصها الطويلة.

بذاتهما  تمثلن  ولكنهما  اثنتين..  آيتين  في  الكبيرة..  السورة  ختام  هذا 

مع  متناسقاً  ختاماً  لها.  ختاماً  يصلح  السورة.  قطاعات  لأعظم  وافياً  تلخيصاً 
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موضوعاتها وجوها وأهدافها.

لقد بدأت السورة بقوله تعالى: چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پپ  پپ  ڀ   ڀ  ڀ  

ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ   ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹ   ٹ   ڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  
ڦ  ڦ  ڄچ.. وورد في ثناياها إشارات إلى هذه الحقيقة، وبخاصة حقيقة 

الإيمان بالرسل جميعاً.. وها هي ذي تختم بقوله تعالى:  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   

ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  
ھھ ...چ وهو ختام يتناسق مع البدء كأنهما دفتا كتاب! وقد حوت السورة 
الكثير من تكاليف الأمة المسلمة، وتشريعاتها في شتى شؤون الحياة .. كما 

ورد فيها الكثير عن نكول بني إسرائيل عن تكاليفهم وتشريعاتهم.. وفي ختامها 

يجيء هذا النص المفصح عن الحد الفاصل بين النهوض بالتكاليف والنكول 

اللّه - سبحانه - لا يريد إعنات هذه الأمة ولا إثقالها، وأنه  عنها، المبين أن 

كذلك لا يحابيها - كما زعمت يهود عن ربها - ولا يتركها سدى:چ ۇ  ۇ   ۆ  

ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  چ.. وقد تضمنت السورة بعض 
قصص بني إسرائيل؛ وما أنعم اللّه عليهم به من فضل وما قابلوا به هذا الفضل 

من جحود؛ وما كلفهم من كفارات بلغ بعضها حد القتل: چڳ  ڳ   ڱ  

ڱ  ڱچ .. وفي ختامها يرد ذلك الدعاء الخاشع من المؤمنين: چ   ې  ې  
ې  ى    ى  ئا  ئائە  ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  

ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  بح ...چ 
وقد فرض في السورة على المؤمنين القتال؛ وأمروا بالجهاد والإنفاق في 

ربهم  إلى  المؤمنين  بالتجاء  تختم  والكافرين.. وهي  الكفر  لدفع  اللّه  سبيل 

يستمدون منه العون على ما كلفهم، والنصر على عدوهم:چ   بي  تج  تح  

تخچ.
إنه الختام الذي يلخص ويشير ويتناسق مع خط السورة الأصيل..

وفي هاتين اليتين كل كلمة لها موضعها، ولها دورها، ولها دلالتها الضخمة. 
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وهي قائمة في العبارة لتمثيل ما وراءها - وهو كبير - من حقائق العقيدة.. من 

طبيعة الإيمان في هذا الدين وخصائصه وجوانبه. ومن حال المؤمنين به مع 

ربهم، وتصورهم لما يريده - سبحانه - بهم، وبالتكاليف التي يفرضها عليهم. 

ومن التجائهم إلى كنفه واستسلمهم لمشيئته وارتكانهم إلى عونه.. نعم.. كل 

كلمة لها دورها الضخم. بصورة عجيبة. عجيبة حتى في نفس من عاش في 

ظلل القرآن، وعرف شيئاً من أسرار التعبير فيه؛ وطالع هذه الأسرار في كل 

آية من آياته! فلننظر في هذه النصوص بشيء من التفصيل:

 چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   
ڭ   ڭ   ۓ   ےۓ   ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ  

ڭ  ڭچ..
إنها صورة للمؤمنين، للجماعة المختارة التي تمثلت فيها حقيقة الإيمان 

فعلً. ولكل جماعة تتمثل فيها هذه الحقيقة الضخمة.. ومن ثم كرمها اللّه - 

سبحانه - وهو يجمعها - في حقيقة الإيمان الرفيعة - مع الرسول  - صلى اللّه 

عليه وسلم - وهو تكريم تدرك الجماعة المؤمنة حقيقته؛ لأنها تدرك حقيقة 

الرسول الكبيرة؛ وتعرف أي مرتقى رفعها اللّه إليه عنده، وهو يجمع بينها وبين 

الرسول - صلى اللّه عليه وسلم - في صفة واحدة، في آية واحدة، من كلمه 

الجليل:

 چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںچ..
قلبه  تلقي  المباشر.  التلقي  إيمان  ربه هو  أنزل من  بما  الرسول  وإيمان 

النقي للوحي العلي. واتصاله المباشر بالحقيقة المباشرة. الحقيقة التي تتمثل 

في كيانه بذاتها من غير كد ولا محاولة؛ وبل أداة أو واسطة. وهي درجة من 

الإيمان لا مجال لوصفها فل يصفها إلا من ذاقها، ولا يدركها من الوصف - على 

حقيقتها - إلا من ذاقها كذلك! فهذا الإيمان - إيمان الرسول - صلى اللّه عليه 

وسلم - هو الذي يكرم اللّه عباده المؤمنين فيجمعهم في الوصف مع الرسول 
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الكريم. على فارق ما بين مذاقه في كيان الرسول - صلى اللّه عليه وسلم - 

بطبيعة الحال وكيان أيّ سواه ممن لم يتلق الحقيقة المباشرة من مولاه.

فما هي طبيعة هذا الإيمان وحدوده؟

چ   ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ  ھ    
ے   ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ   چ..

إنه الإيمان الشامل الذي جاء به هذا الدين. الإيمان الذي يليق بهذه الأمة 

الضاربة  القيامة،  يوم  إلى  الأرض  القائمة على دعوته في  اللّه،  لدين  الوارثة 

الجذور في أعماق الزمان، السائرة في موكب الدعوة وموكب الرسول وموكب 

الإيمان الممتد في شعاب التاريخ البشري، الإيمان الذي يتمثل البشرية كلها 

منذ نشأتها إلى نهايتها صفين اثنين: صف المؤمنين وصف الكافرين. حزب 

اللّه وحزب الشيطان. فليس هنالك صف ثالث على مدار الزمان.

 چ   ڻ      ڻ  ڻ    چ..
والإيمان باللّه في الإسلم قاعدة التصور. وقاعدة المنهج الذي يحكم الحياة. 

أو  هنا  المؤمن  يتحركها  وقاعدة كل حركة  الاقتصاد.  وقاعدة  الخلق  وقاعدة 

هناك.

الإيمان باللّه معناه إفراده - سبحانه - بالألوهية والربوبية والعبادة. ومن 

ثم إفراده بالسيادة على ضمير الإنسان وسلوكه في كل أمر من أمور الحياة.

ليس هناك شركاء - إذن - في الألوهية أو الربوبية. فل شريك له في الخلق. 

ولا شريك له في تصريف الأمور. ولا يتدخل في تصريفه للكون والحياة أحد. 

ولا يرزق الناس معه أحد. ولا يضر أو ينفع غيره أحد. ولا يتم شيء في هذا 

الوجود صغيراً كان أو كبيراً إلا ما يأذن به ويرضاه.

الناس. لا عبادة الشعائر ولا  إليهم  العبادة يتجه  وليس هناك شركاء في 

عبادة الخضوع والدينونة. فل عبادة إلا للّه. ولا طاعة إلا للّه ولمن يعمل بأمره 

وشرعه، فيتلقى سلطانه من هذا المصدر الذي لا سلطان إلا منه. فالسيادة على 
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ضمائر الناس وعلى سلوكهم للّه وحده بحكم هذا الإيمان. ومن ثم فالتشريع 

السيادة  ، ونظم الاجتماع والاقتصاد لا تتلقى إلا من صاحب  الخلق  وقواعد 

الواحد الأحد.. من اللّه.. فهذا هو معنى الإيمان باللّه.. ومن ثم ينطلق الإنسان 

حراً إزاء كل من عدا اللّه، طليقاً من كل قيد إلا من الحدود التي شرعها اللّه، 

عزيزاً على كل أحد إلا بسلطان من اللّه.

 چڻ   چ.
والإيمان بملئكة اللّه طرف من الإيمان بالغيب، الذي تحدثنا عن قيمته 

في حياة الإنسان في مطلع السورة - في الجزء الأول من الضلل - وهو يخرج 

الإنسان من نطاق الحواس المضروب على الحيوان؛ ويطلقه يتلقى المعرفة مما 

وراء هذا النطاق الحيواني؛ وبذلك يعلن »إنسانيته« بخصائصها المميزة.. ذلك 

بينما هو يلبي فطرة الإنسان وشوقه إلى المجاهيل التي لا تحيط بها حواسه، 

بحقائق  الفطرية  الأشواق  تلبّ هذه  لم  فإذا  بفطرته.  ولكنه يحس وجودها 

الغيب - كما منحها اللّه له - اشتطت وراء الأساطير والخرافات لتشبع هذه 

الجوعة؛ أو أصيب الكيان الإنساني بالخلخلة والاضطراب.

والإيمان بالملئكة: إيمان بحقيقة غيبية، لا سبيل للإدراك البشري أن يعرفها 

بذاته، بوسائله الحسية والعقلية المهيأة له.. بينما كيانه مفطور على الشوق إلى 

معرفة شيء من تلك الحقائق الغيبية. ومن ثم شاءت رحمة اللّه بالإنسان - وهو 

فاطره وهو العليم بتكوينه وأشواقه وما يصلح له ويصلحه - أن يمده بطرف من 

الحقائق الغيبية هذه، ويعينه على تمثلها - ولو كانت أدواته الذاتية قاصرة عن 

الوصول إليها - وبذلك يريحه من العناء ومن تبديد الطاقة في محاولة الوصول 

إلى تلك الحقائق التي لا يصلح كيانه وفطرته بدون معرفتها، ولا يطمئن باله ولا 

يقر قراره قبل الحصول عليها! بدليل أن الذين أرادوا أن يتمردوا على فطرتهم، 

فينفوا حقائق الغيب من حياتهم، استبدت ببعضهم خرافات وأوهام مضحكة؛ 

أو اضطربت عقولهم وأعصابهم وامتلأت بالعقد والانحرافات! 



196 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

196 

وفضلً على ذلك كله فإن الإيمان بحقيقة الملئكة - شأنه شأن الإيمان 

بالحقائق الغيبية المستيقنة التي جاءت من عند اللّه - يوسع آفاق الشعور 

الإنساني بالوجود، فل تنكمش صورة الكون في تصور المؤمن حتى تقتصر على 

ما تدركه حواسه - وهو ضئيل - كما أنه يؤنس قلبه بهذه الأرواح المؤمنة من 

حوله؛ تشاركه إيمانه بربه، وتستغفر له، وتكون في عونه على الخير - بإذن 

اللّه - وهو شعور لطيف ندي مؤنس ولا شك.. ثم هنالك المعرفة: المعرفة 

بهذه الحقيقة وهي في ذاتها فضل يمنحه اللّه للمؤمنين به وبملئكته..چۀ   

ۀ   چ.. چہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ   چ.
والإيمان بكتب اللّه ورسله بدون تفرقة بين أحد من رسله هو المقتضى 

الطبيعي الذي ينبثق من الإيمان باللّه في الصورة التي يرسمها الإسلم. فالإيمان 

باللّه يقتضي الاعتقاد بصحة كل ما جاء من عند اللّه، وصدق كل الرسل الذين 

يبعثهم اللّه، ووحدة الأصل الذي تقوم عليه رسالتهم، وتتضمنه الكتب التي 

نزلت عليهم.. ومن ثم لا تقوم التفرقة بين الرسل في ضمير المسلم. فكلهم 

جاء من عند اللّه بالإسلم في صورة من صوره المناسبة لحال القوم الذين أرسل 

إليهم؛ حتى انتهى الأمر إلى خاتم النبيين - محمد صلى اللّه عليه وسلم - فجاء 

بالصورة الأخيرة للدين الواحد، لدعوة البشرية كلها إلى يوم القيامة.

بالطاعة  ربهم  إلى  يتوجهون  ورسله،  وكتبه  وملئكته  باللّه  والمؤمنون 

والتسليم، ويعرفون أنهم صائرون إليه، فيطلبون مغفرته من التقصير:

. ويتجلى في هذه  چھ  ے   ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ   چ 
الكلمات أثر الإيمان باللّه وملئكته وكتبه ورسله. يتجلى في السمع والطاعة، 

السمع لكل ما جاءهم من عند اللّه، والطاعة لكل ما أمر به اللّه. فهو إفراد 

اللّه بالسيادة كما ذكرنا من قبل، والتلقي منه في كل أمر. فل إسلم بل طاعة 

لأمر اللّه، وإنفاذ لنهجه في الحياة. ولا إيمان حيث يعرض الناس عن أمر اللّه 

في الكبيرة والصغيرة من شؤون حياتهم؛ أو حيث لا ينفذون شريعته، أو حيث 
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يتلقون تصوراتهم عن الخلق والسلوك والاجتماع والاقتصاد والسياسة من مصدر 

غير مصدره. فالإيمان ما وقر في القلب وصدقه العمل.

ومع السمع والطاعة.. الشعور بالتقصير والعجز عن توفية آلاء اللّه حق 

شكرها؛ وفرائض اللّه حق أدائها. والالتجاء إلى رحمة اللّه لتتدارك تقصيرهم 

وعجزهم بسماحتها:

چۓ  ڭچ.. ولكن طلب الغفران إنما يجيء بعد تقديم الاستسلم 
وإعلن السمع والطاعة ابتداء بل عناد أو نكران.. وإنما يعقبه كذلك اليقين 

بأن المصير إلى اللّه. المصير إليه في الدنيا والخرة. المصير إليه في كل أمر 

وكل عمل. فل ملجأ من اللّه إلا إليه ولا عاصم من قدره، ولا مرد لقضائه ولا 

نجوة من عقابه إلا برحمته وغفرانه:

چڭ  ڭچ.
وهذا القول يتضمن الإيمان باليوم الخر - كما رأينا - والإيمان باليوم الخر 

هو أحد مقتضيات الإيمان باللّه وفق التصور الإسلمي، الذي يقوم على أساس 

أن اللّه خلق الإنسان ليستخلفه في الأرض بعهد منه وشرط، يتناول كل صغيرة 

ليبتليه في حياته  وكبيرة من نشاطه في هذه الأرض؛ وأنه خلقه واستخلفه 

الدنيا، ثم ينال جزاءه بعد نهاية الابتلء.. فاليوم الخر والجزاء فيه حتمية من 

حتميات الإيمان وفق التصور الإسلمي.. وهذا الإيمان على هذا النحو هو الذي 

يكيف ضمير المسلم وسلوكه، وتقديره للقيم والنتائج في هذه العاجلة. فهو 

يمضي في طريق الطاعة، وتحقيق الخير، والقيام على الحق والاتجاه إلى البر 

سواء كانت ثمرة ذلك - في الأرض - راحة لم أم تعباً. كسباً له أم خسارة. نصراً 

له أم هزيمة. وجداناً له أو حرماناً. حياة له أو استشهاداً. لأن جزاءه هناك في 

الدار الخرة بعد نجاحه في الابتلء، واجتيازه للمتحان.. لا يزحزحه عن الطاعة 

والحق والخير والبر أن تقف له الدنيا كلها بالمعارضة والأذى والشر والقتل.. 

فهو إنما يتعامل مع اللّه؛ وينفذ عهده وشرطه؛ وينتظر الجزاء هناك! 
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إنها الوحدة الكبرى. طابع العقيدة الإسلمية. ترسمه هذه الية القصيرة: 

الرسل،  باللّه وملئكته. والإيمان بجميع كتبه ورسله، بل تفريق بين  الإيمان 

العقيدة  اللّه. واليقين بيوم الحساب. ثم هي  والسمع والطاعة، والإنابة إلى 

التي تعترف بالإنسان إنساناً، لا حيواناً ولا حجراً، ولا ملكاً ولا شيطاناً. تعترف 

به كما هو، بما فيه من ضعف وما فيه من قوة، وتأخذه وحدة شاملة مؤلفة 

من جسد ذي نوازع، وعقل ذي تقدير، وروح ذي أشواق.. وتفرض عليه من 

التكاليف ما يطيق؛ وتراعي التنسيق بين التكليف والطاقة بل مشقة ولا إعنات؛ 

وتلبي كل حاجات الجسد والعقل والروح في تناسق يمثل الفطرة.. ثم تحمل 

الإنسان - بعد ذلك - تبعة اختياره للطريق الذي يختار:

وهكذا  چۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉچ. 
يتصور المسلم رحمة ربه وعدله في التكاليف التي يفرضها اللّه عليه في خلفته 

للأرض؛ وفي ابتلئه في أثناء الخلفة؛ وفي جزائه على عمله في نهاية المطاف. 

ويطمئن إلى رحمة اللّه وعدله في هذا كله؛ فل يتبرم بتكاليفه، ولا يضيق بها 

صدراً، ولا يستثقلها كذلك، وهو يؤمن أن اللّه الذي فرضها عليه أعلم بحقيقة 

طاقته، ولو لم تكن في طاقته ما فرضها عليه. ومن شأن هذا التصور - فضلً 

عما يسكبه في القلب من راحة وطمأنينة وأنس - أن يستجيش عزيمة المؤمن 

للنهوض بتكاليفه، وهو يحس أنها داخلة في طوقه؛ ولو لم تكن داخلة في طوقه 

ما كتبها اللّه عليه؛ فإذا ضعف مرة أو تعب مرة أو ثقل العبء عليه، أدرك أنه 

الضعف لا فداحة العبء! واستجاش عزيمته ونفض الضعف عن نفسه وهمّ 

للوفاء، ما دام داخلً في مقدوره! وهو إيحاء كريم لاستنهاض  همة جديدة 

الهمة كلما ضعفت على طول الطريق! فهي التربية كذلك لروح المؤمن وهمته 

وإرادته؛ فوق تزويد تصوره بحقيقة إرادة اللّه به في كل ما يكلفه.

ثم الشطر الثاني من هذا التصور:

ما  إلا  نفس  تنال  فل  التبعة،  فردية  ۉېچ.  ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   چ   
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كسبت؛ ولا تحمل نفس إلا ما اكتسبت.. فردية التبعة، ورجعة كل إنسان إلى 

ربه بصحيفته الخاصة، وما قيد فيها له أو عليه. فل يحيل على أحد، ولا ينتظر 

عون أحد..

ورجعة الناس إلى ربهم فرادى من شأنها - حين يستيقنها القلب - أن تجعل 

كل فرد وحدة إيجابية لا تنزل عن حق اللّه فيها لأحد من عباده إلا بالحق. وتقف 

كل إنسان مدافعاً عن حق اللّه فيه تجاه كل إغراء، وكل طغيان، وكل إضلل، 

وكل إفساد. فهو مسؤول عن نفسه هذه وعن حق اللّه فيها - وحق اللّه فيها 

هو طاعته في كل ما أمر به وفي كل ما نهى عنه، وعبوديتها له وحده شعوراً 

وسلوكاً - فإذا فرط في هذا الحق لأحد من العبيد تحت الإغراء والإضلل، أو 

تحت القهر والطغيان - إلا من أكره وقلبه مطمئن بالإيمان - فما أحد من تلك 

العبيد بدافع عنه يوم القيامة ولا شافع له؛ وما أحد من تلك العبيد بحامل عنه 

شيئاً من وزره ولا ناصر له من اللّه واليوم الخر.. ومن ثم يستأسد كل إنسان 

في الدفع عن نفسه والدفاع عن حق اللّه فيها، ما دام هو الذي سيلقى جزاءه 

مفرداً وحيداً! ولا خوف من هذه الفردية - في هذا المقام - فمن مقتضيات 

الإيمان أن ينهض كل فرد في الجماعة بحق الجماعة عليه، بوصفه طرفاً من 

حق اللّه في نفسه. فهو مأمور أن يتكافل مع الجماعة في ماله وكسبه، وفي 

جهده ونصحه، وفي إحقاق الحق في المجتمع وإزهاق الباطل، وفي تثبيت 

الخير والبر وإزاحة الشر والنكر.. وكل أولئك يحسب له أو عليه في صحيفته 

يوم يلقى اللّه فرداً فيتلقى هنالك جزاءه! 

من  ينطلق  ذا  فها هو  وأدركوها..  الحقيقة  المؤمنون هذه  وكأنما سمع 

التصويرية؛  القرآن  القرآني بطريقة  النص  قلوبهم دعاء خافق واجف، يذكره 

فكأنما نحن أمام مشهد الدعاء، وصفوف المؤمنين قائمة تردده في خشوع؛ 

عقب إعلن حقيقة التكاليف وحقيقة الجزاء:

ئۆ     ئۇ   ئۇ    ئو    ئو   ئە   ئائە   ئا   ى   ى     ې   ې   چې     
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ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  
بحبخ   بم  بى  بي  تج  تح  تخ   چ.. وهو دعاء يصور حال 
المؤمنين مع ربهم؛ وإدراكهم لضعفهم وعجزهم، وحاجتهم إلى رحمته وعفوه، 

وإلى مدده وعونه وإلصاق ظهورهم إلى ركنه، والتجائهم إلى كنفه، وانتسابهم 

إليه وتجردهم من كل من عداه واستعدادهم للجهاد في سبيله واستمدادهم 

النصر منه.. كل أولئك في نغمة وادعة واجفة تصور بإيقاعاتها وجيب القلب 

ورفرفة الروح..

  چې  ې  ې  ى    ى  ئا  ئائە چ  . فدائرة الخطأ والنسيان هي التي 
تحكم تصرف المسلم حين ينتابه الضعف البشري الذي لا حيلة له فيه. وفي 

مجالها يتوجه إلى ربه يطلب العفو والسماح. وليس هو التبجح إذن بالخطيئة 

أو الإعراض ابتداء عن الأمر، أو التعالي عن الطاعة والتسليم أو الزيغ عن عمد 

وقصد.. ليس في شيء من هذا يكون حال المؤمن مع ربه وليس في شيء من 

هذا يطمع في عفوه أو سماحته.. إلا أن يتوب ويرجع إلى اللّه وينيب.. وقد 

استجاب اللّه لدعاء عباده المؤمنين في هذا، فقال رسول اللّه - صلى اللّه عليه 

وسلم -: »رفع عن أمتي الخطأ والنسيان وما استكرهوا عليه«.

  چئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئې چ.. وهو دعاء 
ينبعث من وراثة الأمة المسلمة لتراث الرسالة كله، ومعرفتهم - كما علمهم 

ربهم في هذا القرآن - بما كان من سلوك الأمم التي جاءتها الرسالات قبلهم؛ 

وما حملهم اللّه من الصار والأثقال عقوبة لهم على بعض ما كان منهم. فقد 

حرم على بني إسرائيل بعض الطيبات بعملهم. وفي آية الأنعام: چۉ  ې  

ې  ې    ې  ى  ىئا  ئا  ئە  ئە  ئو  ئو   ئۇ  ئۇ     
ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  ئې  ئې   ئى  ئى چ.. الأنعام: ١٤٦ وكتب عليهم قتل 
أنفسهم تكفيراً عن عبادتهم للعجل كما سبق في أول هذه السورة. وحرم عليهم 

بْتِ﴾ أن يبتغوا فيه تجارة أو صيداً.. وهكذا فالمؤمنون يدعون ربهم ألا  ﴿السَّ
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يحمل عليهم أثقالاً كالتي حملها على الذين من قبلهم، وقد بعث اللّه النبي 

الأمي يضع عن المؤمنين به من البشر كافة :   چ ڑ  ک  ک  ک            

.. فجاءت هذه العقيدة سمحة ميسرة، هينة لينة، تنبع من الفطرة  کچ 
وتتبع خط الفطرة، وقيل للرسول - صلى اللّه عليه وسلم - چې   ېچ.

على أن الإصر الأكبر الذي رفعه اللّه عن كاهل الأمة المسلمة، والذي حمله 

اللّه على عاتق الأمم التي استخلفها في الأرض قبلهم فنقضت عهد الاستخلف 

وحادت عنه.. هذا الإصر الأكبر هو إصر العبودية للبشر. عبودية العبد للعبد. 

ممثلة في تشريع العبد للعبد. وفي خضوع العبد للعبد لذاته أو لطبقته أو 

لجنسه.. فهذا هو الإصر الأكبر الذي أطلق اللّه عباده المؤمنين منه، فردهم إلى 

عبادته وحده وطاعته وحده، وتلقي الشريعة منه وحده. وحرر بهذه العبودية 

للّه الواحد الأحد أرواحهم وعقولهم وحياتهم كلها من العبودية للعبيد! 

والقيم  والقوانين  الشرائع  تلقي  في  متمثلة   - وحده  للّه  العبودية  إن 

والموازين منه وحده - هي نقطة الانطلق والتحرر البشري. الانطلق والتحرر 

سلطان  ومن  والكهنة،  السدنة  سلطان  ومن  والطغاة،  الجبارين  سلطان  من 

الأوهام والخرافات، ومن سلطان العرف والعادة، ومن سلطان الهوى والشهوة. 

ومن كل سلطان زائف يمثل الإصر الذي يلوي أعناق البشر ويخفض جباههم 

لغير الواحد القهار.

ودعاء المؤمنين: چ   ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئېچ  

: يمثل شعورهم بنعمة الانطلق والتحرر من العبودية للعبيد؛ كما يمثل خوفهم 

چئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئحچ..  السحيق.  الدرك  من الارتداد إلى ذلك 

تكليف  عن  نكولاً  ينوون  لا  فالمؤمنون  الاستسلم.  بحقيقة  يشي  دعاء  وهو 

اللّه أياً كان. ولكنهم فقط يتوجهون إليه راجين متطلعين أن يرحم ضعفهم 

فل يكلفهم ما لا يطيقون. كي لا يعجزوا عنه ويقصروا فيه.. وإلا فهي الطاعة 

المطلقة والتسليم.. إنه طمع الصغير في رحمة الكبير. ورجاء العبد الضعيف 
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في سماحة المالك المتصرف.

وطلب ما هو من شأن اللّه في معاملته لعباده من كرم وبر وود وتيسير.

ثم الاعتراف بالضعف بعد ذلك والتوجس من التقصير، الذي لا يمحو آثاره 

إلا فضل اللّه العفو الغفور:چئم  ئى  ئي   بج  بحبخچ.

فهذا هو الضمان الحقيقي لاجتياز الامتحان، ونيل الرضوان. فالعبد مقصر 

والمرحمة  بالعفو  يعامله  أن  به  اللّه  رحمة  ومن  الوفاء.  من  يحاول  مهما 

والغفران.. عن عائشة رضي اللّه عنها، قال رسول اللّه - صلى اللّه عليه وسلم - 

: »لا يدخل أحدكم الجنة بعمله«.. قالوا: ولا أنت يا رسول اللّه؟ قال: »ولا أنا. 

إلا أن يتغمدني اللّه برحمته«.

وهذا هو قوام الأمر في حس المؤمن: عمل بكل ما في الوسع. وشعور 

مع ذلك بالتقصير والعجز.. ورجاء - بعد ذلك - في اللّه لا ينقطع. وتطلع إلى 

العفو والمغفرة والسماح.

وأخيراً يلصق المؤمنون ظهورهم إلى ركن اللّه، وهم يهمون بالجهاد في 

سبيله، لإحقاق الحق الذي أراده، وتمكين دينه في الأرض ومنهجه،   چڃ  ڃ  

الركين؛  اللّه  إلى ركن  المؤمنون ظهورهم  ڃ  چ    چ      چ   چچ.. يلصق 
الجاهلية  انتسبت  إذا  وحده.  إليه  فينتسبون  رؤوسهم  على  رايته  ويرفعون 

إلى شتى الشعارات والعنوانات؛ ويطلبون نصره لأوليائه بما أنه هو مولاهم 

الوحيد؛ وهم باسمه يقاتلون الكفار الخارجين:  چبم  بى  بي  تج  تح  

تخچ.. إنه الختام الذي يلخص السورة. ويلخص العقيدة. ويلخص 
تصور المؤمنين، وحالهم مع ربهم في كل حين..
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السيد فضل الله:
چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  

ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ    چ.
في الية حديث عن تفضيل الله لبعضٍ الرسل على بعض، وحديث عن 

اختلف أممهم من بعدهم واقتتالهم، فكيف نفهم ذلك؟

١ – أما التفضيل، فقد يخطر في البال، أن المراد به تفضيل القيمة، لما 

توحي به الكلمة من الأفضلية، ولكن التدبّر في الية يوحي أنه بمعنى الميزة 

والخصوصية التي يمنحها الله لبعض الناس دون بعض لحكمة يراها، من دون 

أن تعني امتيازاً ذاتياً. وهذا ما نستوحيه من اليات التي تحدثت عن تفضيل 

بني إسرائيل على العالمين، حيث إن البارز فيها هو تفضيل النعمة لا تفضيل 

القمة، ولهذا لم يمنع ذلك من ذمهم ولعنهم في آيات كثيرة من القرآن، وربما 

يؤكد ذلك، أن الله عندما فصّل التفضيل جعل منه تكليم الله لبعضهم، وجعل 

يأتي  التفضيل قد  أن  الذي نستوحي منه،  الأمر  لبعضهم درجات،  منه رفعه 

بمعنى لا يفرضُ ارتفاع المنزلة. وبهذا نردُّ على من تساءل أن فقرة چ  ٺ  

التفضيل. فإن المعنى الذي  ٺ  ٺٺچ بمثابة تكرير لما تفيده كلمة 
أشرنا إليه يبتعد بالية عن ذلك كما هو واضح.

ولكن ذلك لا ينفي انطلق القيمة في التفضيل من تفاضل العناصر الذاتية 

الموجودة في كل واحد منهم، كما قد تكون من الألطاف الإلهية التي اختص 

بها الله بعضهم ببعض الامتيازات والمهمات، انطلقاً من الظروف الموضوعية 

المحيطة بالمرحلة الزمنية، والتحديات المتنوعة، والأوضاع الاجتماعية أو بعض 

القضايا الخفية التي اختص الله بعلمها، مما يفرض الحاجة إلى معجزة معينة 

في مجتمع ما، ومعجزة أخرى في مواجهة هذا التحدي، وصفات مميزة في 
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هذا النبي أو ذاك تبعاً للدور الذي أوكل إليه أو المهمة التي كلف بها.

وقد يطرح سؤال: كيف نوفّق بين تفضيل بعض الرسل على بعض ورفع 

بعضهم درجات، وبين قوله تعالى:چ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھٺچ ]البقرة: ٥ ٢٨[ 

التي قد يستوحي منها البعض المساواة؟ والجواب عن ذلك، أن تلك الية واردة 

في مسألة الإيمان بالرسل وأن الله يريد للمؤمنين أن يؤمنوا بجميع الرسل، فل 

يؤمن أحدهم برسول لينكر الرسول الخر، كما يحدث لدى اليهود الذين أنكروا 

رسالة عيسى )ع( والنصارى الذين أنكروا رسالة محمد )ص(، وليست واردة في 

الحديث عن الخصائص النبوية في مسألة التفاصيل في المساواة أو الفضل.

وهكذا أراد الله للرسالات أن تنطلق من موقع الرسل الذين يبلغونها من 

دون أن يفرضوها، لتتجه إلى مواقع الناس الذين ينطلقون في عملية الاختيار 

نحو الإيمان هنا، ونحو الكفر هناك، لتتطور الأمور إلى الاقتتال الذي يحاول 

فيه كل فريق أن تكون الساحة له من موقع القوة الرغبة في السيطرة لمصلحة 

الإيمان أو لمصلحة الذات.

الرسل على  البعض من هؤلاء أن يجعلوا من تفضيل بعض  وربما حاول 

بعض وسيلة من وسائل الوقوف عند هذا الرسول، فل يتعداه للإيمان بالرسول 

الخر، بالإضافة إلى إيمانه به، فيثور الخلف والنزاع الذي يعدّد الأديان ليدعي 

أحدهم أن دينه هو دين الحياة الأخير ويدّعي الخر الدعوى نفسها في دينه.

إنها إرادة الله في حركة التكوين في خضوعها للأسباب والمسببات الطبيعية 

التي أودعها في الكون، القائمة في الإنسان على أساس حرية الإرادة وحيوية 

الاختيار، في الوقت الذي كانت إرادته التشريعية تدعوه إلى أن يمتنع عن القيم 

السلبية ليلتزم بالقيم الإيجابية في الدين والحياة، لأن الله يريد لدينه ولشريعته 

ولحركة الحياة في الإنسان أن تنطلق من موقع الحرية لا من خلل الجبر، لأن 

المصلحة تقتضي ذلك في عمران الكون القائم على التنوع والصراع والتوازن.

٢ – وقد استقرب المفسرون أن المراد بقوله: چ     ڀ  ڀ       ڀڀ   چ موسى)ع( 
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بقرينة قوله تعالى: چ ڃ  چ  چ   چچ]النساء: ١٦٤[ وأن المراد بقوله 

چ  ٺ  ٺ  ٺٺچ نبينا محمد )ص(، لما ثبت من تفضيله على جميع 
الأنبياء. وذكروا أن القرينة على ذلك ذكر عيسى )ع(، مما يدل على أن الحديث 

يتقاتلون ويختلفون.  أتباع  لهم  يزال  الذين لا  الثلثة  الأنبياء  يتركز على  كان 

ولكن هذه أمور لم يثبت الدليل عليها، لأن من الممكن أن يكون هناك ممن 

كلمهم الله كما يمكن أن يكون هناك ارتفاع في الدرجات لبعض الأنبياء على 

بعض، وليس في الية ظهور في رفع الدرجة المطلقة على الأنبياء لينطبق ذلك 

على النبي محمد )ص(، الذي يملك الدرجة العليا التي تميزه عن الأنبياء في 

شمولية رسالته لجميع الخلق وفي جعله رحمة للعالمين وخاتم النبيين وامتداد 

معجزته إلى نهاية الحياة، وبالدين القيم الذي يشمل صلح الإنسان في الدنيا 

والخرة في انفتاح الشريعة على كل حاجاته وشؤونه وقضاياه وتطلعاته في 

البارزة في  امتداد نوعي وكلي لم يسبق لنبي من قبله، فهذه هي الحقيقة 

رسالته ودوره بالإضافة إلى صفاته المميزة في كل مواقع الكمال، لا سيما خلقه 

العظيم الذي انفتح فيه على كل الناس، ولكن إرادة هذا من الية بالخصوص 

لا دليل عليه.

والظاهر من الية أنها شاملة لكل الرسل ولا اختصاص لها بمن ذكر في 

الرسل، مما لا يجعل  العامة عن  الفكرة  إعطاء  القرآن، لأنها واردة في مورد 

لفريق منهم دون فريق خصوصية عن الفريق الخر ما دامت مسألة التفضيل 

وارتفاع الدرجة سارية في كل مواقع الظاهرة الرسولية.

ذاته من خلل كونه  ميزته في  فللتدليل على  )ع(،  أما تخصيص عيسى 

مظهراً لقدرة الله في خلقه في ما يوحي به اسمه، وللإيحاء بصفة الرسالة في 

شخصه من خلل البينات التي جاء بها من أجل أن يقيم الحجة على الناس 

في ذلك. من دون أن يكون في ذلك أيّ معنى إلهي يكمن في ذاته، بل هو 

منطلق من تأييد الله له بروح القدس، الذي قد يعني جبرائيل – فيما يفسره 
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به البعض – وقد يعني اللطف الإلهي الذي يمنحه الله لعباده في ما يلهمهم 

إياه وفي ما يقدرهم عليه ويؤيدهم به من مواقف... وتلك من ميزات عيسى 

)ع( التي قد يشاركه فيها غيره من الأنبياء الذين أرسلهم الله بالبينات، وأنزل 

الملئكة بالروح عليهم وعلى غيرهم في ما حدثنا الله عنه في القرآن.

٣ – وقد أفاض المفسرون وعلماء الكلم، الحديث حول كلم الله، لأن الكلم 

في ما يعنيه من مدلول، لا يتناسب مع الخالق، فل بد من أن يراد به معنى 

آخر على نحو المجاز، ولكن الظاهر أن الكلمة واردة بمعناها الحقيقي؛ وهو 

التعبير عن المعنى باللفظ، من دون حاجة إلى صدوره من اللفظ بأدوات 

اللفظ المتعارفة من اللسان ونحوه، بدليل ما حدثنا الله عنه من تكلّم الأيدي 

يوم القيامة في قوله تعالى: چ ڻ  ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ  

ہ  ہ  ہ             ھ  ھ چ   ]يس: ٦٥[. وفي ضوء ذلك، يكون نسبة الكلم 
إليه تعالى من خلل أنه يخلق أصواتاً في ضمن ألفاظ بصيغة المتكلم بحيث 

يسمعها النبي أو غيره، ولهذا قيل بأن صفة التكلم من أفعال الله التي تتوقف 

على وجود الذات، وليست من صفاته التي توجد بوجود ذاته، لأنها عين ذاته، 

فإنه سبحانه يخلق الكلم، كما يخلق الإنسان والأرض والسماء والأشياء الأخرى، 

البيت )ع(، فقد جاء في أمالي  وهذا ما وردت به الأحاديث عن أئمة أهل 

المفيد عن أبي بصير قال: سمعت أبا عبدالله – جعفر الصادق – )ع( يقول: 

بذاته ولا  بذاته ولا معلوم، ولم يزل قادراً  لم يزل الله – جل اسمه – عالماً 

مقدور، قلت: جعلت فداك، فلم يزل متكلما؟ً قال: الكلم محدث، كان الله عز 

وجل وليس بمتكلم ثم أحدث الكلم...

وفي الاحتجاج: عن صفوان بن يحيى قال: سأل أبو قرةّ المحدّث عن الرضا 

)ع( فقال: أخْبِرني – جعلت فداك – عن كلم الله لموسى، فقال: الله أعلم بأي 

لسان كلمه بالسريانية أم بالعبرانية، فأخذ أبو قرةّ بلسانه فقال: إنما أسألك عن 

هذا اللسان، فقال أبو الحسن )ع(: سبحانه الله عما تقول معاذ الله أن يشبّه 
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بخلقه أو يتكلم بمثل ما هم متكلمون، ولكنه – سبحانه – ليس كمثله شيء ولا 

كمثله قائل فاعل، قال: كيف؟ قال: كلم الخالق لمخلوق ليس ككلم المخلوق 

لمخلوق، ولا يلفظ بشق فم أو لسان، ولكن يقول له كن، فكان بمشيته ما 

خاطب به موسى من الأمر والنهي من غير تردد في نفس – الخبر -.

أن  دون  من  باللفظ  المعنى  عن  التعبير  هو  الكلم  أن  الفكرة:  وخلصة 

يكون لوسائل التعبير وأدواته مدخل في طبيعة المدلول. فالاستعمال – على 

هذا – حقيقي لا مجازي.

٤ – ولكن ما هو مغزى هذا الحديث، هل هو مجرد تقرير الفكرة، أو هو 

تمهيد لفكرة أخرى؟ الظاهر – بقرينة السياق – هو الثاني. فإن القضية هي 

حركة الرسالة في حياة الناس الذين عاشوا مع الرسل أو جاؤوا بعدهم، فاختلفوا 

وتقاتلوا حولهم وحول رسالتهم، في طريقة الإيمان بها، أو في أصل الإيمان 

بها... فلعل الية كانت تريد أن توحي بالتقاء الرسل على رسالة الله، باعتبارها 

سر شخصيتهم الرسالية، وبأن تفضيل الله لبعضهم على بعض لم يمنع من هذا 

اللقاء، لأن جهات التفضيل لا توجب الخلف فيما بينهم ليختلف من بعدهم 

على هذا الأساس، بل هي من مميزات شخصيتهم ورسالتهم في ما تحتاج إليه 

من مميزات.

٥ – كيف حدث الاختلف والتقاتل بين أمم الأنبياء ولماذا؟

لقد قرر الله أنه كان قادراً على أن يمنع الاقتتال والاختلف بين الأمم بالقوة 

القاهرة، التي تجعل من وحدة الإيمان عنصراً من العناصر الذاتية للإنسان كما 

هو لونه وصفات جسده الأخرى، ولكنه أراد للإنسان أن يتحرك نحو الإيمان 

أو الكفر بإرادته واختياره، من خلل السنّة الكونية التي أراد أن يربط  فيها 

الأسباب بمسبباتها، مما قد يفرض الكفر إذا تحقق سببه كما يفرض الإيمان إذا 

تحقق سببه، الأمر الذي قد يؤدي إلى التقاتل والتنازع في الأجواء الحادة التي 

تتجمع ظروفها الموضوعية في هذه الساحة أو تلك. وهذا ما جرت عليه سنة 
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الحياة في ما سنّ الله للحياة من خطط أو قوانين، ولكن ذلك لا يعني أن الله 

يرضى به أو يريده في الإطار التشريعي، بل كان ينهى عنه في هذا الإطار من 

أجل أن يقود الإرادة الإنسانية للختيار الأفضل من موقع القناعة الذاتية، وهذا 

هو معنى أن الله يفعل ما يريد، من دون أن يكون ذلك منطلقاً من فكرة الجبر 

ومبتعداً عن فكرة الحرية والاختيار.

وقد يقول قائل: لماذا أقدر الله الإنسان على السر وهو قادر على أن يشل 

قدرته عنه؟ والجواب: أن السر في ذلك، هو السرّ في خلق الإنسان على أساس 

الاختيار الذي قد يحصل من خلل المنفعة للإنسان أو للوجود أكثر مما يحصل 

له من مضرةّ، وليس في ذلك أي قبح في فعل الله، ما دام الله – سبحانه – لا 

يعطي الإنسان قدرة عمياء لا تستطيع أن تعرف طريقها جيداً عند اختلف 

الطرق، بل أعطاه قدرة مفتوحة الأعين على كل خير وعلى كل شر، واعية لكل 

ما حولها من خلل الفكر الذي تملكه ومن خلل الرسالات التي أرسل الله بها 

رسله ليوجهوا الناس إلى استخدام الإرادة الواعية المنفتحة على الحق والخير، 

في ما توعد الله عليه من عقاب في جانب السلب، وما وعد به من ثواب في 

جانب الإيجاب، ولذلك كان القرآن الكريم يكرر في أكثر من آية قوله تعالى: 

چڄ  ڄ  ڄ  ڄ    ڃڃٺچ ]هود: ١٠١[.
السريع  الحاد  العنصر  الدين هو  أن  الناس  من  الكثيرون  يثير  ربما   –  ٦

التي  الغيبية  القداسة  لما يتضمنه من حس  الإنساني  الوجدان  الاشتعال في 

تدفعه إلى التحرك من أجل إلغاء الخر، لأن هذا الجو الغيبي المنفتح على 

الإيمان بالله يمنع الوصول إلى أية تسوية مع الكفر به ويجعل من الإنسان 

تأثيره  ليبطل  الحياة  إزالته من  بد من  فل  الوجود،  يستحق  لا  إنساناً  الكافر 

في إضلل الناس عن خط الإيمان، لتكون مواجهته ثأراً لله وللرسول وللدين، 

فل مجال للحوار معه، لأن القضية تفرض نفسها على الواقع الحي من خلل 

وضوحها الذي لا يلتقي بأية شبهة في احتمالات الخطأ، ليكون هناك مجال 
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للجدل من خللها، وبذلك يتحول المؤمن بالدين إلى شخصية عدوانية ساحقة 

ضد الإنسان الخر الكافر، وإلى نار محرقة لكل وجوده، وهذا ما يجعل من 

أمام الخلفات الدينية، سواء كانت منطلقة من  الحروب الدينية أمراً طبيعياً 

عمق الإيمان، أو من استغلل الشعار، ولهذا، بدأ البعض يدعو إلى إلغاء الدين 

من حياة الإنسانية لتستطيع الإنسانية أن تحصل على السلم.

ونلحظ على ذلك، أولاً: إننا لا ننكر أن للدين تأثيراً على الوجدان الإنساني 

التي يختزنها في مضمونه الإلهي والتي  أكثر من أي فكر آخر، لأن القداسة 

تجعل المؤمن في حالة ذوبان في الله وإخلص عظيم له، قد تثير في النفس 

الكثير من المشاعر والانفعالات الحادة التي تنطبع في السلوك العام والخاص 

في علقته بنفسه أو بالخر.

ولكن، ليس معنى ذلك أن الروح الدينية تنطلق من فكرة إلغاء الخر، بل 

بالدعوة  الخر  الانفتاح على  إلى  بأتباعها  تدفع  الرسالي،  هي، في مضمونها 

القائمة على الحكمة والموعظة الحسنة والجدال بالتي هي أحسن بالأسلوب 

الذي يعمل على الدخول إلى عقله وقلبه والنفاذ إلى واقع حياته، ومناقشة 

فكره باحترام في عملية أخذ وردّ، بالطريقة التي يملك فيها حرية المناقشة 

بل حدود أمام الهدف الذي يحوّل الأعداء للرسالة والقضية والموقع والموقف 

إلى أصدقاء لها. وهذا هو شأن الواعين من المؤمنين الذين يعيشون الإيمان 

حركة دعوة منفتحة على الإنسان كله والحياة كلها من أجل هدايته وهداية 

الحياة في حركته ووجوده.

ولكنّ الجهل والتخلف اللذين يسيطران على بعض المجتمعات المتدينة 

أو الأشخاص المتدينين، هما اللذان يدفعان بالإنسان إلى مواجهة الفكر الخر 

واتزان  بعقل  يفكر  لا  الذي  العاطفي  والأسلوب  المضاد  والحماس  بالانفعال 

لأنه لا يملك العقل الذي يواجه العقل الخر والاتزان الذي يلتقي من خلله 

بالخلفيات التي تكمن في قناعات الفئات المضادة، فل يملك في هذا الجو 
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شجاعة المجابهة العقلنية، فيحول الموقف إلى المجابهة العدوانية.

الدين عن الحرب في حياة  إننا لا نرى في الحديث عن مسؤولية  ثانياً: 

الإنسان حديثاً واقعياً دقيقاً، بحيث يكون السبب الرئيسي في حركة الحرب 

في الواقع، فهناك الحروب العرقية والقومية والاقتصادية والسياسية التي قد 

وجهها  عن  تكشف  وقد  الحالات،  بعض  في  الدينية  الشعارات  وراء  تختبئ 

الحقيقي في حالات أخرى، مما يجعل من هذه الأمور أساساً للحرب الدائبة 

بشكل مباشر أو غير مباشر.

ثالثاً: إن الدين الذي ألغى الفروق العرقية والعنصرية والجغرافية، يمثل 

العنصر الحيوي في تجفيف منابع الحرب وإلغاء أسبابها، لأنها حرب قائمة على 

العصبية، وهي مرفوضة من الدين، لا سيّما في الإسلم، جملة وتفصيلً. فقد 

جاء في الحديث: من تعصب أو تُعصب له، فقد خلع ربقة الإيمان من عنقه. 

وعلى ضوء هذا، فإن الحروب ناشئة غالباً من انعدام الدين، لا من الدين نفسه.

رابعاً: إن الدين قد طرح القضايا الإنسانية للطبقات المضطهدة أو المحرومة 

من  يجعل  مما   ، الصراع  ساحة  في  لحركته  كبرى  كعناوين  المستعبدة،  أو 

الحرب التي يخوضها المؤمنون حرباً جهادية إنسانية لا دينية، بالمعنى المباشر 

التي يخوضها الإسلميون في هذا  الحرب  نراه في  للدين وهذا ما  التقليدي 

العصر ضد المستكبرين والمستغلين والظالمين، بحيث نجدهم يتعاونون مع 

غير المسلمين من أتباع الديانات الأخرى أو التيارات الأخرى في مواقع اللقاء 

على طريق الأهداف المشتركة.

وهناك نقطة أخرى نستوحيها من الية، هي أن الله قد تحدث عن اختلف 

الخصائص والدرجات في هذه الية من دون أن يثير أية حالة من حالات التحدي 

التي تربط القضية بالجانب الذاتي للنبي، بل اعتبرها أموراً واقعية يتميز بها 

الرسل في حركتهم الرسالية.

وفي ضوء ذلك، لا بد لنا من أن نلتفت إلى الجهود الكلمية المضنية التي 
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يبذلها علماء الكلم وغيرهم في إقامة البراهين، على أن هذا النبي – لا سيما 

نبينا محمد )ص( – أفضل من هذا النبي أو ذاك أو من كل الأنبياء، كما لو 

كانت القضية من القضايا الأساسية التي تتعلق بالجانب الحيوي للعقيدة، وقد 

يتصاعد الخلف ويتجه اتجاهات غير دقيقة.

فإن هذا حديث لا يجني منه الخائض فيه أية فائدة على مستوى الدين 

أو الدنيا، سوى إتعاب الفكر أو إرضاء الزهو الذاتي، فإن الأنبياء السابقين قد 

مضوا إلى ربهم بعد أن أدوا رسالتهم كاملة غير منقوصة؛ ونحن نؤمن بهم، كما 

أمرنا الله بذلك من دون أن يكون لنا أيّ تكليف خاص متعلق بشريعتهم، كما 

أننا ملزمون بالسير على شريعة الإسلم التي جاء بها نبيّنا محمد )ص( من دون 

أن يكون لمنزلته بالنسبة إلى بقية الأنبياء أيّ دخل في ذلك، وإن كنا نؤمن 

بالمنزلة العظمى التي جعلها الله له من خلل ملكاته وجهاده وامتداد رسالته.

چ  ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  چ  إن هذه الفقرة من الية تحمل الحقيقة العقيدية 
الإيمانية في النظرة إلى مقام الله في وعي الإنسان المؤمن، وموقعه منه، فإن 

الله الذي يملك العبد بكل وجوده، فله كل شيء فيه، وليس له من ربه شيء، 

ليس من شأنه أن يقدم أي تفسير لأفعاله وأوامره ونواهيه أمام عباده، بل إن 

الواجب عليهم أن يخضعوا له في ذلك كله، فهم لا يملكون حرية الاختيار 

معه، وهذا هو قوله تعالى: چٱ  ٻ         ٻ  ٻ    ٻ  پ  پ  پ  پ  ڀ  

ڀ  ڀ   ڀ  ٺ  ٺ  ٺٺ   چ ]الأحزاب: ٣٦[ وقوله تعالى: چ  ئو  ئو    ئۇ  ئۇ  ئۆ  
ئۆ  چ ]الأنبياء: ٢٣[، فهو الرب الخالق المهيمن على الكون كله والإنسان كله، 
الحكيم في ما يقول ويفعل، وهم المربوبون له، فعليهم أن يسلموا له كل 

أمورهم في الوعي انسجاماً مع حركة هذا الخط في التكوين، وهذا هو معنى 

الإيمان الحق في أصالة العقيدة في الذات والفكر والشعور.

وليس معنى ذلك أن لا يتطلبوا المعرفة في أسرار أفعاله وأقواله المتعلقة 

بهم وبالحياة من حولهم، فإن الله قد وجههم ليعلموا علم ذلك، ولكن من باب 
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المعرفة التي تبحث عن وعي الكون والحياة في تقدير الله وتدبيره وقضائه 

وقدره، لا من باب البحث عن أساس الشرعية في انسجامهم مع إرادات الله 

وأفعاله، فهو الذي يفعل ما يريد، لأن الوجود كله صنع إرادته، فله أن يصنع 

فيه ما يشاء لتكون مشيئته هي الأساس، بعيداً عن أية مشيئة أخرى، وهذه هي 

العبودية الحقة في موقف العبد أمام ربه، المتمثلة بالتسليم المطلق چڇ  

ڀ    ڀ   پ   پپ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ    چ   ڌچ  ڌ   ڍ   ڍ  
ڀچ   ]هود: ١١٨[، لأن حكمته اقتضت ذلك، وهو أعلم بأسرارها، ولأن إرادته 

فرضت ذلك.

چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  
ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ    چ

چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک    چ  ثم تتعرض هذه الية إلى توجيه 
النداء إلى المؤمنين، في ما يفرضه عليهم الإيمان من أفكار للحياة وانسجام 

إلى  يحتاج  من  كل  على  الله  رزقهم  مما  بالإنفاق  العملي،  الخط  في  معها 

الفئات المحرومة والمستضعفة من أجل تحرير هؤلاء من سيطرة  ذلك من 

القوى الطاغية الغاشمة عليهم من خلل حاجاتهم التي قد تستعبدهم بفعل 

الضرورة، وإنقاذ واقعهم من الانهيار المادي الذي قد يتحول إلى سقوط روحي 

الجوع والعطش والعري  إلحاح  الجسدي في  الضغط  تأثير  أو معنوي تحت 

والتشريد على الإنسان في واقعه المرير، حتى لا يدفعهم ذلك إلى الانحراف 

والاختلف المرضي الذي يؤدي إلى الاقتتال، ويدفع بهم إلى مواقع الضعف 

أمام ضغط القوي الذي قد يتحول إلى ضغط على قناعاتهم الفكرية والسياسية 

والاجتماعية. وبهذا نعرف أن مسألة الإنفاق لا تنحصر في قاعدتها الشرعية 

من الناحية الفكرية في سد حاجات الفقراء والمعوزين، بل تمتد إلى تحرير 

حاجاتهم من ضغط الأغنياء والمستكبرين ليتحركوا في مواقعهم ومواقفهم من 
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خلل حريتهم في القناعة والإرادة والحركة.

وربما كان في التعبير بـچ ک  کچ إيحاء بأن الإنسان لا ينفق مما 

يملكه، بل ينفق مما أعطاه الله؛ الأمر الذي لا يجعل له الحرية في الإنفاق 

وعدم الإنفاق، بل هو مسؤول أن ينفق منه على نفسه، ثم ينفق ما يفضل عنه 

على الخرين من موقع إنفاق مال الله على عباد الله.

چگ  گ  گ  گ  ڳ ڱ  ڱ  چ وقد أثار الله أمام الإنسان قضية الإنفاق من 
موقع المصير الذي يقدم عليه يوم القيامة، حيث لا يجد الإنسان أية وسيلة 

للخلص في ما اعتاده من وسائل الخلص في الدنيا، فهناك لا مجال للبيع الذي 

يحاول الإنسان فيه أن يطرح ما يملكه من السلع ليحصل من خلل ذلك على ما 

يحتاجه مما لا يملكه عن طريق المعاوضة، ولا مجال للصداقات التي يتوسل بها 

الإنسان ويلجأ إليها لتدعم موقفه ولتقضي له حاجاته، چڱ   ڱںچ يقدمها 

الإنسان أمام ما ينتظره من عقاب وما يواجهه من نتائج المسؤولية الصعبة، لأن 

يوم القيامة قد ألغى ذلك كله، وأبقى وسيلة واحدة وهي أعمال الإنسان التي 

يقف في مقدمتها الإنفاق على السائل والمحروم... ثم لا شيء إلا رحمة الله، 

فهذه هي الفرصة الوحيدة التي يحصل عليها في الدنيا ليستكمل استعداده 

للوصول إلى رضوان الله والحصول على ثوابه في الخرة، فإذا كان يريد بيعاً 

في حركة الربح، فالله هو الأفضل في ما يقدمه له من أرباح الدنيا والخرة، 

وإذا كان يريد الحصول على صداقة خالصة تفتح له قلبه وتقوي له موقفه، 

فالله هو الخليل الصديق الأعظم الذي أعطاه وجوده بكل تفاصيله من خلل 

رحمته ولطفه به وإخلصه لمصيره في الدنيا والخرة.

لا  الذين  الكافرين  بأن  ذلك  على  يعقب  ثم  چں  ڻ  ڻچ 
يعيشون الإيمان عقيدة، ولا يمارسونه عملً في ما تفرضه العقيدة من عمل، 

هم الظالمون، لأنهم يظلمون أنفسهم بالمعصية، ويظلمون الحياة بالسير على 

الخط المنحرف بعيداً عن الخط المستقيم، وبذلك تبرز معادلة ثانية في الخط 



214 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

214 

المعاكس، وهي أن المؤمنين هم العادلون، الذين يسيرون على خط العدالة 

في الفكر والعاطفة والحياة، وذلك من خلل ارتباط العدل بالله في صفاته 

الحسنى، وبالإنسان في مسؤوليته عنه أمام ربه، فإن الإيمان في أساس حركة 

الرسالات في وحي الرسالة وميزان الحق، هو حركة عدل مع النفس ومع الله 

ومع الإنسان الخر والحياة.

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  
ۇۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  
ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  ئې     ئې     ئىئى   ئى  

ی   ی  یچ.
جاء في تفسير العياشي عن الإمام جعفر الصادق )ع( قال: قال أبو ذر: 

يا رسول الله ما أفضل ما أنزل عليك؟ قال: آية الكرسي، ما السموات السبع 

والأرضون السبع في الكرسي إلا كحلقة ملقاة بأرض فلة، ثم قال: وإن فضل 

العرش على الكرسي ك فضل الفلة على الحلقة.

في الدر المنثور أخرج أحمد والطبراني عن أبي أمامة قال: قلت: يا رسول 

الله أيما أنزل عليك أعظم؟ قال: چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہچ، آية الكرسي.

وقد وردت أحاديث كثيرة، بهذا المعنى عن النبي )ص( وباستحباب قراءتها 

في كل ليلة، وفي مناسبات كثيرة.

فقد جاء في أمالي الشيخ الطوسي عن أبي أمامة الباهلي أنه سمع علي بن 

أبي طالب )ع( يقول: ما أرى رجلً أدرك عقله الإسلم أو ولد في الإسلم يبيت 

ليلة سوادها، قلت: وما سوادها؟ قال: جميعها حتى يقرأ هذه الية: الله لا إله 

إلا هو الحي القيوم. فقرأ الية إلى قوله: چئې     ئې     ئىئۇ  ئى  ی   ی چ 

قال: فلو تعلمون ما هي أو قال ما فيها، ما تركتموها على حال: إن رسول الله 

)ص( قال: أعطيت آية الكرسي من كنز تحت العرش، ولم يؤتها نبي كان قبلي، 
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قال علي: فما بتّ ليلة قط منذ سمعتها من رسول الله إلا قرأتها، الحديث.

الخالص  التوحيد  تتحدث عن  أنها  بها هو  الاهتمام  السر في هذا  ولعل 

بالمستوى الذي يعيش فيه الإنسان حضور الله في وجدانه، في كل ما يعنيه 

هذا الحضور من عظمة وسيطرة وإحاطة حقيقية بالأشياء كلها، ورعاية لكل 

شؤونها الخاصة والعامة، وتفردّ بالقدرة على كل شيء، فل شيء هناك غير الله، 

لأن كل المخلوقات ظل لوجوده، ولا قيمة لأيّ علم أمام علم الله، ولا سلطة 

غير سلطته، وأن الخط الذي يرسمه للناس هو الخط الواضح المستقيم الذي 

التباس فيه ولا شك ولا ظلمة، وأنه – هو – الذي يفتح للمؤمنين أبواب  لا 

النور في المعرفة والحياة، من خلل الإيمان الواعي المنفتح، ويخرجهم من 

به  يرتبطون  الذي  الطاغوت  أمام  الكافرون  يقف  بينما  النور،  إلى  الظلمات 

عليهم  يقتحم  الذي  النور،  من  ليخرجهم  الله،  ويتبعونه من دون  ويعبدونه 

وعيهم ووجدانهم، إلى الظلمات التي يحملها الكفر إلى داخل حياتهم، إلى 

ظلمة بما يخلقه من حواجز تحجزهم عن الله. وهذا ما توحي به الية التالية 

بعدها التي تمثل الامتداد المعنوي لها.

وبذلك كانت قيمة هذه الية أنها تركز في أعماق الإنسان المؤمن التوحيد 

الخالص بأسمى خصائصه وعناصره، وتوحي له بأن الخط الفاصل بين منهج 

الله ومنهج الطاغوت هو الخط الفاصل بين النور والظلمة.. وهذا ما نريد أن 

نستوضحه من خلل مفردات الية.

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ چ هذه الكلمة علم لذات واجب الوجود، فل تطلق على 
غيره، ومن هنا كان الفرق بينها وبين كلمة إله، لأن كلمة إله عامة شاملة لكل ما 

يفرض مستحقاً للعبودية، ولذلك أمكن الاستثناء منها، وكانت كلمة لا إله إلا الله 

ظاهرة في التوحيد باعتبار دلالتها على انحصار المستحق للعبودية في الذات 

المقدسة، ولو كانت هذه الكلمة تطلق على غيره لما كان لها ظهور في ذلك.

چ  ہ   چ الذي لا يشوب حياته عدم من قبل ولا من بعد، لأنها لا تخضع 
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لفرضية القبل والبعد، فهو القديم الذي لا أول له ولا آخر... وفي هذا الجو 

ما  بالله  الارتباط  بامتداد  الشعور  يعيش  أن  للإنسان  يمكن  للحياة،  الممتد 

امتدت بالإنسان حياته، لأنه يسبق حياة الإنسان، فيعطيها معنى الحياة ويمتد 

معه ويبقى بعد فنائه، بينما لا يشعر بهذا الارتباط مع غيره من أفراد الإنسان، 

مما يوحي له بعمق العلقة التي ينبغي أن تشده إلى الله من موقع الحاجة 

الفعلية الدائمة إليه.

چ  ہ  ہڇچ مبالغة في القائم على الشيء، المشرف والمسيطر عليه 
والمدبر والحافظ له، على ما جاءت به الية الكريمة: چۅ  ۅ   ۉ   ۉ  ې          

ې  ې  ېى  چ ]الرعد: ٣٣[. وقوله تعالى: في آية أخرى، چ ٿ   ٿ  ٹ     ٹ   ٹ   
ٹ     ڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦچ ]آل عمران: ١٨[.

وذلك من خلل ما يعنيه القيام على الشيء من معنى الإشراف عليه، في 

وهذه  المعنيين...  بين  للمناسبة  للسيطرة،  فاستعير  والنائم،  القاعد،  مقابل 

الصفة تعني إشراف الله الذي يملك العطاء والمنع من خلل ما يعلمه من 

استحقاق الموجودات في وجوداتها من العطاء هنا، والمنع هناك،  من خلل 

التوازن في النظام الكوني والإنساني الذي أبدعه في عمق الوجود، لتستمر 

يعني  مما  الأشياء،  على  تسلطه  وتعني  الطبيعية،  من خلل شروطها  الحياة 

التدبير والرعاية والحفظ في ما يستتبعه المعنى بنحو لا يكون لغيره في ما 

توحي به كلمة المبالغة. وفي هذه الصفة إيحاء بضرورة الرجوع إلى الله في 

كل شيء باعتبار حاجة الأشياء كلها إليه.

چ  ھ  ھ  ھ  ے  ے چ السنة النعاس الذي يقترب من النوم، والنوم هو 
الذي يغلب على السمع والبصر، وفي هذا تعميق للمعنى الذي توحيه كلمة 

القيوم في ما تستتبعه من الرعاية الدائمة التي لا مجال فيها للتوقف والغياب 

بالنوم أو بالنعاس الذي تسترخي معه الحواس فتفقد الإحساس الواعي للأشياء... 

ومن البديهي أن ذلك مستحيل على ذات الله، لأنه من شؤون الجسد، فل تفرض 
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لمن يتعالى عن الجسمية في ذاته المقدسة.

لغيره  فليس  كلها،  للأشياء  المالك  هو  ۇچ  ۇ   ڭ      ڭ   ڭ   ڭ   چۓ  
بالملك  يملكون  فإنهم  الخرون،  أما  الحقيقي،  المالك  فهو  ملكه،  بإزاء  ملك 

الاعتباري في ما ملّكهم إياه. فهو المالك لهم ولما ملّكهم... وبذلك كان قيامه 

عليها قياماً كاملً لا نقص فيه ولا حدود، لأن هناك فرقاً بين قيامك على الشيء 

الذي هو تحت سيطرتك وملكك وبين قيامك على ما لم يكن كذلك، وهذا 

هو ما تريد الية أن تؤكده ليشعر الإنسان بالاطمئنان لكمال التدبير الإلهي 

للإنسان وللأشياء، وليعي ارتباط كل الموجودات بالله ارتباط المُلك بالمالك، 

فتفقد قيمتها وعظمتها في وعي الإنسان، عندما يشعر أنها مثله في عبوديتها 

ومملوكيتها لله... فكيف يمكن أن يجعل منها شركاء لله كما توحي به الية 

الكريمة ﴿إنَِّ الَّذِينَ تَدْعُونَ مِن دُونِ اللَّهِ عِبَادٌ أمَْثَالُكُمْ﴾ ]الأعراف: ١٩٤[.

چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ چليس هناك إلا كلمته وإرادته، فل يملك 
أحد أن يتدخل في إنقاذ أحد من مصير محتوم، أو رفعه إلى درجة عالية من 

خلل قوة ذاتية  أو موقع مميز خاص، إلا بإذنه الذي يلقيه إلى بعض عباده 

المقربين في ما يريد وفيما لا يريد، وبذلك يمكن لنا أن نقرّر مبدأ الشفاعة 

في نطاق الخط الذي يريد الله للشافعين أن يسيروا عليه في ما يريد الله أن 

يكرمهم بالمغفرة لبعض المذنبين، أو برفع الدرجة لبعض المطيعين من دون 

أن يتنافى ذلك مع مبدأ التوحيد في ما يتوسل به الناس من شفاعة.

وفي هذا الجو، يمكن لنا أن نستوحي طبيعة ما يملكه الشفعاء من ميزة 

الشفاعة من حيث ارتباطها بإرادة الله وبإذنه، فالمغفرة التي تنال المذنبين من 

الله، والبلء الذي يرفع عن المبتلين من الله، والمثوبة التي تحصل للمطيعين 

منه – جل شأنه – يمنحها لهذا ولذاك، بكرامة هذا النبي أو هذا الولي التي أراد 

أن يكرمهم بها. ولهذا فل معنى لأن يتوجه العباد إليهم حتى عبر الواسطة، بل 

يكون التوجه إلى الله بأن يجعلنا ممن يشفعهم بهم، لأنهم لا يملكون الشفاعة 
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بأنفسهم، بل يملكونها من خلل وحيه وإذنه وتعليمه، وبذلك نتخلص من هذا 

الإغراق في أسلوب الطلب من الأنبياء والأولياء بالمستوى الذي قد ينسى فيه 

الطالب ربه في استغراقه العميق في ذات النبي أو الولي، إذا لم يكن واعياً 

بالدرجة التي يستطيع من خللها أن يضع الأشياء في مواقعها الصحيحة من 

العقيدة والشريعة.

چ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى چ فكل الأشياء حاضرة عنده، لا يغيب شيء 
منها عن علمه، لأن الأشياء مكشوفة لديه، فل مجال لاختباء الإنسان عن الله 

في أي عمل يخفيه، أو سر يكتمه، أو خطأ يستره، لأن الإخفاء والكتمان والستر 

معان تلتقي بالحواجز المادية التي تحول بين الشيء وبين ظهوره، مما لا مجال 

لتصوره في ذات الله الذي يعلم خائنة الأعين وما تخفي الصدور، ولعل هذا 

الإحساس هو الذي يتعمق في وعي الإنسان من خلل حركة إيمانه، فيمنعه عن 

الجريمة الخفية، والمعصية المستورة، والنيات الشريرة التي تتحفز للندفاع 

والظهور.

چ  ى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  چ وتلك هي قصة الخالق في علمه 
غير المحدود بالنسبة إلى المخلوق المحدود في وجوده المستمد من وجود 

الله، وعلمه المستمد من علم الله، في ما أعطاه وفتح له من مجالاته وهيّأ 

له من أسبابه، فليس للمخلوق أن يحيط بشيء من علم الله في عالم الشهود 

وفي عالم الغيب إلا بما شاء الله، حتى الأنبياء، فإنهم لا يملكون علم الغيب 

في تكوينهم الذاتي، بحيث إن الله خلق فيهم الطاقة التي تكشف لهم عالم 

الغيب بشكل مطلق، فينفتحون عليه باستقللهم بعد ذلك، بل إن الله هو الذي 

يفيض عليهم من هذا العلم بما يحتاجونه إليه من ذلك في شؤونهم الرسالية 

من خلل طبيعة الدور الذي يقومون به والتحديات التي تواجههم، وهذا هو 

ما نستوحيه من قوله تعالى في الحكاية عن النبي نوح في خطابه لقومه على 

ما قصه الله من ذلك في سورة يس: چں  ں  ڻ  ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀ   ہ  
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ہٺ   چ ]الأنعام: ٥٠[، وقوله تعالى: چ ئۈ  ئې  ئې   ئې        ئى  ئى  ئى   ی  
ی   ی  ی  ئج  ئح  ئم     ئى  ئي  بج  بح    بخ  بم  بى  بي  تج      تح  تخ  تم   
تى  تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جح           جم  حج  حم   چ]الجن: ٢٦ – ٢٨[. فإنها ظاهرة 
في أن الله يمنحهم علم الغيب بما يهيئ لهم السبيل لاستقامة أمرهم وسلمة 

دورهم وحمايتهم من كل ما بين أيديهم وما خلفهم مما هو حاضر عندهم 

أو غائب عنهم، تأكيداً لبقاء الإشراف الإلهي والسيطرة الربوبية عليهم، بحيث 

يحتاجونه في كل شيء مما يحدث لهم أو يطرأ عليهم، وهذا ما قد يوحي 

ببطلن نظرية الولاية التكوينية التي يراها بعض العلماء للأنبياء وللأئمة )ع(.

چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې چ قال في الكشاف: »الكرسي ما يجلس 
عليه، ولا يفضل عن مقعد القاعد. وفي قوله: چئۆ  ئۆچ أربعة أوجه: 

أحدها أن كرسيه لم يضق عن السموات والأرض لبسطته وسعته، وما هو إلا 

تصوير لعظمته وتخييل فقط لا كرسي ثمة ولا قعود ولا قاعد، كقوله چ ې  

ئۇ   ئۇ    ئو   ئو   ئە   ئە   ئا   ئا    ى   ى   ې  
ئۆ چ ]الزمر: ٦٧[، من غير تصور قبضة وطيّ يمين، وإنما هو تخييل لعظمة 
 ]٩١ ]الأنعام:  چ  ئا  ى   ى   ې   ې   چ  قوله  إلى  ترى  ألا  حسي.  وتمثيل  شأنه 

والثاني: وسع علمه وسمي العلم كرسياً تسمية بمكانه الذي هو كرسي العالم. 

والثالث وسع كرسيه؛ تسمية بمكانه الذي هو كرسي الملك. والرابع: ما روي 

أنه خلق كرسياً هو بين يدي العرش دونه السموات والأرض، وهو إلى العرش 

كأصغر شيء«.

وربما كان الأنسب بجوّ الية المعنى الثالث، الذي يعطي معنى السلطنة 

المطلقة التي تتمثل في التدبير والإشراف، وبذلك تتخذ كلمة 

چئۆ   چ معنى »الإحاطة« والحفظ، فتنسجم مع قوله تعالى: چئې     ئې     
ئىئۇ  چ أي لا يجهده حفظهما؛ وتكون خلصة المعنى، أن ملك الله وسلطته 
تسع السموات والأرض، فهو الذي يدبرهما ويرعاهما ويحفظهما من دون جهد 
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ولا تعب، لأن قوته لا تقف عند حد، فل معنى للجهد وللتعب معها في أي 

حال من الأحوال، وفي أي موقع من المواقع.

إليه أحد من مخلوقاته،  الذي لا يمكن أن يقترب  چئى  ی   یچ 
لأنه العلي الذي لا تستطيع هذه المخلوقات أن تبلغ مداه الذي لا يحدّ في 

علوه، والعظيم الذي تصغر كل الأشياء أمامه مهما بلغت من عظمة وحجم، 

لأن عظمتها مستمدة من سرّ العظمة في خلقه، الذي يعيش الحاجة المطلقة 

العابدين في دعاء يوم  إليه، وهذا ما عبّر عنه الإمام علي بن الحسين زين 

الجمعة والفطر: »كل جليل عندك صغير وكل شريف في جنب شرفك حقير«.

تخ   تح   تج   بي   بمبى   بخ   بح     بج   ئي   ئمئى   ئح   ئج     ی   چ   
تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  خحچ.

جاء في أسباب النزول للواحدي، عن سعيد بن جبير عن ابن عباس، في قوله 

تعالى: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ قال: كانت المرأة من الأنصار لا يكاد يعيش لها 

ولد، فتحلف لئن عاش لها ولد لتهوّدنه، فلما أجليت بنو النضير إذا فيهم أناس 

من الأنصار، فقالت الأنصار: يا رسول الله أبناؤنا، فأنزل الله تعالى چ   ی  ئج    

ئح  ئمئىچ قال سعيد بن جبير: فمن شاء لحق بهم، ومن شاء دخل في الإسلم.
وقال مجاهد: نزلت هذه الية في رجل من الأنصار كان له غلم أسود يقال 

له صبيح، وكان يكرهه على الإسلم. وقال السدي: نزلت في رجل من الأنصار 

يكنى أبا الحصين، وكان له ابنان، فقدم تجار الشام إلى المدينة يحملون الزيت، 

فلما أرادوا الرجوع من المدينة، أتاهم ابنا أبي الحصين فدعوهما إلى النصرانية 

فتنصرا وخرجا إلى الشام، فأخبر أبو الحصين رسول الله )ص( فقال: اطلبهما، 

فأنزل الله عز وجل چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ فقال رسول الله )ص(: أبعدهما الله 

هما أول من كفر.

وقال مسروق: كان لرجل من الأنصار من بني سالم بن عوف ابنان، فتنصرا 
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يحملون  النصارى  نفر من  في  المدينة  قدما  ثم  النبي )ص(،  يبعث  أن  قبل 

الطعام، فأتاهما أبوهما فلزمهما وقال: والله لا أدعكما حتى تسلما، فأبيا أن 

يسلما، فاختصموا إلى النبي )ص(، فقال: يا رسول الله أيدخل بعضي النار وأنا 

أنظر؟ فأنزل الله عز وجل: چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمبى  چ فخلى 

سبيلهما.

والنضير،  قريظة  اليهود،  في  مسترضعين  ناس  كان  قال:  مجاهد،  وعن 

فلما أمر النبي )ص( بإجلء بني النضير، قال أبناؤهم من الأوس الذين كانوا 

مسترضعين فيهم: لنذهبن معهم ولندينن بدينهم، فمنعهم أهلهم وأرادوا أن 

يكرهوهم على الإسلم فنزلت چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ.

فإذا صحت هذه الروايات التي اختلفت في مواردها واتفقت في مضمونها، 

فإنها تشير إلى أن مدلول الية يوحي بالمنع من إكراه الإنسان الذي انتقل إلى 

دين آخر، أو كان فيه من خلل البيئة التي عاش فيها، بالرجوع عنه والعودة 

إلى الإسلم، أو الانتقال إليه انطلقاً من إرادة الله للإنسان بالالتزام بالإسلم في 

مرحلة الحدوث أو البقاء من خلل التأكيد على حريته في الانتماء الديني.

وهذا ما قد يتنافى مع المشهور بين العلماء من حكم المرتد بإكراهه على 

العودة إلى الإسلم أو منعه من الانتقال عنه، فل بد من دراسة هذه المسألة 

بالمقارنة مع هذه الروايات، ولكن لم تثبت لنا صحتها.

چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ ما الذي تعنيه هذه الكلمة؟ هل تعني نفي الإكراه 
من خلل إعطاء الإنسان الحرية في أن يؤمن أو لا يؤمن، على أساس أنها قضيته 

الشخصية التي لا تستتبع أية مسؤولية، تماماً كما هي قضية أن يأكل الإنسان 

أو لا يأكل في ما يباح للإنسان أن يفعله أو يتركه، أو أنها تعني نفي الإكراه 

من خلل إعطاء فرصة الاختيار للإنسان على أساس تقديم البراهين على ما 

في الدين من الحق، وما في الكفر من الباطل، مع التأكيد على أن الاختيار 

المضاد يستتبع المسؤولية بالعقاب في الخرة، بالنظر إلى وضوح الرؤية في 
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الحق الذي يمثله الدين، وفي الباطل الذي يمثله الكفر، فل شبهة ولا ريب، لأن 

كل ما يثار من عناصر الريب والشبهة لا يمثل قيمة كبيرة في حساب الفكر 

والوجدان، لضعف الحجج المضادة، وقوة الأدلة الموافقة، ولعل هذا ما يظهر 

من ختام الية.

ثم يبرز سؤال آخر: هل الفقرة واردة في مورد الإخبار، أو هي واردة في 

مورد الإنشاء والتشريع؟

بالقناعة  الدين تتعلق  باعتبار أن قضية  الفرض الأول،  ربما يبدو للبعض 

الإكراه،  طائلة  تحت  تقع  لا  التي  الأمور  من  للناس، وهي  الفكرية  الداخلية 

ويرى هذا البعض في قوله تعالى: چ     ئي  بج  بح    بخ  بمبى  چ، دليلً على هذا 

الفرض، لأن معنى هذا – في ما يراه – هو أن هناك ما يدعم حجة الدين من 

خلل وضوحه في مقابل الكفر، فل معنى للإكراه على أي حال، لأن الدعوة 

إليه تنسجم مع الطبيعة الذاتية لعلقة الفكر بالقناعة الدينية.

وهناك من يرى في هذه الفقرة حكماً شرعياً يدعو النبي إلى عدم إكراه 

إليه بالحجة  الدين، بل كل ما هناك أن يدعوهم  الدخول في  الخرين على 

والبرهان والحكمة والموعظة الحسنة، فيعرض أمامهم الرشد الواضح في مقابل 

الغيّ الواضح، ويترك لهم المجال لكي يتحملوا مسؤولية مصيرهم في الدنيا 

والخرة من موقع الإرادة السلبية أو الإيجابية.

ويذكر أصحاب هذا الرأي، أن مثل هذه الكلمة قد وردت في أكثر من موقع 

تشريعي، كما في قوله تعالى: چ پ  ڀ   ڀ  ڀ  ڀ    ٺ  ٺ  ٺٺچ]البقرة: 

١٩٧[ أو في الحديث الشريف: »لا ضرر ولا ضرار«، وغيرهما، فإن مفادها هو 

نفي تشريع مثل هذه الأمور، ويرون في آية چ ئي  بج  بح    بخ  بمبى  چ أساساً 

لهذه الفكرة، باعتبار أن الاعتماد على البلغ والدعوة من موقع الوضوح في 

القضية هو الذي يخدم الدين أكثر مما يخدمه الإكراه، فإذا كان الله قد خلق 

الإنسان مختاراً في ما يأخذ وفي ما يدع من موقع التكوين، لأنه يريد للحياة 
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الإنسانية أن تتحرك في خط الاختيار على أساس المسؤولية، فإنه يريد لرسالاته 

من خلل رسله أن لا تفرض على الناس من موقع التشريع، وعلى هذا، فتكون 

الية واردة في أسلوب الدعوة من جهة، وفي خط مهمة النبي الداعية من 

جهة أخرى. ففي الخط الأول، ينطلق الأسلوب في إطار الوضوح الذي هو سمة 

الدين الحق، وفي الخط الثاني، يتحرك النبي الداعية في أجواء الإبلغ والإقناع 

وحركة حرية الفكر... وفي هذا الخط، تلتقي الية، في ما توحيه، بقوله تعالى: 

تعالى:  ]الكهف: ٢٩[، وقوله  چ   چڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چ     
چۋ  ۅ    ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې    ې     چ ]الغاشية: ٢١ – ٢٢[، 

وقوله تعالى: چ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  چ ]يونس: ٩٩[.

وربما كان هذا الاتجاه في تفسير الية أقرب إلى هذه الأجواء القرآنية من 

الاتجاه الأول، بل ربما نستطيع أن نؤكد ذلك على أساس أنه لا معنى لسوق 

الية مساق الإخبار، لأن عدم قابلية الدين للإكراه من حيث هو فكر، من الأمور 

البديهية التي لا تحتاج إلى المزيد من التوضيح والاهتمام.

وهنا قد يُطرح السؤال التي:

كيف نفهم القتال في الإسلم، ألم يكن جهاداً من أجل الدعوة؟ وكيف نفهم 

تخيير المشرك بين الإسلم وبين السيف، أليس هذا إكراهاً في الدين؟ فإذا لم 

يكن كذلك، فما معنى الإكراه.

ونجيب على ذلك، أن القتال في الإسلم، كما ألمحنا إليه، لم يستهدف إجبار 

الناس على الدخول في الدين، بل هو خاضع للأسباب والمبررات الواقعية التي 

تفرضها طبيعة الساحة من خلل الأهداف الدفاعية أو الوقائية... أما الجهاد من 

أجل الدعوة إلى كل إنسان من قاعدة »إن الدين لله...« فل بد من إيصاله إلى 

كل عباده ليعبده الناس كما يريد، وإن الله أرسل رسوله برسالته للناس كافة، 

فل بد من أن يعرفه كل الناس... وإذا كان هناك من يقف بين الإسلم وبين 

حريته في ذلك، فله الحق في أن يواجه هؤلاء بمختلف الأساليب السلميّة 
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وغير السلمية...

فإذا وصلت الدعوة إلى الناس من خلل الدعاة، وقامت الحجة بهم على 

الناس بما يقدمونه من أدلة وبراهين، فهناك فريقان من الناس؛ فريق أهل 

التي  الذمة  شروط  ضمن  في  التعايش  الإسلم  عليهم  يطرح  الذين  الكتاب 

تكفل لهم حرية المعتقد والعبادة والشؤون الشخصية في نطاق مجتمعهم 

الخاص، وبذلك يمكنهم أن يعيشوا مع المسلمين وفي حمايتهم مما يحمي 

به المسلمون دماءهم وأموالهم وأعراضهم، دون أن يتكلفوا بأية مسؤوليات 

في الحرب والقتال، لا سيما إذا كان القتال لأشخاص يدينون بدينهم.. فإذا لم 

يستجيبوا لذلك ولا للإسلم، فإن معنى ذلك إعلن الحرب والتمرد الذي يبرر 

للإسلم أن يدافع عن نفسه ضد كل محارب له ومتمرد على سلطته.

أما الفريق الثاني، فهو فريق المشركين والملحدين الذي يمكن للمسلمين 

أن يدخلوا معهم في معاهدة ضمن المصلحة الإسلمية العليا، على رأي فقهي 

خاص، أما إذا لم يكن هناك مصلحة في ذلك، فليس هناك إلا الإسلم لقيام 

الحجة عليهم، ولأن الإسلم لا يعتبر الشرك والإلحاد ديناً يبعث على الاحترام، 

بل هو ضد مصلحة الإنسان والحياة، بل إن الإسلم وقد جاء من أجل أن يزيل 

كل عوامل الشرك والإلحاد في دعوته التوحيدية، فل معنى لأن يسمح بالتعايش 

معهما على أساس الاحترام المتبادل، لأنه يعني إعطاء الحرية لنقيضه، مع أن 

هذا يعتبر – في نظر بعض المفكرين – تأكيداً لسلطة الإسلم على هؤلاء، لا 

إكراهاً لهم على الدين، لأن السبيل الوحيد لممارسة هذه السلطة عليهم هو 

ذلك، لأنه الذي يمنعهم من ممارسة الكفر من ناحية عملية. وهذا ما جعل 

القرآن يفرق في المصطلح بين الإسلم الذي يعني الخضوع لسلطة الإسلم في 

الذي يعني  الإيمان  العقيدي، وبين  للجانب  العملي من دون دخل  الجانب 

إسلم القلب والوجه واللسان، إلى جانب إسلم العمل... وبذلك جرى اعتبار 

المنافقين من المسلمين، مع أن القرآن يعلن أن الله يشهد أنهم لكاذبون.
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في  خاضع  الموضوع  هذا  أن  وهي  بالاهتمام،  جديرة  ملحظة  وهناك 

بعض  تفرض  قد  التي  والثقافية  والاجتماعية  السياسية  للمتغيرات  حركيته 

الشرعي،  الحكم  يتبعه  الذي  الموضوع  فيها  يتبدل  التي  الثانوية  العناوين 

فيمكن للدولة الإسلمية، أو للمجتمع الإسلمي، إبقاء الملحد أو المشرك على 

عقيدته في نطاق القوانين والأنظمة العامة، ومنحه الحرية في بعض شؤونه 

الثقافية ليدخل في حوارات متنوعة مع المراكز الثقافية الإسلمية حول عقيدته 

الوضوح في  إلى  الوصول معه  أجل  الإشراكية من  أو  المنحرفة  أو  الإلحادية 

المسألة الفكرية في هذا الجانب أو ذاك، خصوصاً أنه من الصعب أن تلتقي 

إنساناً يؤمن بالإلحاد بمعنى اعتقاد النفي، لأن النفي يحتاج إلى دليل لا يملكه 

النافي، كما هو الإثبات بحاجة إلى الدليل، بل كل ما هناك، أن الإنسان يشك 

في الله وفي الرسالة وفي اليوم الخر، وفي بعض المفاهيم الإسلمية الثابتة 

كضرورة في الدين، وفي هذه الحالة لا يُعتبر الشاك كافراً إذا لم يتحول الشك 

إلى جحود لا يملك الدليل عليه، وفي ضوء هذا، لا ينطبق عليه حكم الكافر 

الذي لا يسمح الإسلم له بالحرية من ناحية المبدأ في الظروف الطبيعية.

عن  والنهي  بالمعروف  بالأمر  الخاص  الجانب  على  البعض  يشكل  وقد 

الإكراه،  أنواع  من  نوعاً  اعتباره  بالقوة لجهة  التغيير  المنكر والمتمثل بفرض 

كما حاول البعض أن يهاجم هذا الأسلوب المتّبع في المجال التطبيقي للإسلم 

في المجتمع بهذه الحجة، فطرح فكرة »لا إكراه في الدين« التي تتنافى مع 

كل أساليب العنف والضغط في كل أعمال الإنسان وأقواله. ونجيب على ذلك، 

بأن الأمر بالمعروف والنهي عن المنكر يدخل في نطاق تطبيق النظام على 

الفرد والمجتمع، أو ما يسمى بتنفيذ القانون، ولا معنى لأن يمنح القانون للناس 

حرية التمرد عليه أو تعطيله. ونحسب أن هؤلاء الذين أثاروا هذا الجانب من 

الاعتراض، يعتقدون بأن للفرد حرية من نوع خاص، فهم يرون الإنسان حراً 

في مأكله ومشربه وألعابه وشهواته التي لا تسيء إلى الخرين... كما يرون 
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الإنسان حراً في أن يعبد الله أو لا يعبده، ولكن الإسلم لا يؤمن بهذه الحرية 

للفرد، بل هو يشرّع للفرد في حياته الخاصة كما يشرّع له في حياته العامة، 

ويتدخل في شؤونه الذاتية حتى في أشد الأشياء خصوصية له... وبذلك يتسع 

القانون حتى يشمل ذلك كله، ويتسع – تبعاً لذلك – تنفيذه حتى يسيطر على 

ذلك كله. وعلى ضوء هذا، فإن الاختيار لا يمنح في هذه الدائرة، بل يمنح في 

دائرة اختيار الطريق في ما يعتقد وفي ما لا يعتقد، كما أشرنا إلى ذلك آنفاً.

چ    بي  تج  تح  تخ  تم  تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  
جحجم    حج  حم  خجچ.

إن حبل الإيمان بالله قوي وشديد ومتماسك، وإن جذور الإيمان عميقة 

عمق الحياة الممتدة في الكون، فمن آمن بالله، فقد استمسك حينئذ بالقوة 

التي لا مجال فيها لضعف أو انحلل، ومن يكفر بالطاغوت، فقد انفصل عن 

كل عوامل الضعف والفساد والخذلان، لأن الطاغوت يمثل ما يعنيه الطغيان 

من معاني الانحراف والانهيار المنفصلة عن كل ما تمثله الإنسانية من قوة 

وعمق وامتداد.

وبذلك يقف الإنسان المسلم في الحياة أمام خيارين لا ثالث لهما، الإيمان 

بالطاغوت الذي يعني الارتباط بخط الكفر والباطل ويؤدي إلى الكفر بالله، 

والإيمان بالله الذي يعني الانطلق في حركة الحياة من موقع الحق في ما يمثله 

من امتداد ومسؤولية وشمول، ويمثل في مدلوله العميق الكفر بكل ما عدا 

الله، ومن عداه من خطوط الباطل وقواه. فل يمكن أن يجتمع في قلب إنسان 

الحق  إنسان مؤمن، خطوات  الطاغوت، وفي حركة  الله ووحي  مؤمن وحي 

وخطوات الباطل، لأن آفاق الإنسان لا تتحملهما معاً إذا كان الإنسان يتحرك 

في الحياة من موقع الجدية والمسؤولية في ما تعنيه كلمة الإنسان المسؤول.

ڀ          ڀ   پڀ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ    ٻ   ٱ   چ    
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ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  
ڤ   ڤ  ڤچ

ما الذي يعنيه الإيمان في حياة الإنسان المؤمن، وما الذي يمثله الله في 

حركة حياته؟ هل الإيمان بالله مجرد فكرة تجريدية ترتبط بالجانب الفكري 

التجريدي من الإنسان، تماماً كما هو الفكر الفلسفي الذي يتحرك في نطاق 

كل  عن  بعيداً  يتحرك  هو  ما  في  الواقع  تفلسف  التي  المجردة  التصورات 

فلسفاتها... فالواقع يتقدم، وهي تلهث خلفه لتفهمه وتعطيه صورة من صور 

التي تدخل في عمق وجدان الإنسان  الفكرة  الفكر أو الخيال؟ أو أنه يمثل 

وتتحرك في كيانه من حيث إنها تمثل التحديد لخط المسير في نقطة البداية 

والنهاية وتنطلق بعيداً في حياته لتغييرها على صورتها، فيتغيّر مصيره تبعاً 

لتغيير الصورة؟

إن الجواب عن ذلك، هو أن نختار الفرض الثاني. ففي الإيمان تلتقي خطوط 

الحياة العملية المسؤولة التي تقف بحساب وتتحرك بحساب وتخطط على 

أساس أن الله موجود من حيث هو خالق ومن حيث هو رازق ومن حيث هو 

المصير، وإن وجود الإنسان يمثل  الوجود ومالكه ومنه كل شيء وإليه  رب 

الظل لوجوده، فهو مفتقر إليه في كل شيء، كما أن الله مستغن عنه في كل 

شيء... فقضية الإيمان بالله مرتبطة بوجود الإنسان، بأعمق ما تمثله الرابطة 

العضوية بين شيء وآخر.

وهذا هو معنى ما يمثله الله في حركة حياته، فهو الذي يفتح للناس آفاق 

النور من خلل هدايته، في ما يوحي إليهم من آياته، وفي ما يشرّع لهم من 

شرائعه، وفي ما يقودهم إليه من مصير، وفي ما يثيره في أفكارهم من مفاهيم 

مضيئة... وبذلك لا يمكن أن يعيش المؤمن معاني القلق والضياع والحيرة، ولا 

يشعر بالجو الضبابي يغلّف رؤيته للشياء التي وحله، ولا يتخبط في ظلمات 

الريب والشك والشبهة، ولا يتعقّد أمام الأزمات التي تختنق في داخله لتخنق 
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له حياته، لأنه يعرف من خلل إيمانه كيف يخطط لطريقه الذي لا التواء فيه 

بالنور يقتحم عليه وعيه للأشياء من حوله، ويزيل عنه  ولا انحراف، ويشعر 

كل ريب وشبهة، ويشعر في الوقت نفسه، أن الكون يتحرك بالقوة الحكيمة 

الرحيمة القادرة التي تسيطر على كل شيء وتضع كل شيء بحساب وتقضي 

كل شيء بحساب، وبذلك لن تكون الحياة خشبة في مجرى التيارات، بل هي 

سفينة تسير بقيادة مدبّر حكيم... حتى الموت – في وعي المؤمن – ليس ظلماً 

وليس نهاية كل معاني الحياة، بل هو انفتاح على الله في حياة جديدة يواجه 

فيها الإنسان نتائج مسؤوليته، كما كان يواجه في الدنيا حركة المسؤولية، فهو 

يعيش في وضوح الرؤية في الدنيا، وينطلق مع وضوح الرؤية في الخرة، وفي 

ضوء ذلك، نفهم كيف يخرج الله الذين آمنوا من الظلمات إلى النور.

أما الذين كفروا بالله، فهم الذين أغلقوا عيونهم عن النور المتدفق من كل 

جانب من جوانب الحياة، وأخلدوا إلى الأرض، وعاشوا للحظة الحاضرة، وغرقوا 

في ظلم الشك والشبهة، فهم يتنقلون من ظلمة إلى ظلمة، ومن مشكلة إلى 

مشكلة، ووقفوا أمام قضايا المصير في الطريق المسدود، فل فكرة تنير لهم 

وتفاهتها،  الحياة  بعبث  والإحساس  والضياع  القلق  عاشوا  وبذلك  الطريق... 

وتحركوا مع أطماعها وشهواتها وسكراتها، يُغرقون فيها آلامهم، ويغيبون فيها مع 

أوهامهم... وإذا كانت الأطماع هي سرّ حياة الإنسان، فهناك التخبط والقفز على 

المواقع، والانتقال من طريق إلى طريق من دون قاعدة ومن دون أساس... إنهم 

لم يملكوا القاعدة التي تتفجر بالنور وتفجر النور من حولهم، وهي الإيمان 

بالله، فساروا مع الطاغوت الذي يمثل الظلم والظلم والجحود والنكران، فوقعوا 

خالدين  النار  جزاؤهم  فكان  والعصيان،  والشرك  الكفر  ظلمة  الظلمات،  في 

فيها، بعد أن وضح الطريق أمامهم، فانحرفوا عنه، وذلك هو جزاء الكافرين 

الجاحدين.

چ    ٱ  ٻ  ٻ   ٻچ فهو ربهم الذي خلقهم ورزقهم ورعاهم ورباهم 
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ودلّهم على مواقع هدايته وسبل رشده، وأفاض عليهم من نور علمه وزوّدهم 

بوسائل معرفته، وأنزل عليهم وحي رسالاته، وفتح قلوبهم على نور البصيرة، 

فكانوا منه على نور في العقل والروح والشعور والحركة، بحيث لا تلتقي بهم 

ظلمة في أي طريق يسلكونه، وفي أي فكر يفكرون به أو أي أفق يتطلعون 

إليه، إلا وأعطاهم – من خلل كل ما وهبهم من ألطافه – نوراً وإشراقاً يمنحهم 

من كل نور نوراً جديداً ومن كل إشراقة وعياً جديداً. وهكذا تنطلق ولاية الله 

الصراط  إلى  لتحتضن روحه وعقله وحياته وتوجه خطواته  المؤمن  للإنسان 

التي تطل بهم على السعادة في  النور  المستقيم الذي يفتح لهم كل نوافذ 

الدنيا والخرة.

الظلمات من  تمثله  بما  چٻ  پ  پڀچ  فإنه  ومن خلل ذلك 

ظلمة الكفر والشرك والجهل والتخلف والشر والظلم والباطل، وكل الأخلق 

والأعمال التي تؤثر في ظلمة العقل والقلب والروح والحركة والشعور والحياة 

بشكل عام، چ  پ  پڀچ الذي يتمثل في وحي الله وتعاليم رساله بما يقرب 

الناس من مصالحهم في الدنيا والخرة ويبعدهم عما يفسد أفكارهم ومشاعرهم 

وأوضاعهم الخاصة والعامة في الحياة.

والظاهر من هذا التعبير الذي يلتقي بأكثر من آية مماثلة في القرآن لهذه 

الية، أن هذا الإخراج وارد على سبيل الاستعارة المجازية في استعارة الكلمة 

الموضوعة للمعنى المادي للنور والظلمة للصورة المعنوية لها، وهي الهداية 

للإيمان التوحيدي والنهج التشريعي والمنهج الأخلقي الذي يتحرك فيه الإنسان 

في حالة من الصفاء الروحي والنقاء الفكري والاستقامة العملية، ونحوها مما 

فيكون  طريقه،  واستقامة  ونقائه  صفائه  في  النور  في  الإنسان  حركة  يشبه 

السائر معها كالسائر على النور، في مقابل الكفر والشرك والنهج الشرير في 

الجانب الأخلقي والشرعي الذي يعيش الإنسان فيه التخبط الفكري والعملي 

في أكثر من طريق.
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وحركته  وفكره  وروحه  الإيمان  خط  عن  وابتعدوا  ڀچ  چڀ  
چڀ  ٺچ الذين يقدمون لهم فكراً بعيداً عن وحي الله ومنهجاً 
لا يلتقي بالمنهج الحق الصادر عن رسل الله، وأخلقاً لا تتصل بالخط الأخلقي 

الله وشريعته،  الله، ومواقف ومواقع وأوضاعاً لا تخضع لأحكام  الذي شرّعه 

فأفسدوا عليهم وجدانهم وأفكارهم ومشاعرهم وحياتهم وحياة الخرين، فهم 

چٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿچ، لأنهم ينتقلون بهم من دائرة الإيمان بالله 
والحق والخير والمحبة والسلم والطهارة والصفاء والنقاء، إلى دائرة الكفر به 

والباطل والشر والحقد والعداوة والحرب والقذارة والرجاسة، فهم يتخبطون 

في الظلمات في كل يوم يبتعدون فيه عن نور الحق، وبذلك استحقوا غضب 

تمردوا  لأنهم  ڤچ،  ڤ    ٹ   ٹٹ   ٹ   ٿ   چ    وسخطه  الله 

على الله بعد أن قامت عليهم الحجة من قبله، وليس لهم حجة يقدمونها بين 

أيديهم، فكان جزاؤهم النار وبئس القرار.

چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   چ 
چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  

ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.
ثلث آيات تتلحق الواحدة تلو الأخرى نلتقي فيها بالحديث عن فكرة إحياء 

الله للأشياء التي تدبّ فيها الحياة، ولكن بطريقة لا تعتمد الاستدلال بالبراهين 

العقلية، بل بطريقة إيحائية، توحي بالفكرة من خلل القصة الخاطفة، من خلل 

حوار يدور بين إبراهيم )ع( وبين طاغية زمانه، فيصور لنا الفكرة كحقيقة لا 

تحتمل الريب، في تمثلها في العقيدة بالله الواحد، فل يملك الطاغية مجالاً 

للهروب منها إلا بالتلعب بالألفاظ والضحك على قول السذج من البسطاء...

ونتمثلها في قصة الإنسان الذي وقف مدهوشاً أمام القرية التي يغمرها 

الموت بكل أفكارها، فيتساءل.. فيموت.. ثم يبعث في الدنيا.. وتتمثل الفكرة 



231 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

231 

أمامه في كيانه الذي دبّت الحياة فيه من جديد، وفي حماره الذي شاهده 

تتجمع أعضاؤه أمامه في عملية الحياة.

وتعيش  الموتى،  الله  يحيي  كيف  ليتساءل  من جديد  إبراهيم  يعود  ثم 

التجربة في نطاق عملية خارقة للعادة يستجيب الله فيها لرغبته...

إن كل هذه القصص الثلث التي تتصل بالجانب الغيبي من التفكير الديني، 

توحي لنا بالفكرة في أسلوب تقريري يجعل الفكرة والشعور يحملنها في جو 

من التفكير، تضج فيه غرابة لا تبتعد عن جانب الإيمان في الإنسان الذي يخشع 

إيمانه أمام الحق الذي ينزله الوحي في القرآن، وأمام القدرة التي لا يعجزها 

شيء في الإيمان بالله، وأمام الإيمان بالغيب الذي هو من أركان العقيدة في 

ما تقرره من الانطلق مع حقائق الوجود الذي يهيمن عليه الله خالقه في 

عالم الشهود وفي عالم الغيب، وذلك هو أحد إثارات القرآن أمام الإنسان بغية 

إرشاده وتربيته روحياً وفكرياً.

لقد واجه إبراهيم – النبي في حياته طاغية من أكثر الطغاة تمرداً، حيث 

بلغ به الطغيان حداً خيّل إليه معه أنه الإله الذي يجب على الناس أن يعبدوه 

من دون الله، ولم يحدثنا القرآن عن اسمه، ولكن تاريخ القصص الديني للأنبياء 

يعطيه اسم النمرود، ولا يهمنا ذلك في قليل أو كثير، لأن القيمة تتمثل بالنماذج 

الحية في ما تمثل من مواقف حاسمة وتجارب رائدة.

وقد وقف إبراهيم معه، في قصة الحوار، موقفاً حاسماً قوياً، حاول أن يثير 

فيه قضية الألوهة، وارتباطها بالقدرة المطلقة التي لا يملكها هذا الطاغية، فطرح 

فكرة الحياة والموت، وأن الله – رب إبراهيم – هو الذي يحيي ويميت، ووجد 

هذا الطاغية الفرصة لاستغلل سذاجة أتباعه البسطاء في أسلوب التمويه الذي 

يعتمد التلعب بالألفاظ، فأجاب إبراهيم، بأنه يحيي ويميت، لأنه يستطيع أن 

يبقي المحكوم عليه بالموت، فيهبه الحياة، وأن يعدمه فيقضي عليه بالموت، 

الذي يحيي  الإله  يملك صفة  وإذاً، فهو  والموت...  الحياة  لأمر  مالكاً  فيكون 
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ويميت، فيحق له أن يكون إلهاً.

ولم يترك إبراهيم له الفرصة الذهبية التي يأخذ بها زهو طغيانه وتمرده، 

فتحداه بالظواهر الكونية الثابتة التي خلقها الله في الكون، وطلب منه تغييرها 

بالشمس التي خلقها الله لتشرق من جهة  إذا كان إلهاً حقاً، وقدم له عرضاً 

المشرق، وطلب منه أن يحول طلوعها إلى جهة المغرب، چک  گ   گگچ 

چگ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳچ لأن  المفاجئة،  لهذه الحجة  ولم يملك جواباً 

طبيعة الانحراف عن خط الله الذي هو خط العدل والسير مع خط الظلم الذي 

هو خط الكفر، يبعد الإنسان عن الرؤية الواضحة الصحيحة للأشياء، فيتخبط 

في الضلل على غير هدى، ويتركه الله لضلله، بعد أن كان قد أقام عليه الحجة 

فلم يهتد بها ولم يخضع لها في ما يريد الله له من هداية وخضوع.

ويلحظ في قوله تعالى: چڄ  ڃ  ڃ  ڃچ الواردة في موارد التعليل 

لما قاله هذا الطاغية لإبراهيم، أن السبب في هذه الدعوى وفي هذا الطغيان 

الله  ما يعطيه  إياه في  الله  أعطاه  الذي  الملك  لنفسه في موقع  هو رؤيته 

وذلك من خلل  الحياة،  في  بها  ويبتليهم  يختبرهم  التي  الفرص  من  لعباده 

الكون لحدوث الأشياء وفنائها... وقد تعاظم  المودعة في  الطبيعية  الأسباب 

هذا الشعور في نفسه من خلل مظاهر القوة التي يُحدثها الملك وينميها، 

فتملأ نفس الإنسان بالزهو والإحساس بالعظمة، لا سيما فيما إذا رأى الخرين 

الذي  بالمستوى  يتصاغرون أمامه من موقع إحساسهم بالضعف والانسحاق 

يتحول خضوعهم له إلى عبادة، تماماً كما هي عبادة العبيد للرب، فيخيّل لنفسه 

أنه في هذا المستوى، وتبدأ التصورات الذاتية تتجمع في كيانه، فتغشي عينيه 

وتسد نوافذ الوعي المنفتح عن قلبه، فيتحول إلى نصف إله في بعض الأحيان، 

ويتحول إلى ما يشبه الإله في أكثر الحالات لدى ذاته ونفسه، ثم يتطور الأمر 

به إلى أن يدعو الخرين إلى الاعتراف بذلك من مواقع الإقرار والإيمان، بعد 

أن كان الأمر لديهم مجرد ممارسة لا ترتقي إلى درجة الاعتراف.
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وربما كان في هذا الإيحاء بعض التوجه للإنسان بخطورة المواقع المتقدمة 

التي يحصل عليها في الدنيا، من ملك أو جاه أو مال، على نظرته إلى نفسه 

وموقفه منها، فقد تنحرف به هذه النظرة إلى أن يخرج بها عن حدود التوازن، 

فتصل به إلى حدود الطغيان، مما يدفعه إلى مراقبة نفسه دائما لتقف عند 

حدودها في ما يريد الله منها أن تقف عنده.

چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  
ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  
ۉ  ۉ   ې  ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  
ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   

ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  بحچ.
وهذه قصة من قصص القرآن التي تدخل في نطاق الغيب، باعتبار أنها 

تتحدث عن حوادث خارقة للعادة، وذلك في ما تحدثنا به عن إنسان، يجمل 

القرآن اسمه ويهمل الحديث عن طبيعته الذاتية، من حيث هو نبي أو إنسان 

القيمة الإيحائية للقصة،  عادي مؤمن أو مرتاب، لأن ذلك كله لا يدخل في 

وهي التأكيد على قدرة الله على إحياء الموتى من خلل تجربة عاشها هذا 

الإنسان بشكل خارق للعادة، فقد مرّ على قرية متهدمة خالية من أهلها، ليس 

فيها شيء يوحي بالحياة. لا شيء هناك إلا الموت والصمت، ومرتّ في ذهنه 

خاطرة، وقفز إلى فكره تساؤل، تماماً، كما يخطر للإنسان السؤال الحائر من 

دون اختيار، أو مع الأختيار، انطلقاً من صراع الإنسان الدائم بين ما يوحي به 

العقل من إمكان كل شيء لم تثبت استحالته، حتى لو لم يكن مألوفاً، وبين ما 

تفرضه الألفة من استبعاد كل شيء لم يمر على حواس الإنسان في ما يراه أو 

يلمسه أو يسمعه، فتساءل: كيف يحيي هذه الله بعد موتها، فهل هذا التساؤل 

مظهر إيمان يبحث عن المزيد من طمأنينة الحس، أو مظهر ريبة وتشكيك 
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يبحث عما يؤكد شكّه، أو ما يزيله؟! والذي نفهمه هو أن الية لا تحدد شيئاً 

من هذا أو ذاك، لأن القصة في ما توحيه، لا تتأثر بشيء منهما، ولهذا، فل 

مجال لإطالة الحديث في ذلك.

هذا من ناحية طبيعة الية في مدلولها اللفظي، ولكن هناك نقاطاً توحي 

بأن هذا الرجل كان نبياً أو عبداً صالحاً مقرباً إلى الله، فقد روي عن الإمام أبي 

عبدالله جعفر الصادق )ع( أنه )عزير( وروي عن علي )ع( – كما في مجمع 

البيان – أن عزيراً خرج من أهله وامرأته حامل وله خمسون سنة، فأماته الله 

ابن له مائة سنة  ابن خمسين سنة له  إلى أهله  مائة سنة، ثم بعثه، فرجع 

فكان ابنه أكبر منه، فذلك من آيات الله، وقيل: إنه رجع وقد أحرق بختنصر 

التوراة، فأملها من ظهر قلبه. وقيل: هو )إرميا( عن وهب، وهو المروي عن 

أبي جعفر محمد الباقر )ع( وقيل: هو الخضر، عن ابن إسحاق.

وذكر البعض وجوهاً في تأكيد نبوّته أو إيمانه بالدرجة العليا منه، أولاً، لأنه 

كان ممن يوحى إليه بقرينة تكليم الله له في قوله: چڭ  ڭچ وثانياً: قوله: 

چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ مما يوحي بأنه من آيات الله للناس، وهذه 
هي صفة الأنبياء الذين يقدمون أمام نبوتهم آية للناس ليؤمنوا بها. وثالثاً: قوله: 

چ  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بجچ مما يوحي بأنه رجوع إلى علمه السابق.
ولكن هذه الأجواء الاستيحائية لا تدل على ذلك:

أما الأول، فلأنه لم يُعلم أن هذا القول من الله، فقد ذكر صاحب مجمع 

البيان أنه سمع نداء من السماء: كم لبثت، يعني في مبيتك ومنامك، ولم يعلم 

أن الله هو المنادي. وقيل: إن القائل له نبي، وقيل ملك، وقيل: بعض المعمرين 

ممن شاهده عند موته وإحيائه.

وأما الثاني، فيحتمل أن المراد بكونه آية للناس، أي عبرة لهم ودليلً عن 

أن الله قادر على إحياء الإنسان بعد الموت من دون أن يكون هناك أي شيء 

يتعلق بذاته. وأما الثالث، فالظاهر منه هو الحديث عن علمه الن بعد هذه 
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التجربة الحية التي عاشها ونظر إليها، لا أنه رجوعٌ منه إلى العلم.

الروايات، فلم يثبت صحتها من ناحية السند، فل تكون حجة على  وأما 

المدعى. وعلى هذا، فإن ما ذكره صاحب الميزان من تأكيد نبوته ليس واضحاً 

من حيث الظهور اللفظي ومن حيث الدليل الحاسم، والله العالم.

التي  الطارئة  الخاطرة  خلل  من  تساؤله  في  الرجل  هذا  انطلق  وهكذا 

خطرت له.

وكان الجواب يحتاج إلى أن يحس هذا الإنسان بطعم الموت، فيستمر معه 

الموت مائة عام، ثم يبعثه الله من جديد، فل يتذكر من أمره شيئاً، ويشعر بأنه 

نام لبعض الوقت فقط، يوماً أو بعض يوم، وهذا ما يجيب به السؤال الموجه 

إليه: كم لبثت؟ وتعقل لسانه المفاجأة، كما يبدو، عندما يعرف أنه لبث في 

رقدته هذه مائة عام، ليجد الجواب الحيّ متجسداً في هذه الحياة المتجددة 

بعد موت طويل... وتشتد الدهشة في عينيه عندما ينظر إلى طعامه وشرابه لم 

يتغيرا – كما هو معنى لم يتسنه – ليكون مظهراً من مظاهر القدرة المعجزة 

في بقاء الطعام طيلة هذه المدة، مع أنه معرض للفساد في ساعات أو أيام...

ثم تبرز الحقيقة أمام عينيه، فهذا هو حماره الذي كان يركبه قبل مائة 

عام، وقد تحول إلى عظام، وهذه هي عظامه تتلحق وترتفع فترتبط ببعضهما 

الله.  بقدرة  باللحم  العظام  تكتسي هذه  الحياة عندما  فيه  ثم تدب  البعض 

ووضحت القضية لديه كأعظم ما يكون الوضوح، وعاش الشعور بالإيمان في 

موقع اليقين، فقال – معبراً عن ذلك - چ  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي بجچ.

درج  لأنه  التأويلت  بعض  القضية  هذه  أمام  المفسرين  بعض  أثار  وقد 

على استبعاد الأشياء الغيبية في قصص القرآن، أو في بعض رموزه كالملئكة 

ونحوها. وقد تحدثنا في بعض أبحاث هذا التفسير عن هذا الاتجاه، وقلنا إن 

الإقرار بمبدأ الغيب في العقيدة يفرض علينا القبول بالأمور المرتبطة به وعدم 

استبعاد خضوعها لهذا المبدأ، فل يجوز حملها على خلف ظاهرها إلا إذا كان 
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هناك دليل يدل على ذلك، ومن المعلوم أن الاستبعاد لا يصلح دليلً على ذلك.

كما   – بختنصر  خرّبه  لما  المقدس  بيت  چڱ  ڱ ڱ ں  ںچ وهي 
قيل – أو الأرض المقدسة، في قول آخر، أو هي القرية التي خرج منها الألوف 

حذر الموت في احتمال ثالث، وهي خاوية على عروشها، فل أثر فيها للحركة 

والحياة والعمران، فقد مات أهلها وسقطت سقوفها وأبنيتها، فهي قرية ميتة 

والموت  الحياة  قضية  في  أفكاره  فانطلقت  وأوضاعها،  مظاهرها  جميع  في 

كأية ظاهرة للموت في هذا الحجم يلتقي بها الإنسان، فيطرح السؤال الكبير 

الذي قد ينطلق من فضول المعرفة، أو من خاطرة الشك الطارئ السريع الذي 

الشيطان  به طائف من  المؤمن قد يطوف  الإيمان، لأن  أجواء  يبتعد عن  لا 

في حالة الاستغراق الفكري ليتذكر بعدها. چ  ۀ  ہ  ہ  ھ  چ القرية بأهلها 

وبنيانها چ  ہ   ہ  ھھ  چ. كيف يحدث ذلك؟ وهل يمكن للحياة أن تتجدد 

بعد الموت؟ ومن أين يحدث ذلك؟ وفي أي زمان؟ وكيف يكون ذلك من دون 

أن يعرف طعم الموت. فلم يكن قد دخل تجربة الموت ليعرف تجربة الحياة 

بعدها، وكأنه أراد أن يعرف سر الظاهرة في إمكانات التغيير

چھ  ھ  ے  ے  ڭ  چ تماماً كما تموت الحياة بالكلية في إشباع عميق 
بالموت، بحيث يزول الإنسان من حركية الحياة كما يزول من خاطر الوجود 

من خلل هذا التقادم في السنين، كما هي هذه القرية التي ربما كانت عاشت 

تجربة الموت في الزمن السحيق، مما جعل تجربة الموت في جسده، مماثلة 

لتجربة الذين ماتوا فيها. چ  ۓ  ۓڭ  چ حياً كما كان.

وبدأت الحياة تضج في جسده كما لو كانت حالة طبيعية مستمرة في 

حياته اليومية، لأن الإنسان لا يشعر بثقل الموت عليه في داخل تجربته، فإذا 

عادت إليه الحياة، لا مجال للإحساس بشيء جديد في طبيعة ذاته، إلا كما 

يحس الإنسان الذي يستيقظ بعد الموت، ولذلك فلم يشعر بمرور الزمن عليه 

چ  ڭ  ڭ  ڭۇچ هل هذا القول حقيقي – كما هو ظاهر الكلمة – أو هو 
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شيء يخاطبه من داخل نفسه، أو هو شخص مرّ عليه في حالته هذه ممن 

سمع عن هذا الإنسان منذ زمن بعيد، وهل هو حديث مع الله أو مع النفس أو 

مع الناس، وهل تكون نسبة البعث إلى الله دليلً على أن القائل هو الباعث؟ 

كل ذلك محتمل چ ۇ ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋچ. وما هو سرّ الغرابة في هذه 

التجربة العادية في حياة الإنسان اليومية ليطرح هذا السؤال بهذه الطريقة؟ 

فليست المسألة إلا ظاهرة نوم طبيعي قد يستغرق الإنسان فيه فيشمل اليوم 

كله أو يقتصر على بعضه. چ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  چ وهنا كانت المفاجأة 

في  محقق  موت  قضية  بل  طبيعي،  سبات  قضية  القضية  فليست  الصاعقة، 

مدى القرن من الزمان وبعث جديد، إذاً فهذه هي التجربة التي كان السؤال 

يدور حولها، فقد انطلقت في داخل ذاته، لقد مات كل هذا الزمن الطويل 

وأحياه الله من جديد، وكان – هو – الجواب الحاسم عن سؤاله الكبير، فلم 

تعد القضية قضية الظاهرة في خارج ذاته، بل في عمقها وامتدادها. ويمتد 

الوضوح به ليجسد له معنى المعجزة الإلهية في المسألة التي تؤكد فعلية 

الحياة بعد الموت من خلل ذلك.

چ   ې  ې   ې  ېچ الذي كان معك چ  ى  ىچ لم تغيره 
السنون، فبقي في حيوية خصائصه وعناصره من دون أن يستهلكه أو يبدله 

جديد،  من  الحياة  في  البقاء  منحك  الذي  هو  أبقاه  الذي  فإن  الزمن،  مرور 

چئا  ئە    ئەچ الذي كان معك كيف تفرقت أجزاؤه، وتقطعت أوصاله، 
وتبددت عظامه، وكيف نعيدها من جديد. چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ 

يعتبرون بها في إيمانهم بالله وبقدرته على إعادة الحياة كقدرته على إيجادها، 

ويؤمنون – من خللها – بالبعث في اليوم الخر، فيرتفع عن أفكارهم استبعاد 

ذلك چ ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې   چ   ونرفعها على الأرض لتنضم إلى 

بعضها البعض، في عملية إعادة الحياة إلى الجسد؛ جسدك أو جسد حمارك، 

لترى التجربة الحية أمامك، فتعيش المسألة التي كانت مجرد فكرة تبعث على 
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التساؤل في وضوح من الرؤية الباعثة على اليقين چ  ئى   ی  ی   چ الموضوع 

الجديد الغريب بكل تفاصيله چ     ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بجچ

فهذه هي الحقيقة التي انضم فيها الحس في تجربتي هذه، إلى العقل في 

قضية الإيمان، فل مجال لسؤال جديد، إذ لا غموض ولا شبهة في أي شيء، 

بل هو الوضوح كله.

ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   چٱ  
ڦ   ڦ   ڦ          ڤ   ڤ     ڤ   ڤ   ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿٿ   ٺ  

ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چچ.
وهذه قصة من قصص الحوار القرآني في حياة إبراهيم )ع(، الذي أبرز لنا 

القرآن في شخصيته الإنسانية النبوية، شخصية الباحث عن الحقيقة بأسلوب 

الصحيحة  العقيدة  تصوير  نفسه، في  يثيره مع  كان  الذي  منه  الحوار، سواء 

حول ذات الخالق، أو الذي كان يثيره مع الناس في تحطيم عقيدة الأصنام في 

نفوسهم، أو الذي كان يثيره مع ربه في مناجاته له... وقد تمثل هذا اللون 

الأخير في هذه الية، فقد سأل إبراهيم ربه أن يريه كيف يحيي الموتى، فقد 

كان يريد أن يشاهد عملية الإحياء على الطبيعة، وكان الجواب سؤالاً تقريرياً: 

أولم تؤمن؟ فإن مثل هذا السؤال قد يصدر، في صورته هذه، من غير المؤمن، 

فكيف يصدر من إبراهيم الذي جاء من أجل أن يقود الناس إلى الإيمان؟! وكان 

جواب إبراهيم )ع( بتأكيد إيمانه، فلم يكن السؤال منطلقاً من ذلك، بل من 

أجل الحصول على حالة الاطمئنان القلبي الذي يتحرك من مواقع الحس في 

الحياة، بما لا يحصل من خلل القناعة الفكرية التي تعتمد على المعادلات 

العقلية التي تصنع للإنسان إيمانه، ولكنها لا تمنع الهواجس الذاتية من أن 

تتحرك في النفس في نطاق الأوهام الطارئة. ولهذا كانت الرغبة في المشاهدة 

من أجل تذويب كل ما يخطر في البال من أوهام. وأخيراً، نفّذ الله له رغبته، 
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فطلب منه أن يواجه التجربة بنفسه، وذلك بأن يأخذ أربعة من الطير، فيضمّهن 

إليه، ثم يجزئّهن ويفرق أجزاءهن على الجبال، ثم يدعوهن فيأتين ساعيات 

مسرعات في طيرانهن، أو في مشيهن على أرجلهن. ويقول صاحب الكشاف 

متسائلً؛ فإن قلت: ما معنى أمره بضمها إلى نفسه بعد أن يأخذها؟ قلت: 

الإحياء ولا  بعد  عليه  تلتبس  لئل  أشكالها وهيئاتها وحالاتها  ليتأملها ويعرف 

يتوهم أنها غير تلك، ولذلك قال: چڄ  ڄڃچ.

چڃ  ڃ  ڃ  چ   چچ فل ينقص من عزتّه شيء إزاء زوال أي شيء من 
مخلوقاته، حكيم يضع كل شيء في موضعه في قصة الحياة والإحياء.

وقد أثار المفسرون حديثاً طويلً حول ما يمثله سؤال إبراهيم )ع( للحصول 

على الاطمئنان القلبي من حيث إن ذلك لا يتناسب مع مقامه النبوي الذي 

ينطلق من أجل تحصيل الطمأنينة للآخرين لا لنفسه. فقال بعضهم إن السؤال 

هو عن كيفية حصول الإحياء دون مشاهدة كيفية الإحياء وإن الجواب لا يدل 

على أزيد من ذلك، وإن القضية لم تعرض على هذا الأساس، بل عُرضت على 

أساس توضيح الفكرة، تماماً كما يقول قائل: كيف يصنع الحبر؟ فتقول: خذ 

كذا وكذا تصير حبراً... وأفاض الحديث في تقريب ذلك. ولكن هذا يتنافى مع 

ظاهر الية الذي يدل على أن إبراهيم طلب المشاهدة الحسية، كما توحي 

به كلمة: أرني، وقوله: كيف تحيي الموتى، مما يدل على أن السؤال هو عن 

كيفية الإحياء.

ولعل الدافع لأمثال هؤلاء هو الانطلق من فكرة إبعاد الغيب عن ساحة 

الأنبياء في معاجزهم واستبعاد تحقق الحياة من خلل كلماتهم التي لا تحمل 

أي شيء من القوة في هذا الجانب، ولكن القضية كما ألمحنا إليه، أن هذا 

في  إذا كان وارداً  المبدأ  الغيب كمبدأ، لأن  التحفظ في  إلى  الاتجاه يدفعنا 

العقيدة، فل قيمة للتفاصيل بعد ذلك، لأن بإمكاننا أن نتساءل: ما هو المانع 

من أن يبعث الله الحياة في هذه الطيور بقدرته بمجرد دعوة إبراهيم )ع(؟ 
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ولا يملك هؤلاء دليلً على تعزيز مثل هذا الاتجاه في حمل اللفظ على خلف 

ظاهره، ولسنا هنا في معرض استعراض ما قاله المفسرون من وجوه عديدة 

في تفسير السؤال، بل كل ما نريد إثارته، هو أن السؤال لا يمثل أية مشكلة 

فكرية، لأن قضية الإيمان تتصل بالقناعة الفكرية المنطلقة من مصادره العقلية 

وغير العقلية. أما الاطمئنان، فإنه يمثل سكون القلب وهدوءه، بحيث لا يعيش 

أي خاطر مضادّ ولو في جولة الأوهام، مما يفرض أن تكون مصادره واضحة 

للحس أو ما يقرب الحس، وهذا لا يعتبر منافياً للإيمان. وربما كان أي واحد 

منا يعيش الكثير من الخطورات الذهنية المضادة لما يؤمن به من الأمور التي 

تدخل في نطاق الحس، بينما لا يحس بمثل ذلك في ما يكون الحس مصدره 

الأساس، فل مانع من أن يكون سؤال إبراهيم وارداً في هذا النطاق.

أما ما نستوحيه من هذه الية، فهو ما ألمحنا إليه في كتابنا »الحوار في 

القرآن«:

»وقد نجد في حوار إبراهيم مع ربه تجربة رسالية رائعة في أسلوب العمل، 

قلبه، في مشاهدته  بها  يتطمئن  التي  المعجزة  يريه  أن  ربه  فقد طلب من 

عملية إحياء الموتى على الطبيعة، فقد نستوحي منها أسلوباً عملياً جديداً في 

مواجهة ردود فعل الخرين على ما نقدمه إليهم من أفكار، وذلك بأن نضع 

في حسابنا الحقيقة التالية وهي: أن الأفكار التي نقدمها للآخرين في إثبات 

قضايا العقيدة، قد تقنعهم فكرياً، ولكنها لا توصلهم إلى مرحلة الإيمان الروحي 

العميق الذي يلتقي فيه العقل والقلب، في عملية يمتزج فيها الفكر بالشعور 

الذي  بالسكون والاطمئنان  الإنسان  فيها  إلى طمأنينة روحية يشعر  فيتحول 

يغمر فكره وروحه، في سلم روحي عظيم.

ولهذا، فإن علينا أن لا نستنكر عليهم هذا الطلب، تماماً، كما لم نجد هناك 

أي إنكار من الله على نبيه عندما قدم هذا العرض له من أجل الحصول على 

الطمأنينة القلبية بعد حصول الإيمان الفكري. ومن البديهي، أننا لا نستطيع 
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الأفكار  تقديم  نستطيع  ولكننا  لنبيه،  قدمها  كما  للآخرين،  المعجزة  تقديم 

الواضحة القريبة من حياتهم، حتى يحسوا أن قضية الإيمان تتحرك معهم في 

كل ما يعملونه أو يمارسونه، من علقات«.

ژ        ڈ   ڈ   ڎ   ڎ   ڌ    ڌ     ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چچ  
ڱ   ڱ    ڳ   ڳ   ڳ  ڳ   گ   گ   گگ   ک   ک      ک   ڑک   ڑ   ژ  
ھ   ھ   ھ    ھ   ہ   ہ   ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ  
ے  ے  ۓ   ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  
ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې  ى  ى      ئا   ئا  ئە  ئە   ئو  
ی     یی   ئى   ئى   ئى   ئې   ئې    ئې   ئۈ         ئۈ   ئۆئۆ   ئۇ   ئۇ   ئو  
ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بى  بي   ٱ  ٻ  ٻ  
ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ  ڀ  ڀ           ڀ  ڀ  ٺ  ٺ   ٺ  

ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ   ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  

ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    چ    چ  چ  ڇ  ڇ  

ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎ        ڎ  ڈ    ڈژ  ژ          ڑ  ڑ   

ک  ک  ک  ک  گ  .

للإنفاق في سبيل الله، دورٌ كبير في مفاهيم الإسلم وتشريعاته، من حيث 

قيمته الكبرى في الحياة وثوابه العظيم عند الله. وقد تنوعت اليات الكريمة 

في أكثر من سورة في تصوير أهميته، والحديث عن أبعاده وحدوده، ودعوة 

الإنسان إلى الإقبال عليه كما يُقبل على قيمة روحية وعبادة إسلمية في ما 

فرضه الإسلم من عبادات، لأن الله لم يقتصر في العبادة على ما يؤديه الإنسان 

من صلة في ما يقوم به من حركات، أو يتكلم به من أذكار وابتهالات، بل انطلق 

ليجعل الإنفاق عبادة مفروضة لا بد من أن يؤديها الإنسان بقصد القربة كما 

يؤدي صلته في ما افترضه من خمس وزكاة وصدقة، وذلك في نطاق التخطيط 
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الشامل للعبادة التي تتسع حتى تشمل الحياة كلها في خضوعها لله في ما 

يريده وفي ما لا يريده.

وفي هذه اليات جولة في أفق الإنفاق في سبيل الله، في ثوابه عند الله، 

وفي قيمته وحدوده وطبيعته، في ما تتحدث عنه اليات من تفاصيل.

أما كيف عالجت اليات هذه المعاني، فهذا ما سنعرض له في الوقوف 

أمام مفردات اليات.

ڈ   ڈ   ڎ   ڎ   ڌ    ڌ     ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چچ  
ژ       ژ  ڑ  ڑ چ إن الية تتحدث عن الجزاء على الإنفاق في سبيل الله، 
بأسلوب ضرب المثل بالصورة الحسية التي يواجهها الإنسان في حياته، وهي 

صورة الحبة – البذرة التي يلقيها الزارع في الأرض، فتنبت سبع سنابل تشتمل 

كل واحدة منها على مائة حبة. وهكذا يتحول كل مورد للإنفاق من الإنسان 

إلى سبعمائة حسنة له قابلة للزيادة عند الله... والحديث عن الثواب في مجال 

الترغيب في العمل أسلوب ديني ينطلق من فطرة الإنسان على محبة الذات 

في ما تحصل عليه من الربح والخسارة، وقد أبقاها الله فلم يكبتها في داخله 

عندما كلفه بما كلفه مما قد يؤدي إلى الخسارة المادية، ولكنه وجهها توجيهاً 

صالحاً يدفع الإنسان إلى طلب الربح في ما عند الله بدلاً من الاقتصار على 

ما في الحياة الدنيا، وذلك من خلل حركة الإيمان بالله واليوم الخر، فيبتعد 

بذلك عن وساوس الشيطان التي تيثير أمامه احتمالات الخسارة عندما يريد 

ممارسة الإنفاق.

وقد يتساءل بعض الناس، أنه لا يوجد في العالم سنبلة تحمل مائة حبة، فإن 

أكثر الأرقام التي شوهدت هو ثمانون حبة. فكيف نفهم وقوع هذا الفرض غير 

الموجود في الية الكريمة؟ والجواب: أولاً؛ إن عدم الوجدان لا يدل على عدم 

الوجود، فل مانع من وجود مثل هذه السنبلة في ما لم نعثر عليه. وثانيا؛ً إن 
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أسلوب ضرب المثل لا يفرض واقعية الصورة، بل كل ما هناك هو تقريب الفكرة 

من خلل الصورة التي تنقل الموضوع من الواقع إلى المثال، فإن المقصود هنا 

هو الحديث عن حجم ثواب الله على الإنفاق في سبيله بالمستوى الذي يبلغ 

فيه هذا الرقم، ولكن بأسلوب مؤثر في صورة الواقع المحسوس.

وقد يتساءل الإنسان عن طبيعة هذا الجزاء أو تفسيره، هل هو مجرد تفضل 

من الله على عبده، أو أن هناك سراً يقترب فيه حجم الثواب من حجم العطاء؟

وقد يبدو لنا – في الجواب عن هذا التساؤل – أنه تفضّل من الله ينطلق 

من سر في نتائج العطاء، فإن قيمة العطاء تتمثل في الحل الذي يقدمه لمشاكل 

للحياة  يخلق  المشاكل  استمرار هذه  أن  يعني  مما  والأمة،  والمجتمع  الفرد 

أحدثت  الزمن،  في  امتدت  إذا  المشكلة  لأن  كثيرة،  ومآسي  مشاكل جديدة 

في  كبيراً  خللً  يوجب  مما  يعيشها،  الذي  الإنسان  حياة  على  سلبية  أوضاعاً 

توازن الحياة، وبذلك يعمل الحل على تفادي أكثر من مشكلة، كما أنه يؤثر 

في الجانب الإيجابي ويعطي دفعة جديدة للحركة المبدعة في حياة الإنسان 

ونموّه وتطوره، مما يعني أن العطاء المادي يفسح المجال للعطاء الروحي من 

جانب الإنسان المحروم بطريقة منتجة واسعة...

وهناك نقطة أخرى، قد تضاعف الثواب على العمل من حيث دلالتها على 

عمق المعنى الروحي الذي يتمثل في إخلص المؤمن لربه، فإن للنية قيمتها 

روح  بل هي  فيه،  المتمثل  المعنى  نوعية  وفي  العمل  طبيعة  في  الأساسية 

العمل، وهذا ما وردت به الأحاديث الكثيرة القائلة »فإنما الأعمال بالنيات، 

القيامة« وغيرها  نياتهم يوم  الناس على  وإنما لكل امرئ ما نوى« و»يحشر 

الكثير. وفي ضوء هذا، قد تلتقي النية الطيبة المخلصة المنفتحة على إنسانية 

الإنسان من خلل انفتاحها على الله في ما يحبه ويرضاه، بالحل الأمثل للمشكلة 

الاجتماعية الخانقة في حياة الفرد والمجتمع، مما يعزز الجانب الذاتي الروحي 

بالجانب الموضوعي الاجتماعي، ولعل كلمة چڍ  ڍ    چ تختصر الأمرين 
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معاً، فإن العمل الذي ينطلق من الإنسان في سبيل الله، هو العمل الذي يريد 

الله للحياة أن تحققه في واقع الناس من خلل الإنفاق ونحوه، وهذا ما يجعل 

مضاعفة الثواب مرتبطة بمشيئة الله التي تراقب الإنسان في دوافعه وتنظر 

إلى العمل في نتائجه المؤدية إلى حل المشكلة الفردية والاجتماعية من خلل 

الخصوصيات التي تتنوع هنا وهناك في الحجم والعمق والإخلص.

النتائج  من حجم  منطلقاً  كان  الثواب  أن حجم  نعرف  ذلك،  ومن خلل 

الإيجابية التي يحققها العطاء والنتائج السلبية التي يمنعها، بعيداً عن طبيعة 

الرقم الذي يمثل فيه العطاء في ذاته. وفي ضوء ذلك، نعرف معنى الفقرة 

التالية في الية چک  ک     ک  گگ   چ على أساس ما ينتجه العطاء من نتائج 

وما يكشف عنه الموقف العملي في دوافعه وأهدافه من معان قريبة إلى 

الله حبيبة إليه چ گ  گ  ڳ    چ  لا يضيق بأي عطاء، وهو العالم بنواياكم 

وأفكاركم في ما تعطون وتمنعون.

ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ   چڳ  
ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓچ. هؤلاء الذين ينفقون 
من موقع مسؤولية العطاء أمام الله، ويشعرون أنهم قاموا بواجبهم الملقى 

لا  القضية  عليه، لأن  أنفقوا  أحد ممن  على  للمن  عندهم  فل مجال  عليهم، 

تتعلق بهم كأشخاص، بل كمورد من موارد الإنفاق الواجب والمستحب، كما أن 

القضية لا تمثل موقفاً شخصياً يرتبط بالذات ليتحول إلى موقف من مواقفها 

الخاصة. وبذلك يريدون لعملهم أن يستمر في روحه المنطلقة من محبة الله، 

فل يسمحون لأنفسهم بأية كلمة تؤذي مشاعر من أنفقوا عليه، هؤلاء الذين 

يعيشون القيم الروحية والعملية التي أراد الله للإنسان أن يعيشها في برنامج 

حياته اليومية كخط عمليّ مستقيم، هم المنون عند الله، الفرحون بما أفاض 

عليهم من قربه ورضاه، المتقلّبون في نعمائه يوم القيامة، بما أغدقه عليهم 

من نعمه وألطافه.
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چھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓچ. هل الية في أجواء الحديث عن نفي 
التي  الغاية  أن  باعتبار  لعمله،  الخرة جزاء  الإنسان في  والحزن عن  الخوف 

يبتغيها المؤمن في كل أعماله في الدنيا هي الأمن والراحة والطمأنينة والفرح 

في الخرة، أو أنها شاملة للدنيا والخرة معاً، لأن الله سبحانه جعل لللتزامات 

الشرعية التي ألزم عباده بها أو استحبّها لهم، نتائج إيجابية على مستوى الدنيا 

من خلل الخصائص المميزة التي تؤدي إلى الخير في حياتهم الخاصة والعامة، 

وتبتعد بهم عن حالات الخوف من الأخطار، والحزن من المصائب؟

إن الجواب عن ذلك، هو أن السياق العام لهذا التعبير القرآني في أكثر 

استعمالاته يوحي بأجواء الخرة، لأنها غاية الغايات في وعي الإنسان، ولكن لا 

مانع من أن تطل المسألة على أبعاد الخوف والحزن في الدنيا من ناحية المبدأ.

إن  چ ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅچ. 
الله يقول لأولئك الذين يتصدقون وتتحول صدقتهم إلى عقدة ذاتية في أنفسهم 

تجاه الإنسان الذي أعطوه، وتنطلق العقدة لتلحقه بالكلمة التي تسيء إلى 

كرامته في ما يثيرونه معه من الإيحاء بالفوقية في إحساسهم تجاهه، ومن 

التذكير الدائم له بحالة الحرمان التي كان يعيشها وبفضلهم عليه في إنقاذه 

من نتائجها الوخيمة مما يجعله مسحوقاً من الناحية النفسية أمام ذلك كله. 

إن الله يقول لأولئك: إن هناك من يعيش حسّ الكرامة في نفسه بالمستوى 

الذي يفضل فيه أن يجوع بدلاً من أن يشبع على حساب كرامته، ويحب أن 

يعاني الحرمان المادي الذي يشعر معه بالكرامة بدلاً من أن يتقلب في الرخاء 

على حساب عزتّه ومكانته. فإذا كنتم تريدون أن تهدروا كرامته بالعطاء من 

خلل كلمة المنّ والأذى، فوفروا عليه ذلك، واحملوا إليه الكلمة الطيبة والقول 

المعروف والمغفرة الروحية، فإن ذلك أفضل من صدقاتكم التي يتبعها الأذى، 

چ    ۇٴ  ۋ    چ عنكم لا يحتاج إلى أعمالكم التي تسيء إلى الخرين چ  ۋچ   
لا يعجّل للمذنب عقوبته، بل ربما يغفر له إذا استقام على الخط المستقيم.
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تتحول  الفكرة  إن  چ.  چۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې  ى 
المنّ  المؤمنين، ليعرفّهم أن  إلى نداء إلهي يستثير صفة الإيمان في نفوس 

والأذى، لا يتناسب مع طبيعة هذه الصفة التي توحي للمؤمن بأن يحفظ لعمله 

يبطل  ذلك  بأن  ويحذرهم  كرامته،  المؤمن  ويصون لأخيه  ومعناه،  روحانيته 

صدقاتهم في ما يريدونه من ثواب، لأنه يكشف عن طبيعة الدوافع الكامنة في 

داخل النفس، البعيدة عن خط التقرب إلى الله في العمل، تماماً كما هو عمل 

المرائي في إنفاقه لماله على الناس من أجل أن يحصل مدحهم له ورضاهم 

عن سيرته، مما يجعل عمله بعيداً عن المنطلقات الخيّرة التي تربطه بالله.

بالإنسان  ترتفع  كقيمة روحية  الحال،  قيمته، في هذه  يفقد  الإنفاق  إن 

إلى خط السمو الروحي، في أجواء القرب من الله، ويتحول إلى عمل مادي 

لا يستهدف الإنسان فيه إلا الحصول على عوض مادي مماثل أو مضاعف، أو 

التنفيس عن عقدة مرضية ذاتية ضد الخرين.

چى      ئا   ئا  ئە  ئە ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆچ. يصف الله هؤلاء 
المتصدقين المنانين المرائين، بأنهم لا يؤمنون بالله واليوم الخر، لأن الإيمان 

يعمله، بل هو موقف يستمد حركته من  أو عمل  يقولها،  ليس مجرد كلمة 

الإيمان بالله كحقيقة تحركّ كيانه بالدوافع الروحية، وتدفع خطواته إلى الفاق 

الرحبة في مجالات القرب من الله، فل قيمة للكلمة الحلوة الخاشعة إذا لم 

تنطلق من قاعدة الإخلص في أعماق النفس، ولا قيمة للعمل الكبير أو الصغير 

الله ويرضاه مما يحقق  يحبه  الذي  المستقيم  الخط  في  يكن ممتداً  لم  إذا 

للحياة سلمتها وكرامتها وانطلقها في الأهداف العظيمة الكبيرة. وبذلك يفقد 

الإنسان حركة الإيمان في داخله، فل تكون أعماله صدىً لنداء الإيمان هناك، 

الرغبة في  الدنيا، ولم تتحرك من موقع  لأنها تحركت من موقع الإخلد إلى 

الخرة من خلل ثواب الله.

چئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  یی  ی    ی  
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ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بى    چ. إن الله يضرب لهؤلاء المثل 
ليعمق الفكرة من خلل الصورة الحسية، التي توحي بالعمل المتعب الذي 

أمامنا  لنضع  الصورة،  نتمثل  المطاف. فكيف  نهاية  نتائجه بسرعة في  يفقد 

صخراً أملس ينزلق عنه الماء بسهولة ونضع فوقه طبقة رقيقة من التراب، ثم 

أغصانها في  تنمو وترتفع  بالرعاية والخدمة حتى  فيه ونتابعها  البذور  نلقي 

الهواء، بحيث توحي للناظر بالامتداد والثبات والبقاء، ثم يهطل المطر الغزير... 

ويهطل، فيجرف التربة التي تحمل الزرع، فل يبقى لزارعها شيء مهما بذل من 

جهد، لأن الزرع لا يملك عمقاً له في التربة التي لم تمتد في أعماق الأرض، 

فإنها تقف على الصخر الأملس الذي لا عمق له مما ينفذ فيه الزرع والماء.

إن ذلك هو مثل الكافرين الذين يسيرون في خط الضلل، فل يفسحون 

المجال لأعمالهم أن تنبت في الأعماق البعيدة من نفوسهم ليضمنوا لها البقاء 

والامتداد، بل يظلون في دوافعهم على السطح الذي لا يحتضن إلا الدوافع 

الساذجة التي تعيش في نطاق الشهوات بعيداً عن عمق الإيمان.

ڀ   پ   پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ڀ ڀ  ڀ  ٺ  ٺ   ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ   

ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   چ. إن الصورة هنا تختلف تماماً، فهؤلاء هم الذين 

ينفقون أموالهم طلباً لرضا الله عنهم، لأنهم يحسون بالحاجة إلى ذلك في ما 

تفرضه عليهم مشاعر الإيمان في حركتها العملية نحو الوصول إلى خط التكامل 

في الحياة، وهؤلاء هم الذين ينفقون انطلقاً من قيمة عميقة داخل النفس 

ثابتة في طبيعة تكوينها، وليس مجرد خطرات سريعة تأتي وتزول لدى أول 

رجفة أو هزة. أما الصورة التي تعطي الفكرة الحسية بوضوح، فهي أن تتمثل 

بستاناً في ربوة مرتفعة، والربوة تختلف عن المكان المنخفض في ما يتعلق 

بطبيعة السلمة للزرع، لأن المنخفضات قد تشتمل على أشياء وخيمة تضر 
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بالزرع من خلل المستنقعات التي تتجمع فيها وتحمل الكثير من ذلك، بينما 

لا يصل ذلك إلى المرتفعات.

إلى  وتحمل جذوره  الربوة  تحتضنه هذه  الذي  البستان  نتمثل هذا  إننا 

الأعماق البعيدة في الأرض، فتكفل لها القوة والامتداد والثبات، فإذا جاء المطر 

الغزير، أعطاها ازدهاراً ونمواً ونتاجاً مضاعفاً، أما إذا نزل المطر رذاذاً يندّي 

الأرض فيعطيها الاهتزاز والنضرة والنمو الهادئ. وفي كل الحالين، تخضّر الأرض 

وتنتج وتعطي البركة والحياة. وكذلك حالة الإنسان الذي ينفق ماله في سبيل 

الناس بالخير  الله كما يمتد في حياة  الله، فإن العطاء يمتد في حياته عند 

والبركة وفي داخل ذاته بالجذور العميقة من الروح والإيمان. إن القرآن يعرض 

أمام الإنسان هاتين الصورتين المختلفتين، ليواجه عمله من خللهما، فيختار 

أقربهما إلى البقاء والربح والثبات من خلل العقل الذي وهبه الله إياه ليختار 

به أكثرهما ربحاً في الدنيا والخرة، وهو الإنفاق في سبيل الله من خلل النفس 

الواثقة بربها وبخطها المستقيم في الحياة. والله بصير بما يعمل الإنسان في 

ما يسرهّ وفي ما يعلنه، لأنه يعلم خائنة الأعين وما تخفي الصدور.

چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    
چ    چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎ        ڎ  ڈ    

ڈژ  ژ ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  گ   چ.

إن الله يقدم لنا صورة أخرى تربطنا بالجانب الإيجابي الخيّر من الإنفاق 

وتبعدنا عن الجانب السلبي الشرير، وذلك من خلل الإيحاء بالحاجة الملحّة 

الشديدة للرتباط بالجانب الإيجابي على أساس ارتباطه بقضية المصير الذي 

يفرض علينا الوقوف مع العمل النابع من وعي الإنسان لموقفه من الله ومن 

شريعته المثلى في خطه العملي في الحياة، وتلك هي الصورة الحية تتمثل 

أمامنا بوضوح، إنها صورة شيخ كبير بلغ من العمر عتياً وضعفت قواه حتى 
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لم يستطع أن يعمل أو يكسب لقمة عيشه بيده، وله ذرية ضعفاء لا يقدرون 

على العمل، إما لصغر السن، أو للمرض، أو لشيء آخر.

وإلى جانب هذه الصورة، تقف صورة أخرى تدخل في أمنيات هذا الشيخ 

الكبير، وهي أن تكون له 

چ     ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    چ    چ  چ  ڇ  ڇ  چ، 
بحيث تستطيع أن تكفل له عيشه وتؤمن له حياته وحياة ذريته الضعفاء الذين 

لا يستطيعون أن يقوموا بمسؤولية أنفسهم ولا بمسؤوليته، ما لا يستطيع – 

هو – أن يقوم بمسؤوليتهم ومسؤولية نفسه. كيف نتصور قيمة هذه الأمنية 

في حياته إذا تحققت وكيف يكون موقفه منها وشعوره تجاهها؟

إنها تمثل في حياته الأمل حيث لا أمل، وتبدع له الشروق حيث لا مجال 

إلا للظلم، فيستريح لها ويسترخي ويغلق عينيه من خللها على أطياف الرخاء 

للمستقبل  قوة  ثمارها، ويأخذ من ضعفه  ينابيعها وتتساقط من  تتفجر من 

للحياة في كل مسؤولياتها ومشاكلها، لأن  وللحياة. فقد أصبح لا يحمل هماً 

هذه الجنة تخفف عنه كل المسؤوليات وتحل له كل المشاكل المادية في ما 

يحفل به العيش من مشاكل.

وتتبدل الصورة فجأة؛ فإذا بالنيران التي يحملها الإعصار تلتهم كل هذه 

الثمرات، وتحرق كل النخيل والأعناب، ويقف هذا الشيخ الكبير ومعه ذريته 

أو تحددها  أن يصورها قلم  المشهد بمشاعر لا يستطيع  أمام هذا  الضعفاء 

كلمة. إنه اليأس القاتل الذي لا يترك للحياة أي معنى في أعماق الإنسان، لما 

أمام  المتحركة  الرمال  بيداء  الهائل في  الضياع  يحمله في داخله من معاني 

الرياح العاصفة في الليل البهيم.

وتقفز لنا من خلل هذه الصورة صورة المرائي الذي ينفق ماله رئاء الناس 

وصورة الإنسان الذي يتبع ما أنفق منّاً وأذى، إنه يحلم بالنتائج الكبيرة التي 

تكسبه النجاح والقرب من الله، لكثرة ما أنفق، وقيمة ما أعطى، مما يؤمن له 
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مصيره. إنه سيواجه في نهاية المطاف الصورة المرعبة التي تتمثل له – من 

خللها – أعماله كرماد اشتدت به الريح في يوم عاصف في الوقت الذي لا 

يملك فيه القيام بأي عمل جديد يقوي فيه موقفه وينقذ به مصيره المحتوم.

چ ژ ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  چ إنها ليست للروعة 
الفنية يقف الإنسان أمامها خاشعاً لروعة الإبداع، وليست للحفظ ليحصل منها 

الإنسان على مزيد من البركة، بل هي للعبرة وللعظة وللتفكير، من أجل أن 

يحدد الإنسان على هداها حياته ليسير بها على الخط المستقيم الذي يحبه 

الله ويرضاه، فيختار أقرب الوسائل التي توصله إلى النجاح في الدنيا والخرة، 

وذلك هو سبيل المؤمنين في ما يفعلون وفي ما يتركون.

ربما يطرح سؤال في أجواء الحث القرآني والنبوي على الإنفاق في سبيل 

الله، والتشجيع الأخلقي على الصدقات، هل هذا هو الحل الإسلمي للمشكلة 

الاقتصادية بحيث تكون حركة في المسألة الاجتماعية في خط التعاليم الدينية، 

أو أن للمسألة وجهاً آخر؟ والجواب: إن الاقتصاد في حياة الناس ليس عنواناً 

بسيطاً يمكن تحريكه في المبادرات الفردية أو الاجتماعية في تقديم العطاءات 

المادية الخيرية للفئات المحرومة في المجتمع على أساس مسؤولية الناس 

التكافل الاجتماعي، لأن ذلك لن يساهم في  عن بعضهم البعض في مسألة 

أي حل متوازن للمشكلة الاقتصادية التي تتمثل في تعقيدات عملية الإنتاج 

والتوزيع والتنظيم الدقيق لحركة تداول الثروة وتحريكها في الداخل والخارج 

وما يتفرع عنها من النظرة الواقعية العادلة في دراسة المسألة الطبقية على 

مستوى التقارب بين الطبقات أو إلغاء الفوارق بينها، وغير ذلك من العناوين 

الكلية والجزئية في الساحة الاقتصادية.

وفي ضوء ذلك، فإن المشروع الإسلمي الاجتماعي في استحباب الإنفاق 

على أساس نظام الصدقات الفردية أو المبادرات التطوعية في هذا النشاط 

الاجتماعي أو ذاك، لا يمثل الخطة الاقتصادية التي لا بد فيها من شمولية النظرة 
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التخطيط  ومن  فيه،  وامتداداتها  وحجمها  المشكلة  نوع  لتحديد  الواقع  إلى 

العملي للحلول العملية من خلل القوانين التفصيلية الموضوعة لتحقيق الهدف 

الكبير، بل يمثل نوعاً من أنواع الحركة الاجتماعية التي يتداخل المجتمع فيها 

في علقات أفراده ببعضهم البعض من أجل إيجاد البنية الاجتماعية القومية 

الصلبة التي تمثل القاعدة الإنسانية الواسعة في تكوين الهيكلية الشعبية في 

حلّ المشاكل الطارئة السريعة، وفي مواجهة الحالات المعقدة التي لا تملك 

الدولة معالجتها في نطاق مرحلي، أو في المستوى الخاص الذي قد لا يحقق 

أمام ذلك، كما  الدولة حائرة  الخاصة والعامة، بحيث لا تقف  للفرد حاجاته 

التنظيم  يتميز  وبهذا  الحصول على حلّ،  المشكلة من دون  الناس  يواجه  لا 

المركزية  الدولة  تعطي  التي  الأخرى  التنظيم  ألوان  عن  للمجتمع  الإسلمي 

المطلقة في المسألة الاقتصادية، لتكون للدولة دائرتها القانونية في التخطيط 

العام للمشكلة من خلل الحلول العلمية التي تقدمها في التقنين التشريعي، 

وليكون للمجتمع دوره في مسؤوليته الأخلقية الدينية عن الحالات الكثيرة 

التي يتداولها الواقع الاجتماعي للناس، ولتنطلق الخطة العامة في عملية تنسيق 

متحرك بين الدولة والمجتمع الأهلي، لا يتجمد في الصيغ القانونية، ولا يضيع 

في متاهات الأوضاع العامة الباحثة عن الحدود المتوازنة للأشياء.

وفي ضوء هذا، يمكن للواقع الإسلمي أن يعيش من خلل المبادرة الفردية، 

ذهنية الدولة في المسؤوليات المحدودة في الدوائر الصغيرة حتى في غياب 

الدولة، ليكون التكافل الاجتماعي عنواناً من عناوين وجوده الحركي، كما تشعر 

الدولة بأنها لا يمكن أن تترك القاعدة الشعبية غارقة في مشاكلها المعقدة 

الاجتماعية  المسألة  التكامل معها في  بل تعمل على  الحلول،  تتعقد  عندما 

والاقتصادية كما في المسألة السياسية والأمنية.

وهكذا يتحول المجتمع إلى قوة تعيش روحية الدولة في مسؤولياتها، كما 

تنطلق الدولة لتكون عنوان المجتمع في تطلعاته وخططه وأهدافه. وهذا ما 
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يبتعد بالمسؤولية عن حالة الجمود القانوني، ويدفع الإنسان – الفرد والإنسان 

– المجتمع إلى أن يكون عنصراً حياً في التفاعل مع الخرين، من أهله وأبناء 

أمته، من موقع الحالة الإيمانية التي تتحرك في الجانب الشعوري كي تتمثل 

في الجانب العملي، ليلتقي الجميع على صعيد توفير الخير للإنسان كله في 

الساحة كلها.

ں   ڱ   ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ    چگ  
ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ    ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ںڻ  

ڭ  ڭ    ڭ    ۇ  ۇۆ   ۆ  ۈ   ے  ے  ۓ  ۓ   ڭ 

ئا   ى   ېى   ې   ې   ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋۋ   ۇٴ   ۈ  

ٱ  ٻ   ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئې 

ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    ٺ  ٺ  ٺ 
ڦڦ   ڤ   ڤ   ڤ      ڤ   ٹ   ٹ   ٹٹ   ٿ   ٿ   ٿ    ٿ  
چ   چ   چ   ڃ    ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄڄ    ڄ   ڦ   ڦ   
ژ   ڈڈ   ڎ    ڎ      ڌ   ڌ   ڍڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چ   
ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  گ  گ  گ  گ  ڳ     ڳ  ڳ  ڳ   
ڱ ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ   ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  
ۀ  ہ     ہ  ہ  ہ  ھ  ھ  ھ   ھ  ے  
ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ   
ى   ې    ې   ې    ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ    

ى  ئا  ئا  ئە  ئە   چ.
جاء في الكافي بسنده عن أبي بصير عن أبي عبدالله )ع( في قول الله عز 

چگ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ں   وجل: 

ںڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ  قال: كان رسول الله )ص( إذا أمر بالنخل 

أن يزكي، يجيء قوم بألوان من ثمر وهو من أردى التمر يؤدونه من زكاتهم تمراً 
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يقال له الجعرور والمعافاره قليلة اللحى عظيمة النوى، وكان بعضهم يجيء بها 

عن التمر الجيد، فقال رسول الله )ص(: لا تخرصوا هاتين التمرتين ولا تجيئوا 

منها بشيء، وفي ذلك نزل چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ ہ   ہ  ہ  ہ  

ھ  ھ چ والإغماض أن تأخذ هاتين التمرتين.

وروى زرارة عن أبي جعفر )محمد الباقر( )ع( في قول الله: چڻ  ڻ  

ڻ  ۀ  ۀ چ قال: كانت بقايا في أموال الناس أصابوها من الربا ومن 

بها،  ويتصدق  فينفقها  يتيممها  أحدهم  فكان  ذلك،  قبل  الخبيثة  المكاسب 

فنهاهم الله عن ذلك.

وعنه أيضاً: إن الصدقة لا تصلح إلا من كسب طيب. ولعل هذا من باب 

الاستيحاء.

وهذه جولة جديدة في تفاصيل المفهوم الإسلمي للإنفاق من حيث نوعية 

المال الذي ينفقه الإنسان، والأشخاص الذين يستحقون ذلك ومن حيث جانب 

السرّ والعلنية في الإنفاق. فإن الحديث في مثل هذه الأمور يوحي بالخط 

في  ينبغي للمؤمن أن يسير عليه من أجل أن يكون منتجاً  الذي  المستقيم 

طبيعته وغايته.

إن هذه اليات تدعو المؤمنين إلى الإنفاق من الطيبات مما يملكونه من 

المال ليكونوا النموذج الإيجابي المنفتح على العطاء من قاعدة الخير الكافي 

في ذاته على أساس حبه له وللناس الذين يعانون الحرمان في ظروفهم الحياتية 

الصعبة. وهي تصوّر لنا نموذجاً من الناس، يحاولون أن يختاروا ما ينفقونه من 

الأموال المستهلكة التي لا يرغبون فيها لقدمها، أو لخبث طعمها أو شكلها، مما 

يجعلهم يودون التخلص منها بأية طريقة ممكنة، بحيث إنهم قد يلقونه جانباً 

في النفايات إذا لم يجدوا أحداً يأخذه منهم، ولو عُرض عليهم من الخرين لما 

قبلوه إلا بالإماض فيه بالتساهل والتسامح. چ ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ 

وذلك هو قوله تعالى: چگ  گ   گچ  اعملوا على أن يتمثل الإيمان 
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في حياتكم روحاً في الوعي، وعاطفة في القلب، وحركة في الواقع، وقيمة في 

الذات، لتنطلقوا مع الخرين من خلل إيحاءاته الفكرية والعملية.

چ ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ  من جهدكم المتحرك في تجارتكم من 
الحياتية  وأوضاعكم  وشرابكم  في طعامكم  تستطيبونه  الذي  الحلل  مصادر 

چڱ  ڱ   ڱ  ں  ںڻ    چ من الثمرات التي تستلذونها وتتنافسون في 
الحصول عليها، فذلك هو المظهر الحيّ للقيمة الإنسانية في العطاء في سلوككم 

مما  الخرين  حاجة  هي  ما  عندكم  القضية  لتكون  الخرين،  تجاه  الإنساني 

تملكون تقديمه لهم، لأنكم تفكرون فيهم كما تفكرون في أنفسكم، لا ما هي 

الجيد حتى لا تكون  الرديء على  لتختاروا  لهم  الذي تقدمونه  المال  طبيعة 

خسارتكم بالعطاء كبيرة.

چڻ  ڻ  ڻ    چ لا تقصدوا إعطاء المال الخبيث الذي يرفضه الناس 
وترفضونه لرداءاته وقلة الانتفاع به چ  ۀ  ۀ چ كوسيلة من وسائل التخلص 

منه مع الحصول على عنوان الخير في الإنفاق منه، مما يمكن أن يذكركم الناس 

به، في الوقت الذي تنطلق فيه دوافعكم بعيداً عن الخير، لأنكم لا تقبلون أن 

تأخذوا هذا المال من الخرين في عطائكم لكم چہ   ہ  ہ  ہ  ھ  

ھ چ وتتسامحوا في صفاته، بعدم التدقيق بألوان الرداءة في خصائصه الذاتية 

من خلل الظروف التي تفرض عليكم أخذه.

لقد أراد الله أن يوحي لهؤلاء بأن ذلك ليس من شأن الإيمان به تعالى، لأن 

الإنفاق في هذه الصورة، لا يمثل روح العطاء المنفتحة على القيم الروحية 

المستمدة من محبة الله ورضاه، بل يمثل وجهاً من وجوه التخلص من المال 

الخبيث بعنوان الإنفاق من باب اللعب على القيم ومخادعة النفس في ذلك.

چھ  ے  ے  ۓ  ۓچ  فليس عطاؤكم الذي يدعوكم إليه بالإنفاق من 
أموالكم الطيبة في سبيله منطلقاً من حاجته إليكم، فالمال ماله، وأنتم ملكه، 

وهو الغني عنكم، الحميد في كل صفات الحمد في ذاته، ولكنه يريد بذلك 
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صلحكم وإصلح أموركم في حياتكم الاجتماعية القائمة على العطاء والتكافل 

الاجتماعي الذي يكفل فيه الناس بعضهم بعضاً، فيعطي كل واحد منهم ما 

يملكه للآخر، تماماً كما لو كان مسؤولاً عنه بشكل خاص، لأن المجتمع في 

نظر الإسلم بمثابة عائلة واحدة، أو جسد واحد، فإذا تألم منه عضو تداعى له 

سائر الأعضاء بالحمى والسهر.

وينطلق القرآن ليعلّل ذلك بأنه من خدع الشيطان وأضاليله التي يسوّل فيها 

للإنسان بالبخل حذراً من الفقر الذي يعده به إذا أنفق ما عنده من طيبات 

الرزق في ما اكتسبه الإنسان وفي ما زرعه.

چڭ  ڭ    ڭ    چ لأنه يربطكم بالمال الموجود لديكم لتستغرقوا 
فيه كما لو كان هو الضمان الأول والأخير لقضاء حاجاتكم، فإذا ذهب بالعطاء، 

افتقرتم وفقدتم قدرتكم على الحصول على غيره، لتنظروا إليه نظرة ذاتية من 

الزاوية الضيقة المادية، بعيداً عن الواقع الحركي العام في حركة الإنسان في 

الفرص المتنوعة المطروحة أمامه، بحيث إذا ضاقت به فرصة، كانت هناك أكثر 

من فرصة مما يتسع لحاجاته في انتظاره، فليس ذهاب المال في مرحلة، نذير 

فقر دائم، كما أن الحصول عليه في مرحلة، لا يعني الغنى الدائم.

الذي  الكلي  الفكري  للنحراف  يخطط  لأنه  چ   چۇ  ۇۆ    
تتفرع عنه كل الانحرافات الجزئية، فإذا انطلق الإنسان من فكرة تجاوز حدود 

ابتعد عن  العملي،  الذي قرره له في سلوكه  التوازن  الله وخروجه عن خط 

الاستقامة في حياته، وانفتحت له أبواب الضلل، فامتنع عن الإنفاق من قاعدة 

البخل الذاتي في علقته بالمال وبالناس، وتحرك نحو الفحشاء الأخلقية. فباع 

نفسه وعرضه بالمال، وكفّ عن التحرك بالخير في حياته العامة والخاصة، فإن 

الشيطان إذا امتد في أوامره في وجدان الإنسان، فإنه يحول حياته إلى سلبيات 

متلحقة يتبع بعضها بعضاً، ويرتبط أحدها بالخر، فيأخذه من بين يديه ومن 

خلفه وعن يمينه وعن شماله... ولكن الية تثير أمامه إيمانه بالله، وتذكره 
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بوعد الله للإنسان بالمغفرة للذنب، وبالفضل والتعويض في الدنيا والخرة.

يرزقكم  الذي  الله هو  فإن  چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋۋچ من رزقه، 
من حيث تحتسبون ومن حيث لا تحتسبون ويعوّض عليكم من واسع فضله 

أضعاف ما أنفقتموه، وهو الذي بيده خزائن السماوات والأرض. هذا بالإضافة 

إلى أن الإنفاق هو الحسنة التي يغفر الله ذنوب العاملين بها، وبهذا يحصل لهم 

العفو عن ذنوبهم والزيادة في أموالهم، ولذلك، ينبغي للمنفق أن لا يستريح 

للشيطان في ما يأمره به من إنفاق الخبيث وترك الطيّب، وفي ما يوحي إليه 

من الشح والبخل، ثم يذكر له أن الله غنيّ عن الإنسان في ما يأمره وفي ما 

ينهاه، فإن المصلحة في ذلك له من دون أن يزيد في ملكه شيئاً مهما قلّ.

چ   گ  گ  ڳ    چ  فالله واسع الفضل والملك، فل يضيق عليه أي رزق 
أو عوض مما يمنحه لعبده من الخيرات جزاء لعمله الخير، عليم بكل ما تكنّه 

صدورهم وما يقومون به من عمل في طاعة الله أو في معصيته.

وجاء في الدر المنثور: أخرج الترمذي وحسنه والنسائي وابن جرير وابن 

المنذر وابن أبي حاتم وابن حبان والبيهقي في الشعب عن ابن مسعود قال: 

قال رسول الله )ص(: إن للشيطان لمة بابن آدم وللملك لمة: فأما لمة الشيطان 

فإيعاد بالشرّ وتكذيب بالحق، وأما لمة الملك فإيعاد بالخير وتصديق بالحق، 

فمن وجد ذلك، فليعلم أنه من الله فليحمد الله، ومن وجد الأخرى فليتعوّذ 

بالله من الشيطان، ثم قرأ: چڭ  ڭ    ڭ     ۇ  ۇۆ    چ.

وقد جاء في حديث الصدوق بسنده إلى أبي عبد الرحمن قال: قلت لأبي 

عبدالله )جعفر الصادق )ع((: إني ربما حزنت، فل أعرف في أهل ولا مال ولا 

ولد، وربما فرحت، فل أعرف في أهل ولا مال ولا ولد، فقال: إنه ليس من أحد 

إلا ومعه ملك وشيطان، فإذا كان فرحه كان دنوّ الملك منه، وإذا كان حزنه 

كانوا دنوّ الشيطان منه، وذلك قول الله: تبارك وتعالى: 

ۇٴ   ۈ   ۈ   ۆ   ۇۆ    ۇ   ڭ     ڭ     چڭ  
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ۋۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉچ

قال:  )ع(  عبدالله  أبي  بن خارجة عن  العياشي عن هارون  تفسير  وفي 

قلت له: إني أفرح من غير فرح أراه في نفسي ولا في مالي ولا في صديقي، 

وأحزن من غير حزن أراه في نفسي ولا في مالي ولا في صديقي، قال: نعم، إن 

الشيطان يلمّ بالقلب فيقول: لو كان ذلك عند الله خيراً، ما أوال عليك عدوك 

ولا جعل بك إليه حاجة، هل تنتظر إلا مثل الذي انتظر الذين من قبلك؟ فهل 

قالوا شيئاً، فذاك الذي يحزن من غير حزن، وأما الفرح، فإن الملك يلمّ بالقلب 

فيقول: إن كان الله أوال عليك عدوك وجعل بك إليه حاجة، فإنما هي لأيام 

چڭ  ڭ    ڭ     الله  الله وفضل، وهو قول  أبشر بمغفرة من  قلئل، 

ۇ  ۇۆ   ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋۋچ.

في  الباطنة  النعم  عباده  يعطي  الذي  فهو  چې  ې  ې  ېىچ 
الرأي،  في  والسداد  الفكرة،  في  الصواب  فيلهمه  للإنسان،  الداخلي  الوجدان 

والمنهجية في طريقة التفكير، وفي النظرة إلى الأمور، وهذا ما تمثله الحكمة 

في مضمونها الفكري على مستوى المنهج والوسيلة والفكرة، فيدرس القضايا 

الموضوعية  والظروف  ونتائجها  ومقدماتها  وإيجابياتها  سلبياتها  خلل  من 

المحيطة بها على مستوى الدنيا والخرة.

ثم يثير أمام الإنسان طريق الحكمة في الحياة في ما تمثله هذه الكلمة 

الدقيقة  الموازين  على حسب  أوضاعه  وتخطيط  الإنسان  أعمال  تنظيم  من 

للأشياء، بحيث يضع كل شيء في موضعه، فل يمنع شيئاً ينبغي له أن يعطيه، 

ولا يعطي شيئاً ينبغي له أن يمنعه، ولا يضع شيئاً موضع شيء آخر، ولا يزيد 

ولا ينقص في ما يراد منه التوازن في جانب الزيادة والنقيصة... ويؤكد الله 

على أن الحكمة نعمة كبيرة يمنحها لمن يشاء من عباده، لأنها تهدي الإنسان 

إلى التوازن الدقيق في الحياة، فهي القيمة الكبيرة في شخصيته، التي تفوق 

الجاه والمال والجمال، لأنها هي التي توجه ذلك كله إلى الوجهة التي ينبغي 
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أن تقف عندها الأشياء.

چى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ    چ لأنها التي تفتح للإنسان 
أبواب الخير في الدنيا والخرة، فتصرفه عن طريق الخطأ وتقربه إلى طريق 

قلب كل  الله هو  فإن  العقول،  چئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈچأي  الصواب 

شيء ومركزه، ولذلك أطلق على العقل، فل بد للعاقل من أن يتذكر ذلك كله 

في ما يقرره ويستوحيه، لأن العاقل هو الذي تنطلق الذكرى في حياته لتضيء 

له السبيل، ولتربطه بالغاية، وهي رضا الله ومحبته. والتذكر هو حركة العقل 

في دراسة الأشياء التي تربط بين المقدمات ونتائجها، أو بين الشيء ونتائجه، 

التي  المعلومات  مفردات  خلل  من  الجديدة  الفكرة  على  الإنسان  ليحصل 

يختزنها في وجدانه، فتكون الذكرى لوناً من ألوان اليقظة الوجدانية للوعي، 

التي توحي له بشيء جديد، وهذا هو المنهج الذي قرره القرآن الكريم في 

مسألة الإيمان التي هي حركة تذكر الله في عبادته وطاعته من خلل التذكر 

للائه ونعمه وأسرار مقامه الربوبي وعلقة الناس به.

وقد جاء في الحديث عن الإمام جعفر الصادق )ع( – في رواية سليمان بن 

خالد عنه – قال: سألت أبا عبدالله )ع( عن قول الله: چى  ئا  ئا  

ئە   ئە    ئو  ئوئۇ    چ فقال: إن الحكمة المعرفة والتفقه في الدين، فمن 

فقه منكم فهو حكيم، وما أحد يموت من المؤمنين أحب إلى إبليس من فقيه.

وجاء عن محمد بن يعقوب الكليني – مرفوعاً – قال: قال رسول الله )ص(: 

ما قسم الله للعباد شيئاً أفضل من العقل، فنوم العاقل أفضل من سهر الجاهل، 

وإقامة العاقل أفضل من شخوص الجاهل، ولا بعث الله نبياً ولا رسولاً حتى 

يستكمل العقل ويكون عقله أفضل من جميع عقول أمته، وما يضمر النبي )ص( 

في نفسه أفضل من اجتهاد المجتهدين، وما أدى العبد فرائض الله حتى عقل 

عنه، ولا بلغ جميع العابدين في فضل عبادتهم ما بلغ العاقل والعقلء، هم 

أولو الألباب، الذين قال الله تبارك وتعالى: چئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈچ.
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وفي هذه الأحاديث نوع من الإيحاء التفصيلي بالجانب الفعلي للحكمة في 

حركة المعرفة من خلل المفردات العلمية والفقهية والتجارب العملية، وفي 

قاعدتها الإنسانية في قيمة العقل في تأثيره في تصورات الإنسان وممارساته، 

مما يجعل من الحكمة قوة في العقل وحركة في المعرفة وانفتاحاً على توازنات 

الواقع.

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  چ فإن الله يعلم 
ما ينفقه العبد من النفقات، وما ينذره من النذور التي يتقرب بها إلى الله، 

فيعطيه أجره على ذلك چڀ  ٺ    ٺ  ٺٹچ... أما الظالمون الذين 

يظلمون أنفسهم بالبخل والشح الذي يعتبر معصية لله في ما يمنعونه من 

مال الله الذي آتاهم ويظلمون الفقراء والمساكين في ما يأكلوه من حقوقهم 

التي جعلها الله لهم، أما هؤلاء، فل نصير لهم في الدنيا والخرة، لأن الله لا 

ينصر التائهين عن هداه، والمنحرفين عن طريقه.

وقد يستوحي الإنسان من ذلك، أن قضية الإنفاق هي قضية حق اجتماعي 

عام للمحرومين على القادرين من الأغنياء لا بد لهم من أن يؤدوه إليهم كما 

يؤدّى الحق إلى صاحبه، وهذا ما تدل عليه الية الكريمة ﴿  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  

ڱ  ڱ  ﴾  الذاريات: ١٩ . وعلى هذ الأساس، فإن الممتنعين عن الإنفاق الواجب، 

يظلمون الفقراء في أكل أموالهم التي جعلها الله لهم في شريعته، فيعاملهم 

الله – في الخرة – معاملة الظالمين الذين يقفون وحدهم يوم القيامة أمام 

الله ليواجهوا الحكم الصارم عليهم بالعذاب، فل شفيع لهم لديه، لأن الشفعاء 

لا يشفعون إلا لمن ارتضى، ولا وليّ لهم ولا نصير من الله، لأنه لا تملك نفس 

لنفس شيئاً في ذلك الوقت العظيم، والأمر يومئذ لله وحده.

أما أسرار الصدقات وإعلنها، فل مانع منه في أي جانب كان، إذا كانت 

هناك مصلحة في ذلك، فقد تكون المصلحة في الإعلن إذا كان ذلك موجباً 

لتشجيع الخرين على الإنفاق، وذلك من خلل طبيعة المنافسة الموجودة لدى 
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بعض الأشخاص الذين لا يقومون بأعمال الخير إلا إذا قام بها أحد من نظرائهم، 

أو من جهات أخرى تتصل بالمنفق أو بالمنفق عليه أو بالخرين... وقد تكون 

المصلحة في الإسرار إذا كان المنفق عليه من أهل الستر والعفة الذين قد لا 

يريدون الظهور بمظهر المحتاج لما في ذلك من إساءة إلى كرامتهم ومكانتهم، 

فل بد في مثل هذه الحال من حفظ هذا الجانب من شخصيتهم في حالات 

العطاء... وربما كان في الإسرار جانب تربوي يتصل بشخصية المنفق، لما في 

ذلك من الدلالة على إخلصه وقربه من المعنى العميق للقيمة الروحية البعيدة 

عن كل ما يشوبها من الرياء بابتعادها عن كل شيء يوحي بمعرفة الخرين. 

وقد رجح الله في نهاية الية جانب السر، فإنه الأصل في الصدقة من حيث 

هي عبادة مقرّبة إلى الله، مما يجعل جانب الإخلص فيها مرتبطاً بالبعد عن 

كل ما يربطها بالمعاني الذاتية للإنسان. 

چٿ  ٿ   ٿ  چ وتعلنوها أمام الناس لتكونوا قدوة لهم في الإنفاق، 
ليكون سنّة اجتماعية من خلل تكاثر الذين يتحركون في هذا المجال، چٿ  

ٹٹچ، أي فنعم الشيء هو الصدقات الظاهرة البارزة للعيان التي تحمل معنى 
الخير في مضمونها، وسرّ الإظهار لها في النتائج الإيجابية الاجتماعية، چٹ  

التي هي  السر  لتكون من صدقة  والأسماع  الأنظار  وتستروها عن  ٹٹچ 
الرسالة الخفية التي يوجهها العبد إلى خالقه بالإحسان إلى بعض عباده لحل 

مشكلتهم بطريقة سرية تحفظ لهم ماء وجوههم، وتخفف عنهم الإحراج في 

الإعلن عن فقرهم وحاجتهم بما يتنافى مع كرامتهم، وهكذا تنطلقون بالمسألة 

في أجواء الكتمان ليحرّكوها في سلوككم العملي چڤ  ڤ     ڤ  ڤ  

ڦڦ چ، لأنه الأقرب لإخلص النية بالبعد عن أجواء الرياء التي قد تتحرك 
في حالة الأعمال العلنية التي قد تثير في الإنسان الوساوس الشيطانية التي 

توحي له بالرغبة في إظهار النفس بالطريقة التي يعبر فيها عن حبه للخير 

ورغبته في الإحسان ليمدحه الناس على ذلك وليرفعوا مكانته لديهم، لترتفع 
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درجته الاجتماعية عندهم، فيفقد إخلصه لله، وتتحول القضية لديه إلى ما 

يشبه الشرك الخفي الذي يدفع العمل ليكون للناس من دون الله، وهكذا يكون 

الخفاء وسيلة من وسائل تهيئة الأجواء الروحية التي تجعل العمل خالصاً لله، 

لأنه هو الذي يطّلع عليه من دون الناظرين، وهذا هو الذي يؤدي إلى محبة 

الله لكم وقربكم إليه، لتكونوا في موقع الحظوة عنده، فيغفر لكم چڦ   

من  أقرب  السيئات  تكفير  يوجب  فإنه لا شيء  ڦ  ڄ  ڄڄچ 
الفقير، مما  الله قبل أن تقع في يد  الفقراء، لأنها تقع في يد  الصدقة على 

يجعل منها إحساناً لربه كما هي إحسان للفقير چڄ  ڃ  ڃ  ڃچ، فهو 

الخبير بكل ما تفيضون فيه مما تبدونه وتكتمونه، وهو الذي يملك الثواب الذي 

يقدمه لعباده المحسنين، فلتكن النظرة إلى رضاه، ولتكن الرغبة في الحصول 

على موقع القرب عنده، فإنه غاية الغايات لعبادة المؤمنين.

وقد جاء في الحديث عن الإمام الصادق )ع( ما رواه أبو بصير عنه في قول 

الله عز وجل: چٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  

ڤ  ڦچ قال: ليس من الزكاة، وصلتك قرابتك ليس من الزكاة.
وفي رواية العياشي بسنده عن الحلبي عن أبي عبدالله )ع( في قول الله 

فقال:  چ  چٹٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ     ڤ  ڤ  ڦڦ  ڦڀ   عز وجل: 

هي سوى الزكاة، إن الزكاة علنية غير سر.

وهنا تلتفت الية إلى النبي )ص( لتخفف عنه بعض الحالات السلبية التي 

قد تطوف في خاطره وهو يشاهد بعض أوضاع المؤمنين من حوله، إذ ينحرفون 

عن الخط الذي يأمرهم به وينهاهم عنه من شؤون الإنفاق، فقد كان يريد 

من المؤمنين أن يرتفعوا إلى مستوى إيمانهم في الانضباط والسير على هدى 

الله في جميع أمورهم. فأراد الله أن يضع له القضية في مكانها الطبيعي، من 

أن دور النبي هو أن يفتح لهم أبواب الهدى، ويهيئ لهم أجواء الفلح، وتنتهي 

مهمته عند استنفاد كل الأساليب في ذلك. وتبقى للأسباب الأخرى الخارجة 



262 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

262 

عن إرادة رسول الله واختياره، نتائجها السلبية والإيجابية في ما تقتضيه من 

باعتبار  الله،  إلى  نسبة هدايتهم  مدلول  والضلل... وهذا هو  الهدى  حالات 

ارتباط الأسباب العادية للأشياء بخالقها ومسبّبها، مما يوحي أن هذه النسبة لا 

تمنع نسبتها إلى العباد من حيث إنهم السبب المباشر للأشياء. ثم تلتفت الية 

إلى المؤمنين لتدلهم على طريق الهدى وتدعوهم إلى سلوكه، وتوحي إليهم 

بالفكرة التي ترجع فوائد العمل للعامل من دون أن يرجع إلى الله منها شيء، 

وتهيب بهم أن يبتغوا وجه الله في إنفاقهم – إذا أنفقوا – لأن ذلك هو الذي 

يجعل منه معنى يتصل بالله ويرتبط بالخرة، وهو الذي يستحق العبد من 

خلله العوض من ربّه في الدنيا والخرة من دون ظلم ولا حيف ولا نقصان.

چ  چ  چ  چچ في إلزامهم القسري بطريقة غير عادية بالاستقامة 
على المنهج الأخلقي في سلوكهم العملي في الإنفاق وغيره بالسير على خط 

الإخلص وعدم المنّ على الفقراء في العطية والابتعاد عن التثاقل والتلكؤ في 

دائرة مسؤولياتهم العامة والخاصة، فإن دورك الرسالي هو إبلغ الرسالة في 

تفاصيلها بكل جهدك في طرح الفكرة وتنويع الأسلوب، وإيجاد الأجواء الملئمة 

التي تنفذ – من خللها – الفكرة إلى عقولهم لتكوين قناعاتهم على أساس ذلك 

كله، فتلك هي قدرتك البشرية التي تتحرك الرسالة في نطاقها الخاص الطبيعي، 

فل تملك أي وضع آخر غير عادي، لأن المعجزة ليست سبيلك في الهداية، بل 

هي سبيلك بإذن الله في ردّ التحدي چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍڍچ بما 

أودعه في الإنسان من عناصر الهداية في أسبابها الوجودية، وبما يمنحه من 

ألطافه الخاصة لبعض عباده الذين يريد أن يقرّبهم إلى دينه من خلل حكمته 

ورحمته التي يختص بها من يشاء. وبذلك تكون المهمة النبوية في الهداية 

مهمة تشريعية، بينما تكون الخصائص التكوينية للهداية لله سبحانه بشكل 

مباشر أو غير مباشر. وفي ضوء ذلك، كان نفي الهداية عن مسؤولية النبي تتصل 

المسؤولية  لتكون  الجانب،  هذا  في  لله  وإثباتها  الوجودية  الفعلية  بالهداية 
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النبوية منحصرة في تهيئة الوسائل المتنوعة في نطاق القدرة البشرية التي 

يقنع فيها الإنسان إنساناً ليهديه إلى الإيمان بما يريد له الإيمان به.

چڌ  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈچ لأنكم – أنتم – الذين تحصلون على 
الغني عنكم وعن  الدنيا والخرة، وليس لله من ذلك شيء، لأنه  نتائجه في 

كل عباده چژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کچ فهو الذي ينبغي أن يتوجه 

الناس إليه في صدقاتهم وفي كل أعمالهم، لأنه – هو – الذي يملك المصير 

اتباع مواقع رضوانه للحصول  كله والثواب كله، فله الأمر، فل بد للعباد من 

عليه چڌ  ڌ  ڎ     ڎچ في وجوه البر چ گ  ڳ    چ أجره كاملً غير 

منقوص چ      ڳ  ڳ  ڳچ، فإن الله لا يضيع عمل عامل من ذكر أو أنثى، 

فالله لا يظلم أيّ عبد من عباده حقاً من حقوقه التي يستحقها من خلل ما 

جعله له من ذلك في وعده له بالثواب على العمل الصالح، ولا ينقص منه شيئاً.

ولكن من هم هؤلاء الذين يستحقون الإنفاق، في ما يدعو إليه الله من 

الإنفاق في سبيله، هل هم الذين لا يتركون مجالاً للمسألة إلا وانطلقوا فيه، 

ممن تحوّل السؤال عندهم إلى مهنة للتعيش، الأمر الذي قد يجعل من هذا 

التشريع تشجيعاً للبطالة والامتناع عن العمل والإخلد إلى الراحة في الكسب 

السهل؟

أو هم الذين ضاقت بهم سبل العيش بعد أن سلكوا ما قدروا عليه منها، 

فلم يحصلوا من ذلك على نتيجة، ووقفوا أمام ما لا يقدرون عليه منها عند 

من  الخروج  بالإسلم  الالتزام  عليهم ظروف  فرضت  الذين  أو  العجز؟  حدود 

بفعل ضغط  الحلل  للكسب  فيها  الطبيعية  مواقعهم  والابتعاد عن  ديارهم، 

القوى الكافرة المشركة التي منعتهم من الحصول على حاجاتهم الخاصة. وقد 

يتمثل هؤلاء بالمجاهدين الذين شغلهم الجهاد عن الكسب، والمستضعفين 

الذين اضطهدهم المستكبرون فضيّقوا عليهم سُبل الرزق ليسقطوا تحت تأثير 

أجل  من  للعلم  تفرغوا  الذين  العلم  وطلب  العلمية،  أو  الفكرية  ضغوطهم 



264 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

264 

الدعوة أو بلوغ المستوى الذي يؤهلهم لسد حاجات أمتهم منه، فلم يملكوا 

الجمع بينه وبين الكسب المادي لتحصيل ضرورات المعاش، فعاشوا الجهد 

أبواب الأغنياء ليسألوهم، لأن عفّتهم  والفقر والعوز، ولكنهم لم يقفوا على 

وكرامتهم تأبى عليهم ذلك، بل حاولوا أن يظهروا بمظهر الغني القادر على إعالة 

نفسه من خلل ما يظهرون به من مظاهر الاكتفاء في ما يأكلون ويلبسون؟

وتجيب الية على هذا السؤال، فتحدد الفئة الثانية كمورد للإنفاق، لأن الله 

لا يريد للناس القادرين على العمل أن يستسلموا للسؤال طلباً للعيش السهل، 

لأن ذلك يحوّل المجتمع إلى مجموعات من العاطلين الذين يعيشون كلً على 

غيرهم وهو ما يبغضه الإسلم ويحاربه، بل يريد لهم الحصول على حاجتهم 

بعرق جبينهم وكدّ سواعدهم. أما الفئات العاجزة التي لا تملك وسائل العيش 

الكريم، فإن المجتمع بكامله مسؤول عنها في ما يستطيعه من الإنفاق عليها 

ورعاية أمورها ورفع مستواها المادي والمعنوي. ثم تبشر الية الخرين الذين 

ينفقون أموالهم في سبيل الله سراً وعلنية، بالأمن عند الله والسرور برضاه 

وثوابه، جزاءً لهم على ما قدموه لله من طاعة وللمجتمع من خدمات كبيرة.

ممارسة  من  منعوا  و  ڻڈچ  ں   ں   ڱ   ڱ   چڱ  
حرياتهم في التحرك العملي من أجل كسب العيش بفعل الظروف السياسية 

والأمنية والاجتماعية الخانقة، والضغوط الخارجية القاسية، فلم يملكوا سبيلً 

إلى تلبية حاجاتهم الضرورية. وقد جاء في اسباب النزول، في الحديث عن 

الإمام محمد الباقر )ع( وعن ابن عباس في ما رواه الكلبي عنه، أن الية نزلت 

في أصحاب الصفّة، وهم نحو من أربعمائة رجل لم يكن لهم مساكن بالمدينة، 

المسجد وقالوا: نخرج في كل  إليهم، فجعلوا أنفسهم في  ولا عشائر يأوون 

سرية يبعثها رسول الله، فحثّ الله الناس عليهم، فكان الرجل إذا أكل وعنده 

فضل أتاهم به إذا أمسى.

تحدد  لا  النزول  أسباب  أن  التفسير  من  موضع  من  أكثر  في  ذكرنا  وقد 
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الذي  المنطلق  تمثل  لأنها  الخاصة،  مناسباتها  نطاق  في  القرآني  المضمون 

انطلقت منه الفكرة في الية ليمتد في أمثاله وأجوائه في موارد أخرى متحركة 

في الأوسع منه في صعيد الزمان والمكان، لأن القرآن يجري مجرى الشمس 

والقمر والليل والنهار، فل يتجمد في مورد، ولا ينحصر في زمن، كما جاء في 

الحديث عن أئمة أهل البيت )ع(.

وفي ضوء هذا، فإن كلمة چڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻڈچ 

تشمل كل الذين توفرت فيهم هذه الصفة على مدى الزمن ممن لم يكن شأنهم 

في ترك العمل المعيشي من باب الكسل والاسترخاء والبعد عن المسؤولية، 

بل من باب القيام بمسؤولياتهم العامة التي توحي بها كلمة چ  ں  ڻڈچ. 

چڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ ليسافروا إلى هذا المكان أو ذاك 
مما تتوفر فيه الوسائل الطبيعية للحصول على الرزق، وذلك من جهة الموانع 

الخارجية أو الداخلية المحيطة بأوضاعهم الخاصة والعامة التي تضغط على 

حرياتهم في الحركة في الذهاب والتصرف، فلم تكن المسألة عجزاً طبيعياً في 

الذات، بل من خلل الأجواء المتنوعة.

بمظهر  يظهرون  لا  فهم  ھچ  ہ   ہ   ہ   چہ     
الفقير المسكين المحتاج في صرخات الجوع أو العطش، أو في مظاهر البؤس 

على  القادر، حفاظاً  الغني  الظهور بمظهر  الثياب والمنازل، بل يحاولون  في 

كرامتهم والتزاماً بعفتهم وانتظاراً للفرج الإلهي الذي يخرجهم من مشاكلهم، 

فهم يتمردون على الجوع والعطش والحاجة من موقع قوة الإرادة في عمق 

إيمانهم بالله الذي يرعى عباده المؤمنين ويجعل لهم مخرجاً ويرزقهم من 

حيث لا يحتسبون.

چھ  ھچ أي بعلماتهم الظاهرة من خلل النظرة إلى وجوههم، 
لترى المعاناة القاسية المتمثلة في ملحهم، ولتتمثل فيها العنفوان النفسي 

الذي يوحي بالتمرد على كل أوضاع الألم المنبعث من الجوع والعطش والحاجة 
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الملحة.

چھ  ے  ے  ۓۓچ
الناس بطريقة  الذين لا يصبرون على حاجاتهم فيسألون   أي ليسوا من 

الإلحاح في المسألة، فيكررونها مرة بعد أخرى ويتوسلون للحصول على ما 

يريدون من ذلك بمختلف الوسائل والأساليب، ولكنهم يواجهون الموقف من 

موقع الشخصية العزيزة العفيفة المتعففة عن الناس المترفعة عن الشكوى 

للآخرين، مما يعني أن المقصود بكلمة چھ  ے  ے  ۓۓچ أنهم 

لا يسألون الناس أصلً، فلم يكن النفي متوجهاً إلى القيد ليكون المدلول اللفظي 

أنهم قد يسألون الناس بدون إلحاح، بل كان موجهاً إلى النموذج الواقعي الذي 

يستخدم الإلحاح من خلل ضغط الحاجة عليه، لأن طبيعة الحاجة تفرض ذلك، 

لأنها من نوع الحاجات التي تفرض نفسها على الإنسان ليتخلى عن كثير من 

شؤون كرامته، وهذا التعبير يشابه القول: ما رأيت مثله، وأنت لم ترد أن له مثلً 

ما رأيته، وإنما تريد أنه ليس له مثل فيرى، فمعناه لم يكن سؤال فيكون إلحاح. 

في  الإنفاق  يتحول  بحيث  چۈ  ۇٴ   ۋ    ۋ  ۅچ 
حياتهم إلى نهج في حركة الشخصية من خلل ما يتمثلونه في نظرتهم إلى 

الله  حمّلهم  مما  ذلك،  تجاه  مسؤولياتهم  وفي  ومآسيه،  مشاكله  في  الواقع 

من واجبات وحقوق للناس المحرومين، فل يتركونه في أي وقت، حتى أنهم 

يبادرون إلى السير في الليل ليتحركوا من أجل سد حاجة النائمين، فيطرقون 

عليهم بيوتهم، أو يرسلون إليهم من يحمل إليهم الصدقات من وقع الاهتمام 

إلى  بالنظر  للمسألة  الاجتماعية  للطبيعة  تبعاً  چۅ  ۉچ  المستمر 

چۉ  ې   والإعلن  الإسرار  مناسبات  الخير في  مواقع  أو  الناس  مواقع 

ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئەچ  لأن الله يحب عباده الذين 
يتحركون في حل مشاكل خلقه من أجل إيجاد التوازن الاجتماعي في الحاجات، 

الذي يتحول إلى توازن عملي في المواقف، وهؤلاء هم الذين يتطلعون إلى 
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الله في كل ما يفيضون به من عطاء، وما يقفونه من مواقف، طلباً لما عنده 

من الأجر، فل تثقلهم خسائر الدنيا مما يفقدونه من المال في العطاء، لأنهم 

إلى  والوصول  الله  رضوان  في  الخرة  أرباح  على  الحصول  بذلك  يستهدفون 

الطمأنينة الروحية والسرور القلبي والنعيم الخالد.

وبعد ذلك كله، ماذا نستوحي من هذه اليات؟

الإنفاق في الإسلم في حدوده  على قيمة  كبيراً  إلحاحاً  فيها  إننا نلحظ 

الإنسانية التي تثير في داخل الذات مشاعر الخير في علقتها بالخرين، بحيث 

تحفظ لهم حقوقهم في العيش الكريم الذي يلتقون فيه بحاجاتهم الأساسية 

في نطاق التعاون الإيماني، وتحافظ على كرامتهم في إبقاء إنسانيتهم حرة 

كريمة أمام ضغوط الحرمان والحاجة إلى الخرين. ذلك هو خط الإسلم في 

مسؤولية  تحمل  التي  إنسانيتك  موقع  من  السمح  العطاء  تعيش  أن  الحياة، 

الحفاظ على إنسانية الخرين، وذلك هو ما نستوحيه من حديث أمير المؤمنين 

)ع(: »إن الله يحب المرء المسلم الذي يحب لأخيه ما يحب لنفسه ويكره له 

ما يكره لنفسه«. وبذلك يمكن للفكرة أن تتسع لكل طاقة تملكها، ولا يملك 

الخرون مثلها، مما يجعلك موضع حاجة الخرين إليك، سواء في ذلك طاقة 

المال والقوة والخبرة والعلم بجميع مجالاته، فإن عليك من قاعدة إسلمك، أن 

تقدمها إليهم في نطاق مشاعر الرحمة الإنسانية التي ترى في الطاقة المميزة 

نعمة من الله عليك، ومسؤولية تحملها لمن يحتاج إليك من دون أن تخلق 

عندك عقدة الفوقية التي تثير في نفسك الشعور بالاستعلء، لأن القضية هي 

أنها ملك الله وهبته، كما أنك ملك الله وعطيّته، فل فضل لك في أن تعطي 

المسلم، في  المجتمع  الحية في  الطاقات  الله لعباده. وتلك هي قصة  ملك 

حركة العطاء السمح الذي تتحرك فيه المسؤولية والإنسانية والنعمة والإيمان 

في مسار واحد يلتقي فيه الإنسان بالله عندما يلتقي بالحياة.
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ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   
ڍ  ڍ   ڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک       ک   ک  
ڱ   ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ  
ھ   ھ   ہ    ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ    ں   ں       ڱ  
ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  
ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ  ې  ې  ې  ې  ى             ى  ئا    ئا  
ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې  ئې  ئې  ئى  ئى  

ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  بم چ.
الحديث في هذه اليات عن الربا من خلل الواقع المتمثل في شخصية 

المرابي واختلط الصورة في ذهنه، من جهة، وفي حركة الربا في حياة المرابي 

مقارناً بالصدقة في حياة المتصدق في حساب الله من جهة أخرى، ثم الملحقة 

الحسنة،  بالموعظة  وتغييره  منه  التخلص  إلى  الدعوة  أجل  من  الواقع  لهذا 

والترغيب بما عند الله من ثواب للسائرين على خط التقوى، الذين لا يريدون 

أن يظلموا أحداً كما لا يريدون أن يظلمهم أحد، فإذا لم ينسجموا مع هذا 

الخط ولم يتوبوا إلى الله الذي يقف بهم عند خط العدل في الأشياء، فليتحملوا 

مسؤولية إعلن الحرب عليهم من الله ورسوله، مما يعني المواجهة بالعنف 

في خطوات الشريعة في الدنيا، وفي عذاب الله في الخرة، حيث يوفّى الله 

كل نفس بما كسبت وهم لا يظلمون.

تلك هي الصورة الإجمالية المتحصلة من هذه اليات المتحدثة عن الربا 

في خطوات الواقع، الذي كان البعض من المؤمنين مستمرين عليه، بعد نزول 

آيات التحريم، التي ربما كانت من اليات الواردة في سورة آل عمران چى  

]آل  چ    ى     ئا  ئا  ئە  ئە  ئو  ئوئۇ  ئۇ  ئۆ   ئۆ  ئۈ 
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يكون  قد  التحريم،  آيات  نزول  بعد  الربوي،  الواقع  هذا  واستمرار   ،]١٣٠ عمران: 

ناتجاً عن طبيعة النظام الاقتصادي الذي كان يسود المجتمع العربي، لا سيما 

مجتمع المدينة الذي كان خاضعاً للسيطرة المالية للمرابين اليهود، كما هو 

شأنهم في كثير من المجتمعات التي يعيشون فيها، فكان لا بدّ من الحملة 

المشددة التي تواجه هذا الواقع بأسلوب عنيف لتكون عنصراً رادعاً للنحراف  

عن الخط المستقيم.

وربما كان ترتيب آيات الربا إلى جانب آيات الإنفاق في سبيل الله، من 

أجل الإيحاء بالجو الطيب الطاهر الذي يعيشه الإنسان المتصدق في مشاعر 

الخير المناسبة مع مشاعر الإيمان في إنسانيتها الباحثة أبداً عن مواقع الخير 

في حياة الناس الذين يحتاجون إلى الإعانة والهداية والقوة والتسديد. فقد 

الأجواء  يعيش  أن  إلى  بالحاجة  الانحراف،  أجواء  عاش  الذي  الإنسان  يشعر 

الذي  الجديد  المرهف  الإحساس  ناحية  من  بالتغيير  له  توحي  التي  الأخرى 

يتنفسه في تلك الأجواء.

ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
ڀٺ    چ.

كيف نفهم هذا التشبيه، هل هو حديث عن حالة المرابي في يوم القيامة، 

حيث يقوم من قبره كما يقوم المصروع، كعلمة على أنه من أكلة الربا – كما 

يروى عن ابن عباس -؟

الذي يوجب اختلط خطواته  العملي  التخبط  أو هو حديث عن جانب 

العملية بطريقة غير متوازنة كما يتخبط المصروع في خطواته عندما يسير 

أو يتصرف؟

أو هو تشبيه بحالة المصروع في السير على غير هدى لاختلط الأمور في 

ذهنه مما يؤدي به إلى أن يرى الحسن قبيحاً والقبيح حسناً، ويتحول ذلك إلى 

التخبط في مجاله العملي؟
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لعل هذا هو الأقرب – والله العالم – لمناسبته للفقرة التالية چٺ  ٺ  

ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  چ فقد جرت هذه الفقرة مجلى التعليل لحالتهم في 
التشبيه، إذ اختلط الأمر عليهم، فاستنكروا الموقف السلبي ضد الربا في الوقت 

الذي يكون الموقف فيه إيجابياً تجاه البيع، وخيل إليهم أن البيع مثل الربا، 

لاشتمال كل منهما على الربح والزيادة، ولكن هذا الموقف خاطئ، فإن البيع 

فيه خصائص  تختلف  ما  المجتمع في  التبادل في  إلى تسهيل عملية  يؤدي 

على  الحصول  مقابل  في  عنه  يستغني  ما  غيره  إلى  الإنسان  فيدفع  الأشياء، 

ما يحتاج إليه، لتعود المنفعة إليهما معاً في ما يفترق به كل من العوَضين 

من خصوصيات متنوعة، وبذلك تتقدم الحياة وتنمو وتزدهر. أما الربا، فإنه 

لا يضيف إلى المشتري الذي يأخذ مثل ما يدفع بزيادة أية ميزة تفرض ذلك، 

مما يجعل الزيادة أكلً للمال بالباطل من جهة، وانحرافاً عن مصلحة الإنسان 

الفرد والمجتمع من جهة أخرى، في ما قدمناه من حديث.

وقد يرى بعض المفسرين، أن التخبط قد يظهر في اعتبار الأصل فرعاً، لا 

كما هو كلم المرابين في عكس الموضوع، وذلك بقياس البيع على الربا، لأن 

من المعقول أن يقول الإنسان إن الذي تنهاني عنه كالذي تأمرني به، وليس 

من المعقول أن يقول: إن الذي تأمرني به كالذي تنهاني عنه، لأن معنى القول 

الأول، أنه يسلّم أن الذي يؤمر به أصل ذو مزية يجب اتباعه، لكنه يدعي أن 

الذي ينهى عنه ذو مزية مثله، ولم يكن معنى كلمه إبطال المزية وإهماله 

كما يراه الممسوس.

ولكن هذا المعنى غير ظاهر من اللفظ في تحديد حالة الخبط، بل الظاهر 

من سياق الكلم هو إنكارهم التفريق بينهما في التشريع، في حلية هذا وحرمة 

ذاك، فكأنهم يريدون أن يقولوا: إن الشيء الذي تمارسونه وتستحلونه لا يختلف 

الذي نمارسه مما تستنكرونه علينا وتحرمونه على أنفسكم، فل  عن الشيء 

بد لكم من أن تحرموهما معاً أو تحللوهما معاً، وما دامت المسألة حاسمة 
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لديكم في تحليل البيع، فل بد من أن تكون كذلك بتحليل الربا، لأن وحدة 

العلة تقتضي وحدة المعلول. وربما يؤكد ذلك قوله تعالى في الفقرة التالية من 

الية: چٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   چ فإنه يوحي بالإنكار عليهم في ما قررونه 

من رفض الفكرة في الفرق بينهما، من دون تحديد لخصائص التعبير وذلك 

من خلل دعوتهم إلى التفكير في المسألة بشكل أعمق من خلل معرفتهم 

بأن الله أحل البيع وحرم الربا، مما يعني بأن هناك مفسدة كبيرة في الربا 

ليست موجودة في البيع، وأن هناك مصلحة في البيع لا يتضمنها الربا، لأن 

الله لا يشرع حكماً إلا من خلل ما يحقق صلح الإنسان أو يبعده عن الفساد.

التشبيه  البلغة، من أن هذا من  وفي ضوء ذلك يمكن فهم كلم علماء 

المقلوب، فإنهم يريدون القول: إنما الربا مثل البيع، ليصلوا إلى غرضهم وهو 

التحليل، فعكسوا الكلم للمبالغة قالوا چٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ   چ الذي يوحي 

بأنهم يريدون تحريم البيع، من خلل الظاهر، فأصبح المشبّه به قائماً بالمشبه 

وتابعاً له، فإن هذا النحو من القلب في الكلم لا يبتعد عن تحقيق غرضهم 

بالطريقة التي أشرنا فيها إلى معنى الكلم المذكور.

وقد عرض المفسرون لجانب آخر في تفسير هذه الفقرة من الية، فإننا 

نستفيد منها أن هناك حالة من الصراع أو الجنون تعرض للإنسان من خلل 

أنها من عمل  الحالات  أمثال هذه  في  العامة  تعتقد  كما  له،  الشيطان  مسّ 

الجنّ. فهل يريد القرآن أن يؤكد هذه الفكرة ويعتبرها كحقيقة دينية حاسمة 

في تقريره لبعض حقائق الظواهر الإنسانية في الحياة، أو أن الشتبيه وارد في 

سياق التعبير المعروف لدى الناس في ما يعتقدونه من أسباب الصرع، فكأن 

القرآن قصد الفكرة التي أُريدت من الكلمات، لا المدلول الحرفي نفسه لها، 

تماماً كما هو المعنى الذي يراد الكناية عنه يلزمه في أساليب الكناية في 

اللغة العربية، أو أن هناك وجهاً ثالثاً للقضية غير هذين الوجهين؟

 – فإنه  الله،  عدل  إلى  أقرب  الثاني  المعنى  المفسرين  بعض  يجد  ربما 
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سبحانه – أعدل من أن يسلّط الشيطان على عقل عبده أو على عبده المؤمن.

فإن القضية متعلقة بالفهم الصحيح لمعنى الية في ما تذكره من كلمة 

»الشيطان«. فما هو المراد منها، هل هو المعنى الحقيقي الذي تحدث عنه 

القرآن في أكثر من مرة الذي يعبّر عن الكائن الخفيّ الذي أبقاه الله في الدنيا 

ومنحه الخلود فيها من أجل أن يثير في الإنسان خواطر الشر ودوافع العصيان، 

وهو الذي يعطيه القرآن اسم إبليس في أكثر من مورد؟ أو هو المعنى المجازي 

الذي يراد منه العوامل الخفية المتنوعة التي تسبب الجنون وغيره من الأمراض، 

وتكون العلقة بين المعنيين عبارة عن أن كلً منهما يمثل عنصراً خفياً يؤثر في 

الفكر والشعور تارة، وفي البدن والعقل تارة أخرى؟ وإذا كان المراد هو المعنى 

المجازي، فما هي القرينة أو الدليل على صرف اللفظ عن معناه الحقيقي؟

إننا نستقرب ورود اللفظ على أساس المجاز لا على أساس الحقيقة، وذلك 

من خلل دراستنا لشخصية الشيطان في القرآن وعلقته بالإنسان في ما أعطاه 

الله من دور فاعل في حياته، فإننا نلحظ محاولة القرآن للتأكيد على أن دور 

الشيطان الأول والأخير هو إثارة وساوس الشر من خلل تزيينه في أعين الناس 

ومحاولة الإضلل بالأساليب التي تساهم في تحقيق الضلل، بإرادة الإنسان 

واختياره، أمّا السيطرة عليه بالمستوى الذي لا يستطيع معه الوقوف أمامه، ولا 

يملك إلا الرضوخ لسلطانه، فهذا ما نفاه القرآن في أكثر من آية چ  ڱ  ڱ  

ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ   ڻ  ڻ  ۀ     چ ]الحجر: ٤٢[.
من  إلا  الإنسان  على  الشيطان  لسلطان  مطلقاً  نفياً  الية  في  نجد  فإننا 

تتحرك في داخله  الذي  الاختيار  تلغي عنصر  التي لا  العادية  الوسائل  خلل 

المسؤولية... فإذا لم يكن للشيطان سلطان تكويني على نقل الإنسان من قناعة 

إلى قناعة مضادة في موضوع الكفر والإيمان والخير والشر، فكيف يكون له 

سلطان على إلغاء عقل الإنسان بالكلية من خلل وسائل غير منظورة لا يملك 

الإنسان أمامها القدرة على المقاومة. إن القضية ليست قضية عدالة الموضوع 
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وعدم عدالته، بل هي قضية دور الشيطان في حياة الإنسان من خلل حكمة 

وجوده في الأرض، مما يوحي لنا بأنه لا يملك أي دور آخر تجاه الإنسان.

وهناك نقطة أخرى لا بد لنا من إثارتها في هذا المجال، هي أن ذلك قد 

يتنافى مع الجو الذي أراد الله أن يثيره في صراع الإنسان مع الشيطان، وهو 

الإيحاء بكرامة الإنسان من خلل أمره للشيطان بالسجود لدم، وجعله خليفة 

الله في الأرض، مما يوجب أن لا يجعله تحت رحمته في أقدس شيء وهبه 

الله له وميزه به على مخلوقاته الأخرى وهو العقل، لأن ذلك يجعله ألعوبة في 

يده يعبث به كيف يشاء من خلل الوسائل الخفية التي يملكها ضد الإنسان... 

أما تسليطه على إضلله بالوسوسة وأمثالها، فإنها تؤكد جانب الكرامة فيه ولا 

تنفيها، وذلك من خلل ثقة الله بالإنسان، بما زوّده به من العقل وأرسله إليه من 

رسل، وفي ما أنزله عليه من كتب ورسالات، بأنه يستطيع الانتصار على الشيطان 

باستعمال هذه الوسائل، ليبلغ بذلك الدرجات التي تعلو درجات الملئكة في 

ما وردت به الأحاديث الشريفة... إن الله سبحانه قد وضع الإنسان في ساحة 

المعركة التي يملك إرادة الانتصار فيها، وفي ذلك تأكيد لقدرة الإنسان على 

الانتصار في معركته مع الشيطان.

ومن خلل هذا العرض، نستطيع الخروج بنتيجة حاسمة، وهي أن كلمة 

الشيطان هنا لا يُراد بها إبليس، كما لم يرد منها ذلك في ما حكاه الله عن 

الظاهر إرادة الضر والمرض منه، لا على أساس أن الشيطان هو  أيوب، فإن 

السبب الأعمق في سلسلة الأسباب الطبيعية، بل على أساس استعمال اللفظ 

في المرض نفسه ونحوه. أما الدليل على هذا الاستعمال، فهو ما قررناه من 

عدم وجود دور للشيطان في هذا المجال، والله العالم.

چ   ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   چ. هل الواو هنا للستئناف لبيان هذا الحكم 
الذي شرعه الله من قبل، أو هي للحال؟ يذهب البعض إلى الأول، لأن الفعل 

بقد، ولأن  الحالية ينبغي أن يكون مصدّراً  الواقع في نطاق الجملة  الماضي 
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الجملة الحالية واقعة في زمان الفعل، فيلزم أن يكون قولهم وتخبطهم في هذا 

الزمان، مع أنه ثابت قبله وبعده، ولكن سياق الجملة لا يناسب الاستئناف، لأنها 

واردة – على الظاهر – في مقام الرد على ما ذهبوا إليه من المساواة بينهما، 

أما قضية وحدة الزمان بين الفعل والحال، فل مانع منها، وذلك على أساس 

بيان أن قولهم ثابت في زمان ثبوت الحكمين، كتأكيد للإنكار عليهم، فيكون 

المعنى أنهم قالوا هذا القول في حال ثبوت هذا التشريع، بمعنى أنهم لم 

يتأملوا فيه ليدركوا طبيعة الفارق بين الأمرين، ولم ينسجموا معه على أساس 

المؤمنين  الأغلب – مع  الحديث – في  الإيمان، لأن  فيه مع خط  الانسجام 

الذين ينحرفون عن الإيمان، فيأكلون الربا كما يظهر من اليات اللحقة، أما 

التصدير بقد، فإنه غير لازم على الظاهر، لا سيما إذا لاحظنا أن القرآن الكريم 

هو المرجع الأساسي في اللغة الصحيحة لا كتب اللغة؛ والله العالم.

چڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  
چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍچ. ورد عن الإمام محمد الباقر )ع( في تفسير 
هذه الية – كما في مجمع البيان – ومن أدرك الإسلم وتاب مما كان عمله 

في الجاهلية، وضع الله عنه ما سلف.

چچ  چ   چ إلى أكل الربا بعد التحريم وقال ما كان يقوله قبل مجيء 
الموعظة من أن البيع مثل الربا، چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍچ 

لأن ذلك القول لا يصدر إلا من كافر مستحل للربا. والظاهر أن المقصود من 

كلمة چ  ڃ  ڃ   ڃڃ    چ أنها واردة مورد العفو عن الذنب من خلل سياق 

الية التي تعني التوبة التي تستتبع قبولها، ولكن الله قد يغمض الحديث عن 

المغفرة منه، فتكون  الله في طلبه  إلى  العبد مشدوداً  العفو ويبهمه ليظل 

الية على هذا الأساس متعرضة للعفو عن المال وعدم مطالبته بإرجاعه إلى 

أصحابه، وللعفو عن الذنب بإرجاع أمره إلى الله الذي يقبل التوبة عن عباده 

ويعفو عن السيئات ويحبّ التوابين.
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چڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک   چ. المحق هو 
النقص، والربا هو الزيادة، فكيف نفهم هذا النقص هنا، والزيادة هناك؟ هل 

الله ضد  يجعلها  بحيث  الدنيا،  نتائج سلبية في  الربا من  ينتجه  ما  هي في 

مصلحة المرابي في ما يأمله ويريده من زيادة ماله، وذلك من خلل النتائج 

الاقتصادية والسياسية والاجتماعية التي يؤدي إليها الربا في نهاية المطاف بما 

يثيره من أحقاد وأضغان وثورات تدمر كل ما بناه المرابون وتقضي على كل ما 

جمعوه، أما الصدقة فإنها تنتهي إلى الزيادة في مال المتصدق على أساس ما 

تثيره الصدقة، من محبة وحب وخير وأجواء تهيئ للنمو والازدهار؟

أو هي في ما يواجه به الله المرابين من العذاب والعقاب في الخرة الذي 

يشعرون معه بأن كل ما حصلوا عليه في الدنيا يتحول إلى هباء، لأنهم لم يجنوا 

من ذلك إلا الخسران الأبدي في الخرة، بينما يحصل المتصدق على النتائج 

الطيبة للصدقة من الثواب الذي يتضاعف إلى عشر أمثالها؟

أو هناك وجوه أخُر تستوحي الحكم الشرعي الذي لا يعترف بشرعية الربا 

مما يجعله رجساً محرماً، تماماً كما هو الغاصب في تصرفاته، بينما الصدقة 

تنمي المال وتزكيه وتثبته على ملك صاحبه؟

الرجل  »إن  الأحاديث:  بعض  بشهادة  وذلك  الثاني  الوجه  نستقرب  إننا 

يتصدق أو المرأة تتصدق بالتمرة أو بشق تمرة فأربيها له كما يربي الرجل 

أحُد«. وقد لا يكون من  القيامة وهي مثل جبل  يوم  فيلقاني  فلوه وفصيله 

البعيد أن تحمل الية على النتائج في الدنيا والخرة، وذلك من خلل انطلق 

الحكم الشرعي من المفاسد الكامنة في موضوعه إن كان تحريماً، ومن المصالح 

الموجودة في داخله إن كان وجوباً، وانتهائه إلى العذاب على مخالفته والثواب 

على موافقته في الخرة.

وفي ضوء ذلك، قد يكون للربا أثره الماحق على حركة المجتمعات والأفراد 

من خلل النتائج السلبية الأخلقية في تأثيرها على العلقات العامة بين الناس، 
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والتواصل  والتعاون  التقارب  تنتج  والعطاء  والخير  والرحمة  المحبة  قيم  فإن 

والانفتاح العقلي والروحي والعملي على المصالح المشتركة، مما يؤدي إلى 

تنمية الأموال والطاقات والأوضاع للمجتمع الذي يتحرك أفراده بهذه الطريقة، 

والشر  والقسوة  الحقد  قيم  أما  الاتجاه،  هذا  في  يعيشون  الذين  للأفراد  أو 

والبخل، فإنها تنتج التباعد والتقاطع والانغلق الروحي، مما يجعل كل شخص 

بعيداً عن الخر، أو يؤدي إلى التعقيد الذاتي والعملي بما يسببه من الضرر 

للأفراد وللمجتمعات على الصعيد الاقتصادي والاجتماعي والأمني والسياسي، 

وهذا ما نراه من ثبات الأنظمة والمجتمعات القائمة على قيم العدالة والحق 

والخير، واهتزاز الدول والجماعات المرتكزة على قيم الظلم والباطل والشر، 

الأمر الذي يجعل الدولة تزول والمجتمع ينهار، والأفراد ينكمشون.

المدى  الربوي في  للنظام  التي تحصل  وهذا ما لاحظناه من الاهتزازات 

البعيد من خلل التراكمات النفسية والاجتماعية والاقتصادية، وهذا ما يفسّر لنا 

محق الربا للإنسان في الدنيا، لأنه يمحق ثروته وربما يهلك وجوده في نهاية 

المطاف، بينما تنطلق الصدقات لتؤسس له القوة والامتداد والنتائج الإيجابية. 

هذا في الدنيا، أما في الخرة، فإن الحكم الإلهي العادل الذي يواجه الإنسان 

العاصي بالعقاب، والمطيع بالثواب هو الذي ينتظر المرابين والمتصدقين.

أما قوله تعالى: چ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           کچ فالظاهر أنه جار مجرى كثير 

من اليات القرآنية التي تتحدث عن الانحراف عن الخط العملي للإيمان بصفة 

الكفر، باعتبار أنه من نتائجه الطبيعية، لأن قيمة الإيمان هي بالعمل، فإذا 

ابتعد عنه صار والكفر سواء من الناحية العملية. والله العالم.

ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ   چک  
قرآني  أسلوب  وهذا  ۀچ.  ڻ   ڻ   ڻ   ڻ    ں   ں       ڱ   ڱ   ڱ  
أجواء  عليه،  السير  إلى  الإنسان  يدعو  الذي  الشرعي  الحكم  أمام  يثير  مميز 

الخرة في ما ينتظره فيها من عقاب على تقدير المعصية، وثواب في حالة 
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الطاعة. وقد أراد الله في هذه الية أن يوحي للإنسان بأن قضية الربا تمثل 

جزءاً من كل في الشخصية المؤمنة المتكاملة التي تعمل الصالحات وتقوم 

بالصلة وإيتاء الزكاة، مما يجعل من الإيمان عنصراً حياً لا ينفصل عن العمل 

في نجاة الإنسان من العقاب وحصوله على الثواب.

چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭچ. 
وفي هذه الية يتصاعد الجو الضاعط على موقف الإنسان المؤمن عندما يقع 

تحت تأثير الأوضاع الاقتصادية المحيطة به في المجتمع المنحرف، فينسى 

إيمانه ويبدأ في الإلحاح بالمطالبة في ما له على المدينين له من زيادة ربوية. 

إن الية تريد أن توحي للإنسان أن الموقف يتلخص في كلمة واحدة، هي أن 

تكون مؤمناً أو لا تكون، في موضوع المطالبة بالربا في ما بقي له منه.

وقد رُوي: أنه لما أنزل الله: چ ٱ  ٻ   ٻڤچ الية، قام خالد 

الله، ربا أبي في ثقيف وقد  يا رسول  الله )ص( وقال:  الوليد إلى رسول  بن 

أوصاني عند موته بأخذه، فأنزل الله: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  

ھ  ھ  ے  چ الية. وروى قريباً منه في مجمع البيان عن الباقر )ع(.
وجاء في مجمع البيان عن السدي وعكرمة قالا: نزلت في بقية من الربا 

كانت للعباس وخالد بن الوليد وكانا شريكين في الجاهلية يسلفان في الربا 

إلى بني عمرو بن عمير ناس من ثقيف، فجاء الإسلم ولهما أموال عظيمة في 

الربا، فأنزل الله هذه الية، فقال النبي )ص(: على أن كل رباً من ربا الجاهلية 

موضوع، وأول رباً أضعه ربا العباس بن عبد المطلب، وكل دم من دم الجاهلية 

موضوع، وأول دم أضعه دم ربيعة بن الحارث بن عبد المطلب، كان مرضعاً 

في بني ليث فقتله هذيل.

چ   ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈچ لأن الله سبحانه يريد للقضايا 
المتعلقة بمصلحة الناس العليا وبالتالي بسلمة المجتمع في نطاق المدلول 

الأخلقي والعملي لعلقات أفراده المادية والإنسانية، أن تكون موضوعاً حاسماً 
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بل يشكل  الفرد،  الانحراف لا يمس  يتسامح، لأن  فيه ولا  الإنسان  يتهاون  لا 

خطراً على السلمة العامة للناس، ولهذا، فإن الإنسان الذي يسيء إلى التنظيم 

الاجتماعي للحياة، لا بد له من أن يواجه الدخول في حرب شديدة من الله 

ورسوله، الأمر الذي ينذره، وهو الإنسان الذي لا حول ولا قوة، بالهول والرعب 

لها، والتي هي  التي لا حد  الهائلة  العظيمة  القوة  أمام  بالانسحاق  والشعور 

منبع كل قوة، إن الية تثير في الإنسان المنحرف مشاعر الهلع والفَرق الكبير، 

كما لو أنه واقف تحت جبل عظيم شامخ يكاد يُطبق عليه من جميع الجهات، 

حيث لا مجال له للهروب أو الاختباء، لأنه يحيط به من بين يديه ومن خلفه 

وعن يمينه وعن شماله... وإنه العرب والهول الذي لا يبلغ مداه التصور، فكيف 

يتماسك الإنسان أمامه؟

ويعود  چ.  ې   ې   ۉ   ۉ    ۅ   ۅ    ۋ   ۋ   ۇٴ   چ     
الأسلوب الرحيم الذي يثير أمام الإنسان خط التراجع في الحلّ المتوازن، فهناك 

المجال الواسع للتوبة التي لا يريد الله فيها للإنسان أن يخسر ماله ويفقده جزاء 

على ما فعله من المعصية، بل يريد له أن لا يظلم الناس، وإذا كانت القضية 

قد انطلقت من قاعدة رفض الظلم ضد المدين، فل يمكن لله أن يقبل وقوع 

الظلم على الدائن من قبل المدين بأن يسلطه على رأس المال الذي دفعه إليه.

أبو داود والترمذي وصححه والنسائي  المنثور: أخرج  الدر  وقد جاء في 

وابن ماجة وابن أبي حاتم والبيهقي في سننه عن عمرو بن الأحوص، أنه شهد 

حجة الوداع مع رسول الله )ص( فقال: ألا إن كل ربا في الجاهلية موضوع، 

لكم رؤوس أموالكم لا تظلمون ولا تظلمون.

چې  ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەچ. أما إذا كان المدين معسراً لا 
يستطيع أن يرجع رأس المال إلى صاحبه في الوقت الحاضر، فإن الله يريد 

من الإنسان المؤمن أن ينتظره حتى يتمكن من ذلك ويجعل له الله من أمره 

يسراً، لأن ذلك هو خط العدل والرحمة في معناهما الإنساني الواقعي، فإذا كان 
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العدل يفرض على المدين أن يدفع ما في ذمته إلى دائنه فل يأكله بالباطل، 

فإنه يفرض على الدائن أن يراعي ظروف المدين في حالة العسر، فل يضطره 

إلى أن يبيع ما يحتاجه من ضرورات الحياة الطبيعية أو يُرهق نفسه بدين 

جديد يضطر إلى الخضوع فيه لشروط صعبة في ماله وكرامته وحياته، لأن 

حركة العدل في الحقوق والعلقات تبقى في نطاق القدرة العادية للإنسان، 

فل تتجاوزها إلى ما يخرج عن القدرة، فإن في ذلك الحرج كل الحرج، والعسر 

ينِ مِنْ حَرَجٍ﴾ ]الحج:  كل العسر، وقد قال تعالى: ﴿وَمَا جَعَلَ عَلَيْكُمْ فِي الدِّ

٧٨[، ﴿ ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈ  ۈ  ۇٴ   ۋ﴾ ]البقرة: ١٨٥[.

وقد جاء في الكافي عن الإمام جعفر الصادق )ع( قال: صعد رسول الله 

)ص( المنبر ذات يوم، فحمد الله وأثنى عليه وصلى على أنبيائه )ص( ثم قال: 

أيها الناس ليبلّغ الشاهد منكم الغائب، ألا ومن أنظر معسراً، كان له على الله 

أبو عبدالله  قال  ثم  ماله حتى يستوفيه،  بمثل  يوم صدقة  عز وجل في كل 

)ع(: چ ې  ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         

ئې چ أنه معسر فتصدقوا عليه بمالكم فهو خير لكم.
چ   ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئې   چ . ثم يثير أمام الدائن القادر 
الموقف الروحي الذي يتسامى معه الإنسان إلى أجواء التضحية والعطاء. فيبدأ 

بالتفكير في المكاسب التي يحصل عليها عند الله، بدلاً من الحسابات المادية 

التي تخضع للربح والخسارة في ما يحصل عليه من ماله أو في ما لا يحصل 

عليه منه، فإذا كان المدين غير قادر، وكان من حقه أن ينتظره، فإن من حق 

الله عليه في شكره لنعمه، ومن حق نفسه عليه في أن يرفع درجتها عند الله 

من خلل أعمال الخير، أن يتصدق بهذا الدين على صاحبه قربة إلى الله، فهو 

خير له عند الله الذي يتقبل صدقات عباده ويعفو عنهم ويجزل لهم العطاء 

في الدنيا والخرة، إن كانوا يعلمون موازين الربح والخسارة في ما يبقى ويخلد 

ويستمر، فل يقتصرون على الموازين العاجلة التي يفكر فيها الغافلون.
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چ    ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  
بم چ. وتأتي الدعوة إلى التقوى في هذا الفصل الذي تتنوع أغراضه، في 
نطاق ما يحبه الله وما لا يحبه، لتبعث في روح الإنسان التفكير العميق في 

التي  الفانية  الدنيا  الله من هذه  إلى  العودة  الذي يمثل  العظيم  اليوم  ذلك 

يترك فيها الإنسان كل شيء وراءه مما يتنافس عليه الناس ويتقاتلون حوله، 

ولا يبقى مع الإنسان إلا العمل، في ما أعطاه وفي ما منعه من مال الله ومن 

مال الناس، وفي ما أطاع الله فيه وفي ما عصاه. ويقف الإنسان في الانتظار، 

كل ينتظر دوره، ويحاول أن يعرف رصيده، وتعرض الأعمال، فلكل نفس ما 

كسبت، تستوفيه وتأخذه لا ينقص منه شيء مهما قل، لأن اليوم هو يوم العدل 

ويوم الجزاء العادل الذي يحمل الشعار الخالد العظيم »لا ظلم اليوم«. وبعد 

ذلك ماذا ينتظر الإنسان في هذه الدنيا ليسير على خط التقوى في حياته، ما 

دام يؤمن بالله وباليوم الخر ويعرف أن عليه أن يوجه نفسه إلى ما يسعدها 

يفكر في  السعادة، كما  لها طموحها في  ويرفع درجاتها في الخرة ويحقق 

تحقيق ذلك في الدنيا.

وقد ذكر في مجمع البيان أن هذه الية هي آخر آية نزلت على رسول الله 

)ص( ولم يعش بعدها إلا واحداً وعشرين يوماً. فإذا صح ذلك، فإن معناه أن 

الية تمثل النداء الأخير الذي يوجهه الله في وحيه إلى عباده، ويلخص فيه كل 

مسؤوليات الإنسان في الحياة بالسير على خط التقوى الذي يستمد الإنسان 

قوة الاستمرار فيه والإلحاح عليه من التفكير في اليوم الذي يرجع فيه إلى 

الله، فيحصل الإنسان فيها على كل ما عمل؛ إن خيراً فخير وإن شراً فشر. إنه 

الخط والزاد، كما قال تعالى في آية أخرى: ﴿ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤڦ  

ڦ   ڦ  ڦ  ﴾ البقرة١٩٧.

ڀ   ڀڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
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ڤ   ٹٹ   ٹ   ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ      ٺ   ٺٺ   ٺ   ڀ  
چ   ڃ   ڃ         ڃ   ڄڃ    ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   ڤ   ڤ    
ڈ   ڎڈ   ڎ   ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ    ڇ     ڇ    ڇ   چ   چ   چ  
ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک   ڑڑ   ژ   ژ   
ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  ہ   
ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ   ےے  ۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  
ۇ  ۇ  ۆۆ  ۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې   
ې    ېې  ى  ى  ئائا  ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  
ئۈ  ئېئې  ئې   ئىئى  ئى  یی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ٱ  ٻ  
پ  پ  پ     پ  ڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ   ٻ            ٻ  ٻ  
ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦ  

ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃچ.
في هاتين اليتين جولة تشريعية حول أحكام الدين في ما يُراد توثيقه 

وإثباته، من أجل أن لا يكون هناك مجال لإنكاره من قبل المدين في الحالات 

التي لا يوجد هناك أي مستند للدائن عليه، فقد أراد الله أن يكتب الدين بشكل 

موثق لا يدع مجالاً لللتباس والإنكار، ودعا الكاتب الذي يُحسن الكتابة إلى 

أن يستجيب لذلك إذا طُلب منه، وحثّ على الشهادة وطلب من الشهداء أن 

لا يمتنعوا إذا دعوا إلى تحمّلها، كما لا يجوز لهم الامتناع إذا دعوا إلى إقامتها. 

ثم أشار إلى تشريع الرهن إذا لم يكن هناك مجال للكتابة، ثم ترك المجال 

للمسلمين أن يتعاملوا على أساس الثقة المتبادلة التي تدفعهم إلى الوثوق 

ببعضهم البعض من دون حاجة إلى الإشهاد والكتابة.

من   – الله  يريد  إرشادياً  عملياً  برنامجاً  اليتين  هاتين  في  نجد  وهكذا 

خلله – أن يخطط للإنسان علقاته المالية لئل تدخل في أوضاع سلبية تهدم 

العلقات الإنسانية في نهاية المطاف، ولكن قد يرد هنا سؤال لماذا كل هذا؟ 
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إن الأمر بالكتابة والإشهاد والرهن، بالدقة التي تتحدث عنها هاتان اليتان، قد 

يترك انطباعاً سلبياً في ما يتعلق بالعلقات، ويُلقي ظلً من الشك على تصور 

الوثاقة في علقات المؤمنين بعضهم مع البعض الخر، فإذا كانت العلقات 

المالية تحتاج إلى الإثبات والتوثيق، فأين تقف ثقة المؤمنين ببعضهم البعض، 

وما هو موقعها في التخطيط للمجتمع المؤمن؟ فإن الإنسان إنما يحتاج إلى 

التوثيق بالكتابة ونحوها في حالة انعدام الثقة بالشخص نفسه.

ونجيب على ذلك، أن الإسلم يدعو إلى حسن ظن المؤمن بأخيه المؤمن، 

لذلك  يريد  ولكنه  بينهم،  ما  في  العلقات  تسود  أن  المتبادلة  للثقة  ويريد 

أن يستمر ويتركز ويقوى حتى لا يتعرض للحالة الطارئة الاستثنائية التي قد 

العصمة  المواقع، فإن الإيمان لا يعني  العام في كثير من  الخط  إلى  تسيء 

الانحرافات  من  وعملياً  روحياً  العصمة ضماناً  لتكون  الخطأ  التي يمتنع فيها 

فتضعف  داخله،  في  تستيقظ  التي  نقاط ضعفه  للإنسان  تبقى  بل  السلبية، 

إرادته وتقوده إلى أن ينحرف عن خط الله في ما أمره به ونهاه عنه، فيخون 

الأمانة وينكر الحق، ويتنكر للمسؤولية، إذا لم تكن هناك ضوابط مادية تواجه 

الصعوبات،  أمامه  فتثير  الانحراف،  من  تحميه  عملية  بضغوط  نقاط ضعفه 

للحق  الإنكار  وأن  الفضيحة،  تعني  الخيانة  أن  ليعرف  بالتحديات،  وتواجهه 

والتنكر للمسؤولية لا يثبتان أمام الدلائل الواضحة التي لا يملك الإنسان معها 

إلا الاعتراف الحاسم، لأنها تحيط به من بين يديه ومن خلفه.

وهناك نقطة أخرى لا بد من ملحظتها في هذا السبيل، وهي أن الثقة 

إذا كانت ضماناً لعدم الخيانة من قِبل المدين، فهل هناك ضمانة دائمة لعدم 

الخيانة من وارثه إذا مات المدين؟ فقد نجد بعض المدينين ينكرون الدين إذا 

لم يكن للدائن مستند مادي من كتابة أو شهادة أو رهن، كما قد نجد ورثة 

بعضهم ينكرون وجود الدين لضعف في الدين أو لعدم علمهم بذلك من غير 

طريق الدائن. أما إذا كان هناك إثبات مادي، فإنه يحميهم من الإنكار، كما 
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يحمي للدائن حقه في حال إنكاره حالة شاذة أو عقدة مستعصية.

إن الإسلم يفكر أن الإنسان لا بد له من ضوابط خارجية تحمي مسيرته 

على خط الاستقامة، وذلك بعد أن أطلق في حياته الضوابط الداخلية من خلل 

الإيمان. وفي ذلك كله تأكيد لاستمرار الثقة في العلقات وتنمية لها في مواجهة 

نقاط الضعف التي تزلزل قواعدها الإيمانية في الداخل. ذلك هو الخط العام 

الذي ينبغي للمسلمين أن يتحركوا فيه في خط حياتهم الطويل، ولا ينبغي لهم 

أن يتعقدوا عندما يطلب منهم ذلك انسياقاً مع الهواجس التي يثيرها الشيطان 

في نفوسهم ليسوّل لهم تنافي ذلك مع الشعور بكرامتهم والثقة بأمانتهم، بل 

يجب أن يجدوا فيه الضمانة العملية لبناء المجتمع على أسس ثابتة لا تقبل 

الاهتزاز والانهيار. وقد ترك الإسلم الساحة مفتوحة للمسلمين في هذا التشريع، 

التشريعية فرضاً  بنوده  الأبواب ولم يفرض عليهم ممارسة  فلم يغلق عليهم 

من باب الواجب، بل كل ما هناك، أنه أراد إثارته في حياتهم كنظام اختياري 

ينطلق من قاعدة المصلحة العامة التي تركز حياتهم على أساس ثابت، فلهم 

أن يأخذوا به في نطاق التطبيق العملي الذي لا يشعرون معه بالعقدة ضده، 

بل يتقبلونه كأسلوب واقعي حكيم، ولهم أن يتركوه في الحالات التي يشعرون 

فيها بالأمن على حقوقهم وأموالهم من دون أيّ مبرر للخوف، فذلك هو شأنهم 

في ما يفعلون وفي ما يتركون، لأنه قضيتهم الخاصة في حقوقهم وأموالهم.

إن القضية هي قضية المبدأ كقاعدة وكقيمة اجتماعية، من موقع النصح 

والإرشاد، لا من موقع الفرض والإلزام، وهذا ما يعبر عنه في المصطلح الفقهي 

الأصولي بالأمر الإرشادي الذي لا يستتبع موافقته ومخالفته ثواباً وعقاباً، في 

مقابل الأمر المولوي الذي ينطلق في خط طاعة المكلف لله على أساس الثواب 

والعقاب، والله العالم بحقائق أحكامه.

ڀ   ڀڀ     پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
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العدل في كتابته، فيكون دقيقاً  . وذلك بأن يراعي  ڀ  ٺ  ٺ  چ 
في كل الخصوصيات المتعلقة بالموضوع، فل يكتب ما لا أساس له في القضية. 

وقد عبر بالدين ولم يعبر بالقرض، لأن القرض هو أن يأخذ الإنسان من إنسان 

آخر نقداً معيناً أو بضاعة معينة إلى أجل ليدفعه الخر عند حلول الأجل، مثلً 

بمثل، أما الدّين، فهو كل تعامل مبني على عوض أو معوّض مؤجّل، كما في 

الإجارة أو البيع أو الصلح أو نحوها، بحيث يكون أحدهما مديناً للآخر. وفي 

ضوء ذلك، فإن الية تشمل القرض كما تشمل كل المعاملت المشتملة على 

تأجيل أحد العوضين، وليست الكتابة واردة على سبيل الوجوب، بل الإرشاد، 

على الرغم من ظهور الأمر في الوجوب، لأن الظاهر من سياق الية هو ورود 

المسألة على سبيل الاستيثاق، ولذلك قال تعالى بعد ذلك: چڀ  ڀ  ٺ  

المستقبل  إلى  ناظرة  القضية  بأن  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ مما يوحي 
الذي قد يتمخض عن بعض الأوضاع والانحرافات التي تؤدي إلى النزاع فيما 

بينهما، فأريد توثيق الدّين بحيث لا يستطيع المدين أن ينكره في ما بعد.

الثقافة  بأن  إيحاء  هذا  وفي  چ  ٹٹ   ٹ   ٹ   ٿ   ٿ   ٿ   ٿ      ٺ   چ    
مسؤولية المثقف في الإسلم لمن يحتاج إليه، فليس له الامتناع عن تقديمها 

للآخرين الذين يحتاجون إلى خدماتها في أمورهم، لأنها ليست شيئاً ذاتياً بعيداً 

عن المسؤولية. وقد يستوحي الإنسان منها ضرورة وجود أشخاص في المجتمع 

يملكون مثل هذه المعرفة التي تساهم في تنظيم وثائق المجتمع في معاملته 

الذي يعمل على  العدل«  التوثيق، ولعل وظيفة »كاتب  إلى  مما يحتاج فيها 

كتابة العقود المتداولة بين الناس بما فيها الديون مستوحاة من هذه الية، لأن 

الدّين لا خصوصية له في المسألة، بل القضية تشمل كل المعاملت الجارية 

بين الناس التي يحتاج فيها إلى التوثيق حذراً من أن ينكر البائع بيعه والمؤجر 

إجارته والشريك شراكته ونحو ذلك، فهي قضية عامة في عمق المسؤولية 

چ ڤ ڤ    ڤ  ڤ  ڦ  چ بأن يلقي عليه حدود الحق الذي يلزمه 
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للدائن چ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄچ  فإن التقوى تفرض على الإنسان أن 

لا ينقص أحداً في ما يعطي وفي ما يوثق من إثباتات. چڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  

چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  ڎڈ  چ  لأن الإنسان الذي لا 
يتمتع بصفات المسؤولية التي تجعل إقراره أو تصرفه شرعياً، أو الذي لا يستطيع 

ممارسة مسؤوليته، لا بد من أن يكون له وليّ خاص كالأب والجدّ بالنسبة للصغير 

والمجنون، أو عام كالحاكم الشرعي.

ولا بد من أن يراعي العدل في تحديد المبلغ والأجل مع كل الخصوصيات 

في مثل هذه الحالة بشكل أكثر تأكيداً لتعلق الموضوع بالإنسان القاصر الذي 

لا بد للولي من أن يراعي الاحتياط في المحافظة على حقه بكل دقة، فهو الذي 

يتولى أموره ويوثق عقوده ويرعى كل علقاته العامة والخاصة. چڈ  

ژ   ژ  ڑڑچ وقد جعل الله الشهادة طريقاً من طرق إثبات الحق، 
وذلك من خلل البينة التي تتمثل في شاهدين عدلين. ولا بد من أن يكونا 

چ  ژ   بالغين عاقلين راشدين حافظين مسلمين، وهذا مستوحى من قوله: 

ڑڑچ أي ممن كان على دينكم.
چ  ک  ک  ک  ک  گ  گ   چ  فإنهما تقومان مقام الرجل في 

چ  ڳ  ڳ   بقوله:  الله سبحانه  ما ذكره  فهو  ذلك،  السبب في  أما  الشهادة. 

ڱ  ڱ   ڱ  ڱچ وقد يكون الأساس فيه هو قوة الجانب 
مسؤولياتها  تحمّل  في  تحتاج  التي  الأمومة  طبيعة  تقتضيه  الذي  العاطفي 

طبيعة  تقتضيه  كما  العاطفة،  من  كبير  رصيد  إلى  المرهقة  الثقيلة  وأعبائها 

الأنوثة التي توحي بالأجواء والمشاعر العاطفية المرهفة التي تثير في الجو 

الزوجي الحنان والعاطفة والطمأنينة. وربما تتغلب العاطفة فتنحرف بالمرأة 

عن خط العدل في الشهادة وتضل عن الهدى، لا سيما إذا كان جو القضية 

المشهود بها يوحي بالمأساة في جانب المشهود عليه أو المشهود له، فتتجه 

العاطفة إلى مراعاة مصلحته من خلل الحالة المأساوية الخاصة التي تحيط 
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به. فكان لا بد من امرأة مثلها تصحح لها الخطأ، وتذكرها المسؤولية، وتترك 

للحاكم المجال لممارسة حريته في الوصول إلى الحق من خلل ذلك. وليس 

القيمة في  العاطفة ليست شيئاً ضد  المرأة، لأن  لكرامة  امتهان  القضية  في 

الضوابط  تعيش  أن  أراد  الله  ولكن  كبيرة.  إنسانية  قيمة  بل هي  شخصيتها، 

الداخلية والخارجية التي تحميها من الانحراف في الجانب الأقوى منها، على 

أساس الاحتياط للعدالة التي أراد الله للإنسان أن يبلغها في كل ما يحدث من 

قضايا وأوضاع على مستوى الفرد أو المجتمع.

چ گ  گ  ڳ  ڳچ  الظاهر من ذلك هو الرضا بلحاظ حالة الوثاقة 
التي تحصل من العدالة التي هي الاستقامة على الخط الشرعي الذي يبعث 

على الصدق ويمنع عن الكذب.

چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ فإن الشهادة هي مسؤولية الناس من أجل 
الوصول إلى الحقيقة التي ينبغي تركيز الحياة على قواعدها الثابتة، فل بد من 

تحملها إذا دُعي إلى ذلك، لأن ذلك هو سبيل إقامة العدل ومحاربة الظلم، 

ولولا ذلك لكانت إقامة البينة معتمدة على الصدفة من دون أي أساس للإلزام.

چہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ   ےےچ. أي لا يدفعكم الملل 
أو الضجر اللذان قد ينشآن من الأوضاع النفسية أو من انتظار تهيئة الأجواء 

أو الشروط الضرورية للشهادة والكتابة، إلى أن ترفضوا الكتابة أو تمتنعوا من 

الدخول في تفاصيل الموضوع صغيراً أو كبيراً إلى الوقت المحدد له. فل بد 

من توضيح الصورة للحق مهما كان حجمها ليقف الناس عندها من دون حاجة 

إلى الجدال والنزاع..

چ ۓ  ۓ      ڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆچ. فإن أقرب الأمور 
تأكيداً  الأساليب  وأكثر  للشهادة،  إقامة  الأشياء  وأعظم  الله،  عند  العدل  إلى 

على عدم الارتياب في الوصول إلى معرفة الحق، هو الوقوف عند هذا الخط 

التشريعي في ما قرره الله من هذا البرنامج العملي المحدد. وذلك كله في 
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أما في  إلى أجل مسمى.  العوضين  أحد  تأجيل دفع  تفرض  التي  المعاملت 

المعاملت الحاضرة المبنية على الدفع نقداً في حالة الأخذ والعطاء، فل بأس 

عليكم من عدم الكتابة لعدم الحاجة إليها إلا في حالات خاصة، ولما في ذلك 

من الحرج الشديد الذي يوجب صعوبة التعامل لما يتطلبه ذلك من تأخير في 

ما تقتضي المصلحة الإسراع فيه، وذلك هو قوله تعالى: 

ې     ې    ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ    ۈ   ۈ       چ 
كما  ئائاچ  ى   چى   ذلك  من  عليكم  ضرر  لا  لأنه   ، ېچ 

تشهدون في حال الدّين، لتثبت من خلل ذلك ملكيتكم للشياء التي تشترونها...  

چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېچ لأن الكاتب بالعدل 
والشاهد به ينطلقان من أمر الله الذي أراد به مصلحة الناس، فل يجوز لأحد 

الإضرار بهما، فيما إذا كان الحق على خلف رغبته، ومن يفعل ذلك، فإنه ينحرف 

عن خط الله الذي أمرنا بالسير عليه وجعل الانحراف عنه فسقاً وضللاً وضياعاً 

في متاهات الضلل.

وذكر بعضهم – كما في مجمع البيان – أن أصل )يضارّ( يضارر بكسر الراء 

النهي للكاتب والشاهد  الأولى عن الحسن وقتادة وعطاء وابن زيد، فيكون 

عن المضارةّ، فعلى هذا، فمعنى المضارةّ أن يكتب الكاتب ما لم يُمْلَ عليه 

ويشهد الشاهد بما لم يستشهد فيه أو بأن يمتنع من إقامة الشهادة، وقيل: 

الأصل فيه لا يضارر بفتح الراء الأولى عن ابن مسعود ومجاهد، فيكون معناه: 

لا يكلف الكاتب الكتابة في حال عذر ولا يتفرغ إليها ولا يضيق الأمر على 

الشاهد بأن يدعى إلى إثبات الشهادة وإقامتها في حال عذر ولا يعنّف عليهما. 

قال الزجاج: والأول أبين لقوله: چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئېچ فالفاسق 

أشبه بغير العدل وبمن حرفّ الكتاب منه بالذي دعا شاهداً ليشهد أو دعا كاتباً 

ليكتب وهو مشغول. والظاهر هو الوجه الثاني، لأن الخطاب هو للناس الذين 

يطلبون الشهادة والكتابة بقرينة قوله: چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئېچ ولو 
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كان – على نحو المبني للفاعل – كما هو الوجه الأول – لكان من المفروض 

توجيه الخطاب للكاتب أو الشهيد، إما على نحو المفرد أو المثنى. ولعل هذا 

الوجه أقرب مما ذكرناه أولاً في توجيه الية – وإن كان محتملً – لأن الملحوظ 

فيه هو الإضرار بالشاهد والكاتب بعد الشهادة أو الكتابة من قبل الناس الذين 

يتضررون منهما، بينما الظاهر أن الفقرة واردة في المنع من الضغط الذي يوجه 

إلى الكاتب أو الشاهد عند دعوتهما إلى ذلك، فل يجوز تعجيلهما بتعطيلهما 

عن أشغالهما المهمة، أو لا يعطى الكاتب حقه من الجعل أو يحمّل الشاهد 

مؤنة مجيئه من بلده – كما جاء في الكشاف – والله العالم.

 چ ئې   ئىئىچ فإنه أساس النجاة في الدنيا والخرة، فل بد لكم من اتباع 
غاية  هو  الذي  رضوانه  على  لتحصلوا  وتشريعاته  وتعاليمه  ونواهيه  أوامره 

الغايات للمؤمنين.

چ ئى  یی ی  ی  ئج  ئحچ فهو الذي يفتح لكم أبواب 
المعرفة، ويقودكم إلى الوضوح في الرؤية من خلل علمه في ما هيّأه لكم من 

وسائل العلم الذاتية، وفي ما أوحى به إليكم من خلل رسله، وأنتم لا تعلمون 

شيئاً من ذلك، فاشكروه على ما علمكم وأطيعوه في ما أراد لكم من العمل 

بما علمكم إياه.

  چٱ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀچ فإن الرهن وثيقة 
للدّين، كما هي الكتابة والشهادة، فقد تمس الحاجة إليه في بعض الحالات 

التي لا مجال فيها للكتابة أو الشهادة، كما في الغالب من حالات السفر في 

المجتمع الذي يقل فيه الأشخاص الذين يتقنون القراءة والكتابة. ومن ذلك 

التي  للحالات  نموذج  بل هي  الحالة،  بهذه  ليس مخصوصاً  الرهن  أن  نفهم 

يطلب فيها الوثيقة على الدين بالرهن، مما قد يمكن فيه الكتابة والإشهاد، 

ولكن الدائن لا يريد أن يدخل في الأوضاع التي تقتضيها الدعاوى في إقامة 

البينات، بل يحاول أن يستوثق لنفسه بالأشياء المادية التي تحت يده، فيمكنه 
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استيفاء دينه منه عند امتناع المدين عن وفاء الدين... وهناك أبحاث تفصيلية 

في أحكام الدين والرهن تطلب من كتب الفقه، فليراجعها من يشاء.

چ ڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ  الظاهر أنها واردة في 
الدين الذي لا يشعر الدائن فيه بالقلق على ماله، ولا يخاف عليه من الجحود 

الكتابة  الإنسان  يترك  بأن  بأس  الحال لا  بالمدين، وفي هذه  لثقته  والنكران 

والإشهاد إن شاء ذلك، فإن الله لا يريد أن يغلق على عباده باب الثقة الشخصية 

الثقة من صاحب  الذي حصل على  الإنسان  إلى هذا  يتوجه  ثم  المتبادلة... 

واؤتمن على الدين أن يحافظ على هذه الثقة ويرد على صاحبه دينه، فيحفظ 

وقوتها  حيويتها  الحميمة  الإنسانية  للعلقات  لتبقى  العهد،  ويصون  الأمانة 

وامتدادها العملي في العلقات الإنسانية، فإن الأمانة تعطي ذلك بُعداً واقعياً 

المجال،  بمثالية ذلك في هذا  للنطباع  العكس موجباً  بينما يكون  ملحوظاً، 

بعيداً عن الضوابط المادية للأشياء.

وقد ربط الله ذلك بالتقوى، للتأكيد على أن التقوى تنطلق في خط الأوضاع 

المادية للإنسان كما تنطلق في أجواء العلقات الروحية، وذلك في قوله تعالى: 

چ   ٿ   ٿ  ٹٹچ. وفي ضوء هذا، لا بد من حركة التربية الإسلمية في هذا 
الاتجاه، كما لو كانت أمراً عبادياً محضاً، ليتعلم الناس أن يراقبوا الله في تفاصيل 

العلقات، كما يتعلمون أن يراقبوه في تفاصيل العبادات، فيكون ذلك مثاراً 

للهتمام الفردي والاجتماعي في جوانبه الفقهية الشرعية.

چ ٹ  ٹ  ڤچ فإن إظهار الحق مسؤولية الإنسان لإقامة العدل 
بمعاونة الجهات القضائية لتقوية فرص حركة العدالة في قضايا الناس. فإنه 

إذا امتنع عن ذلك انطلقاً من أوضاع ذاتية معقدة، كانت الفرص أمام القضاء 

محدودة في الوصول إلى نتيجة جيدة حاسمة، مما يجعل من هذه القضية 

شيئاً مرتبطاً بالإيمان القلبي الذي يفرض على الإنسان الاهتمام بالقضايا الحيوية 

للمجتمع، من موقع مسؤوليته الإيمانية في ما تمثله من خط عملي في الحياة 



290 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

290 

اهتماماته  في  الانحراف  على  يدل  ڦچلأنه  ڦ   ڦ    ڤ   چڤ  
وتصوراته التي تبعده عما يحبه الله ويرضاه في هذا المجال من اهتمام المؤمن 

بأمور المؤمنين في ما يرفع مستواهم الفردي والاجتماعي في خط العدالة.

جاء في تفسير الكاشف، »فإن قلت: هل اقتصر على قوله: چ ڦ   ڦچ 

كتمان  قلت:  وحده؟  القلب  لا  الثمة  هي  والجملة  القلب،  ذكر  فائدة  وما 

الشهادة هو أن يضمرها ولا يتكلم بها، فلما كان إثماً مقترناً بالقلب أسند إليه، 

لأن إسناد الفعل إلى الجارحة التي يعمل بها أبلغ. ألا تراك تقول، إذا أردت 

التوكيد: هذا مما أبصرته عيني، ومما سمعته أذني، ومما عرفه قلبي، ولأن القلب 

هو رئيس الأعضاء والمضغة التي إن صلحت صلح الجسد كله وإن فسدت فسد 

الجسد كله، فكأنه قيل: فقد تمكن الإثم في أصل نفسه وملك أشرف مكان 

فيه، ولئل يظن أن كتمان الشهادة من الثام المتعلقة باللسان فقط، وليعلم أن 

القلب أصل متعلقه ومعدن اقترانه، واللسان ترجمان عنه، ولأن أفعال القلوب 

أعظم من أفعال سائر الجوارح، وهي لها كالأصول التي تتشعب منها، ألا ترى 

فإذا  القلوب،  أفعال  الإيمان والكفر، وهما من  الحسنات والسيئات  أن أصل 

جعل كتمان الشهادة من آثام القلوب، فقد شُهد له بأنه من معاظم الذنوب.

وربما أريد بذلك التأكيد على عقدة الإثم الكامنة في قلبه انطلقاً من خبث 

ذاته التي لا تفكر بالخير للناس، لا سيما هؤلاء الذين ائتمنوه على الشهادة 

ووجدوا فيها عوناً على إثبات حقوقهم، كما رأوا فيه الإنسان الذي يؤدي الأمانة 

إلى أصحابها وإلى الله، لأنها أمانة الله كما هي أمانة الناس عنده، فقد يكون 

التعبير وارداً في الإشارة إلى دلالة الكتمان على إثم القلب الذي يلتقي مع 

خبث السريرة وفساد النية وإضمار الشر للناس؛ والله العالم.

مجال  لا  بما  يعتذر  أن  منكم  أحد  يحاول  فل  چ  چڄ  ڄ  ڄ  ڄ  
فيه للعذر في ما يكتمه الإنسان من الشهادة التي يحملها، اعتماداً على إنكار 

تمنعه من  أو على وجود ظروف شرعية  الموضوع من جهة،  بذلك  معرفته 
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إظهار شهادته، أو ادعاء عدم وضوح القضية بالمستوى الذي يستطيع تقرير 

النتائج بشكل حاسم، فإن الله عليم بكل ما يعمله الإنسان في السر والعلن.

  چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  
ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  گ  ڳچ.

في هذه الية إيحاء للإنسان بالتطلع الدائم إلى ما يشتمل عليه الكون 

من قوى كونية تفرض على القلب سيطرتها، أو في ما يتمثل فيه من ظواهر 

طبيعية تأخذ بالنفس والفكر في ما يشبه الرهبة والدهشة، أو ما تتحرك فيه 

من طاقات متنوعة تثير في روحه الكثير الكثير من المشاعر والأحاسيس التي 

تربطه بالأشياء، الأمر الذي يوحي له بالخضوع والعبادة.

إن هذه الية وأمثالها، توحي للإنسان بدراسة القدرة الخلفة التي تكمن 

خلف كل هذه القوى والظواهر، ليعرف بأن الله هو الذي يملك ما في السموات 

وما في الأرض من هذا كله، لأنه هو الذي أبدعها وخلقها، الأمر الذي يجعل 

كل مشاعر الدهشة والتعظيم والتقديس والضآلة، موجهة إلى الله سيحانه في 

ذلك كله، فيشعر الإنسان أمامه بالحرية والثقة الكبيرة، لأنه يقف أمامها على 

قدم المساواة في عبوديته لله، بل ربما يشعر بالتفوق عليها من خلل الفكرة 

الدينية التي تقول له بأنها مسخرة له في حياته.

ولكن هذا الإيحاء لا يتجمد أمام هذه المشاعر، بل ينطلق ليجعل الإنسان 

وجهاً لوجه أمام حركة المسؤولية في حياته الداخلية والخارجية، باعتباره قوة 

من قوى الكون العاقلة المسؤولة التي يريدها الله أن تدخل في النظام الكوني 

الشامل على أساس الإرادة والاختيار المرتبط بعبودية الإنسان لله، فيمتد ذلك 

في إحساسه بالرقابة الدقيقة لخلفيات الأعمال في داخل النفس، فل يكتفي 

بالنظر إلى ظواهرها. وينطلق الحساب في هذا الاتجاه، مما يجعل الإنسان 

منضبطاً أمام تكاليفه الشرعية في أعماله التي يتحمل مسؤوليتها أمام الله إذا 
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عصى وتمرد، فله تعالى الحكم الأول والأخير، فيغفر لمن يشار ويعذب من 

يشاء، من دون أن يتدخل أحد في إرادته، وهو القادر على كل شيء في ذلك 

وفي غيره، فليخضع الإنسان للقدرة المطلقة، وليطلب من الله العفو والمغفرة.

المفسرين، وذلك من خلل  الجدل بين  من  أثارت هذه الية كثيراً  وقد 

دلالتها على أن الله يحاسب الإنسان على ما في نفسه مما يبديه أو مما يخفيه، 

وهذا ما قد لا يرتضيه الكثيرون، على أساس أن الجزاء بالعقاب على الأعمال 

لا على النيات.

فلذلك ذهب البعض إلى أنها منسوخة لأن ظاهرها المحاسبة، على كل ما 

يرد في القلب، وهو تكليف بما لا يطاق، مرفوع بقوله تعالى:   چ  ۇ  ۇ   ۆ  

ۆ  ۈ  ۈ   چ ]البقرة: ٢٨٦[. ومنهم من ذهب إلى ارتباطها بآية كتمان الشهادة، 
أو اختصاصها بالكفار، ومنهم من فسر المحاسبة بمعنى الإخبار لا العقاب.

بما  التكليف  إمكانية  يتوقف على  النسخ  بعيدة، لأن  الوجوه  وكل هذه 

لا يطاق مما لا يقدر عليه الإنسان مطلقاً، وهو مستحيل عقلً، فكيف يمكن 

أو اختصاصها  الشهادة  بآية كتمان  ارتباطها  الله ثم ينسخه، ولأن  أن يشرعه 

بالكفار مما لا دليل عليه من اللفظ، أما تفسير المحاسبة بالإخبار لا بالعقاب، 

فهو خلف الظاهر.

وذهب صاحب تفسير الميزان إلى القول: »إن الية إنما تدل على المحاسبة 

الإخفاء  في صورتي  الجزاء  كون  وأما  أخُفي،  أو  أظُهر  النفوس سواء  في  بما 

العزم، سواء  مدار  الجزاء دائراً  والإظهار على حد سواء، وبعبارة أخرى: كون 

فعل أو لم يفعل، وسواء صادف الواقع المقصود أو لم يصادف، كما في صورة 

التجري مثلً، فالية غير ناظرة إلى ذلك. وخلصته أن الية تتعرض للمحاسبة 

على ما في النفس كمبدأ من دون الدخول في شروط ذلك، فل مانع من ورود 

دليل آخر يدل على اشتراط الحساب بالعمل. وهذا قريب إلى الصواب، ولكن 

الظاهر أن هذه اليات واردة في سياق الحديث عن الحساب على العمل من 
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خلل نوع النية الدافعة إليه، بعد أن قرر القرآن الكريم في أكثر من آية ورود 

الحساب عليه تماماً كما هو الحديث المشهور: »فإنما الأعمال بالنيات وإنما 

لكل امرئ ما نوى« أو الحديث المعروف: »إن الله يحشر الناس على نياتهم 

يوم القيامة«، والله العالم بحقائق آياته.

  چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   
ڭ   ڭ   ۓ   ےۓ   ے    ھ   ھھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ  
ڭ  ڭ   ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉې   ې  ې  
ې  ى    ى  ئا  ئائە  ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  
ئې  ئېئې  ئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئح  ئم  ئى  ئي   بج  بحبخ   بم  بى  

بي  تج  تح  تخ  تم   چ.
مجتمع  المدينة،  في  المؤمن  للمجتمع  رائع  تصوير حي  الية  في هذه 

مسؤولية  من  يواجهه  وما  وإيمان،  أفكار  من  يحمله  بما  وأصحابه،  الرسول 

ويعيشه من تطلعات بين يدي الله في مشاعره وأحاسيسه المنسابة في روحية 

العبادة وصفاء الروح وخشوع الدعاء، هناك عندما يعيش الإنسان العبودية 

الخالصة أمام الألوهية الخالقة العظيمة في الشعور بالحاجة التي تفتش عن 

الإحساس  وفي  والرحمة،  والعفو  المغفرة  عن  يبحث  الذي  والذنب  الغنى، 

بالضعف من الله وحده لا من أحد غيره، وهو ما يستدعي القوة والنصرة في 

كل معارك الصراع في سبيل الله تعالى.

الشعور  وفي  العقيدة  في  الأساسية  بالقضايا  إيحاء  التصوير  هذا  وفي 

مقوّماته  عن  بالبحث  مؤمن  مجتمع  أو  إنسان  لكل  خفية  ودعوة  والعمل، 

وخصائصه، في ما تشتمل عليه هذه الية من خصائص ومقوّمات، وبالانطلق 

في روحياته وتطلعاته في أجواء هذه التطلعات الروحية في الية. 
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انطلق  الذي  الأول  المؤمن  فهو  ڱچ  ڱ   ڱ    ڱ    ڳ   ڳ   چڳ    
برسالته التي تلقاها من ربه من خلل قناعته العميقة بأنه هو الحق الذي لا 

يقترب إليه الشك، لأن الله لا يريد للرسول أن يدعو الناس إلى الإيمان الأعمى 

قبل الانفتاح على الدين في وضوح الرؤية، وسعة الأفق، وصدق الفكر والشعور، 

والتزام الموقف الحق، فل معنى لرسالة يشك رسولها في صدقها، وكيف يمكن 

لمن لا يملك القناعة أن يقنع الخرين بقناعاته، فإن فاقد الشيء لا يعطيه.

چںںچ الذين تلقوا الدعوة فأصغوا إليها بمسامع قلوبهم وفكروا 
التفصيلي  إيمانه  ليعيش  منهم  واحد  كل  انطلق  ولذلك  بها،  فآمنوا  بالرسالة 

بكل مفردات الإيمان الرسالي. چ  ڻ      ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀ چ  لأن الله 

حدثهم عن ذلك كله من خلل الوحي الذي أنزله على رسوله ليبلغهم إياه، 

ولأن الرسول قد حدثهم عن كل حركة الأنبياء، ولهذا اعتبروا الإيمان بالرسل 

السابقين جزءاً من الإيمان برسالة الرسول، لأن الرسالات تتتابع في المسيرة 

الإيمانية، فكل رسالة تكمل الرسالة التي قبلها، كما أن كل رسول يُصدق النبي 

الذي يأتي من بعده، وهكذا أعلنوا جميعاً چ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھچ  فهم 

الذي اصطفاهم الله لإبلغ رسالاته مع اختلف مواقعهم ورسالاتهم چھ  

ے    چ ما جاء به الرسول مما بلغه عن اللهچ  ےۓچ أوامره، لأن الإيمان 
يفرض على المؤمنين الاستماع الواعي والطاعة العميقة الواسعة، چۓ  

ڭچ اغفر لنا ذنوبنا فإننا راجعون إليك، منفتحون عليك في رجاء شديد أن 
أمر عبادك  تملك  الذي  فأنت  چڭ  ڭچ  تتقبلنا في ساحة رضوانك 

لتجزيهم جزاء ما عملوا أو لتغفر لهم ما أسلفوا، فيكون مصيرهم بيدك عندما 

تدفع بهم إلى الجنة أو إلى النار.

چ   ۇ  ۇ   ۆ  ۆ  ۈ  ۈچ لأنه الرحمن الرحيم، فل يأمر عباده إلا 
بما يستطيعون الإتيان به، ولا ينهاهم عن شيء إلا إذا استطاعوا تركه، چۋ  ۋ  

ۅېچ  من الطاعات التي قامت بها بجهدها الواعي چ  ۅ  ۉ  ۉېچ  
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من السيئات التي اندفعت فيها من خلل ضغط الغرائز في خط الانحراف مما 

يجعلها تواقع معصية الله من دون وعي للنتائج القاسية التي تقودها إليها. 

وهكذا يواجه المؤمنون المشكلة في حجم العواقب الخطيرة، فليجأون إلى 

من  چ ې  ې  ې  ى    ى  ئا  ئاچ  ودعاء  وخشوع  ابتهال  في  الله 

خلل أجواء اللمبالاة التي تمنعنا من الاهتمام بأوامرك ونواهيك وتسلمنا إلى 

السلوك العبثي الذي لا يخاف عقاباً ولا يرجو ثواباً ولا يحمل هم المستقبل 

وعي  عن  وتبعدنا  ذكرك  تنسينا  التي  الغفلة  في  فتوقعنا  عليه،  يقبل  الذي 

مقامك، وفي الخطأ الذي نتخبط في وحوله، وفي دروب الانحراف التي تضلّنا 

عن سبيل هداك.

چ ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  چ ثقلً من التكاليف القاسية چ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  
ئۈ  ئې  ئېئې  چ من الأمم الماضية والقرون الخالية، لأنهم كانوا إذا ارتكبوا 
خطيئة عجلت عليهم عقوبتها وحرم عليهم بسببها ما أحلّ لهم من الطعام، 

كما قال تعالى: چ ۓ  ۓ  ڭ  ڭ   ڭ  ڭ  ۇ  ۇچ)النساء: ١٦٠[، چئى  

ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئحچ من التكاليف التي تمثل العقوبة على ما فعلناه 
من المعاصي كقتل النفس عند التوبة. الظاهر أن المراد مما لا طاقة لنا به 

هو الأمر الذي يصعب احتماله لأنه يكلف صاحبه جهداً عظيماً، حتى يقول 

– في معرض التعبير عن ثقله الشديد عليه – إنه قد حمّل ما لا يطيق، وليس 

المقصود به – على الظاهر – ما لا يقدر عليه، لأنه لا يقبل التكليف مطلقاً 

الواسعة  برحمتك  چ  چ   بحبخ    چ خطايانا  بخ    چ ئي   بج   ذنوبنا  چ  چئم  ئى   
التي لا تضيق عن أحد، بالنعم التي تغدقها علينا، والرضوان الذي تمنحنا إياه 

چ   بم  بىچ وولينا الذي نعيش في رعاية ولايته التي كانت أساس وجودنا 
وحياتنا وناصرنا في كل أمورنا چبي  تج  تح  تخ   چ  بالقهر والغلبة 

بالحجة والفتح المبين.

والعملية  العقيدية  للأجواء  التلخيص  تمثل  أنها  الية  نستوحي من هذه 



296 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

296 

والروحية التي أثارتها سورة البقرة في آياتها العقيدية والقصصية والتشريعية 

والإيمانية، في هدفها الكبير من صنع الشخصية المسلمة المؤمنة على أساس 

هذه الصورة، وبذلك يلتقي آخر السورة بأولها في الحديث عن المؤمنين في 

صفاتهم وتطلعاتهم وأعمالهم، وفي الإيحاء بأن الحديث عن الإيمان والمؤمنين 

الروحي والفكري، بل هو حديث عن  الخيال  ليس مجرد حديث يعيش في 

حقيقة حية تحركت مفاهيمها في الواقع، فاستطاعت أن تجسد الصورة في 

الفرد وفي المجتمع، في النموذج الأمثل الأعلى المتمثل بالرسول محمد )ص( 

وفي النماذج المتنوعة الجيدة المتجسدة في شخصيات المؤمنين الذين رافقوا 

الرسول )ص( أو الذين جاؤوا من بعده. وربما كان في الحديث عن الموضوع، 

كواقع حي متحرك، إيحاءٌ للعاملين بالتحرك في دعوتهم إلى الله على الأساس 

المفاهيم إلى مواقف ونماذج وأوضاع حية، ولا يتركها  الواقعي الذي يحول 

مجرد مفاهيم تتحرك فيها الكلمات وتلتهب من خللها المشاعر، فإن قيمة 

عملية  وخططاً  عقيدة وشعوراً  الحياة  في  تتجسد  ما  بمقدار  تتمثل  الدعوة 

لهذه الحياة.
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الطبري:
القول في تأويل قوله تعالى:

چ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پپ  پ  ڀ  ڀ       ڀڀ   ٺ  ٺ  ٺٺ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  ٹڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  

ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ    چ.
يعني تعالى ذكره بقوله: چ  ٻ  ٻ     چ الذين قصّ الله قصصهم في هذه 

السورة، كموسى بن عمران وإبراهيم وإسماعيل وإسحاق ويعقوب وشمويل 

وداود، وسائر من ذكر نبأهم في هذه السورة. يقول تعالى ذكره: هؤلاء رسلي 

فضلت بعضهم على بعض، فكلمت بعضهم. والذي كلمته منهم موسى صلى 

الله عليه وسلم. ورفعت بعضهم درجات على بعض بالكرامة ورفعة المنزلة. 

كما:

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد، في قول الله تعالى ذكره: چ  ٻ  ٻ  

ٻ  ٻ  پ  پ   چ قال: يقول: منهم من كلّم الله ورفع بعضهم على بعض 
درجات. يقول: كلّم الله موسى، وأرسل محمداً إلى الناس كافة.

ومما يدل على صحة ما قلنا في ذلك قول النبي صلى الله عليه وسلم: 

وَنُصِرتُْ  وَالأسَْوَدِ،  الأحْمَرِ  إلى  بُعِثْتُ  قَبْلِي:  أحَدٌ  يُعْطَهُنَّ  لمَْ  خَمْساً  »أعُْطِيتُ 

عْبِ، فإنَّ العَدُوَّ ليَُرْعَبُ مِنِّي على مَسِيرةَِ شَهْرٍ، وَجُعِلَتْ ليَِ الأرضُْ مَسْجِداً  بالرُّ

وَطَهُوراً، وأحُِلَّتْ ليَِ الغَنَائِمُ وَلمَْ تَحِلَّ لأحَدٍ كانَ قَبْلِي، وَقِيلَ لي: سَلْ تُعْطَهْ، 

تِي، فَهِيَ نائِلَةٌ مِنْكُمْ إن شاءَ اللهُ مَنْ لا يُشْركُِ باللهِ شَيْئاً«. فاختبأتُها شَفاعَةً لأمَُّ

القول في تأويل قوله تعالى: چٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ      ٹ  ٹ  

ٹڤ   چ.
يعني تعالى ذكره بذلك: چ ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹچ وآتينا عيسى 

ابن مريم الحجج والأدلة على نبوّته: من إبراء الأكْمَهِ والأبرص، وإحياء الموتى، 
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وما أشبه ذلك، مع الإنجيل الذي أنزلته إليه، فبيّنت فيه ما فرضت عليه.

ويعني تعالى ذكره بقوله: چٹچ وقوّيناه وأعنَّاه چٹ  ٹڤچ 

يعني بروح الله، وهو جبريل. وقد ذكرنا اختلف أهل العلم في معنى روح 

القدس والذي هو أولى بالصواب من القول في ذلك فيما مضى قبل، فأغنى 

ذلك عن إعادته في هذا الموضع.

القول في تأويل قوله تعالى: چڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄ  

ڄ  ڄ  ڃ  ڃچ.
يعني تعالى ذكره بذلك: ولو أراد الله ما اقتتل الذين من بعدهم من بعد 

ما جاءتهم البينات، يعني من بعد الرسل الذين وصفهم بأنه فضل بعضهم على 

بعض، ورفع بعضهم درجات، وبعد عيسى ابن مريم، وقد جاءهم من اليات 

بما فيه مُزدَْجَرٌ لمن هداه الله ووفقه.

ويعني بقوله: چ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃچ يعني من بعد ما جاءهم من 

آيات الله ما أبان لهم الحق، وأوضح لهم السبيل. 

وقد قيل: إن الهاء والميم في قوله: چڦ  ڄچ من ذكر موسى وعيسى: 

ذكر من قال ذلك:

ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ    ڦ   ڦ   ڤ   ڤ   چڤ   قتادة:  عن 

ڃچ يقول: من بعد موسى وعيسى.
مَا  بَعْدِ  بَعْدِهِم مِنْ  الَّذِينَ مِنْ  اقْتَتَلَ  مَا  اللهُ  عن الربيع قوله: ﴿وَلوَْ شَاءَ 

جَاءَتْهُمُ البَيِّنَاتُ﴾ يقول: من بعد موسى وعيسى.

القول في تأويل قوله تعالى:چ  ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇ  

ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ      چ.
الرسل لما  الذين من بعد  يعني تعالى ذكره بذلك: ولكن اختلف هؤلاء 

جاءتهم  ما  بعد  من  فاقتتلوا  يقتتلوا،  لا  أن  ذكره  تعالى  منهم  الله  يشأ  لم 

البينات من عند ربهم بتحريم الاقتتال والاختلف، وبعد ثبوت الحجة عليهم 
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بالله وبآياته بعضهم، وآمن  كتابه، فكفر  الله ورسالة رسله ووحي  بوحدانية 

بذلك بعضهم. فأخبر تعالى ذكره: أانهم أتوا ما أتوا من الكفر والمعاصي بعد 

علمهم بقيام الحجة عليهم بأنهم على خطأ، تعمداً منهم للكفر بالله وآياته. 

الله  أراد  ولو  يقول:  چ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌچ  لعباده:  تعالى ذكره  قال  ثم 

اقتتلوا ولا  يقتتلوا ما  إياهم عن معصيته فل  أن يحجزهم بعصمته وتوفيقه 

اختلفوا، چڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  چ بأن يوفق هذا لطاعته والإيمان به فيؤمن 

به ويطيعه، ويخذل هذا فيكفر به ويعصيه. القول في تأويل قوله تعالى:

چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  
ڱ   ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ    چ.

يعني تعالى ذكره بذلك: يا أيها الذين آمنوا أنفقوا في سبيل الله مما رزقناكم 

من أموالكم، وتصدّقوا منها، وآتوا منها الحقوق التي فرضناها عليكم. وكذلك 

كان ابن جريج يقول فيما بلغنا عنه.

من  قال:  چ  ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک     چ  قوله:  ابن جريج  عن 

الزكاة والتطوّع.

چگ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱں    چ  يقول: ادخروا لأنفسكم 
عند الله في دنياكم من أموالكم بالنفقة منها في سبيل الله، والصدقة على 

أهل المسكنة والحاجة، وإيتاء ما فرض الله عليكم فيها، وابتاعوا بها ما عنده 

مما أعدّه لأوليائه من الكرامة، بتقديم ذلك لأنفسكم، ما دام لكم السبيل إلى 

ابتياعه، بما ندبتكم إليه، وأمرتكم به من النفقة من أموالكم. چگ  گ  گ  گ  

ڳ   ڳ  ڳ  ڳچ يعني من قبل مجيء يوم لا بيع فيه، يقول: لا تقدرون فيه 
على ابتياع ما كنتم على ابتياعه بالنفقة من أموالكم التي أمرتكم به، أو ندبتكم 

إليه في الدنيا قادرين، لأنه يوم جزاء وثواب وعقاب، لا يوم عمل واكتساب 

وطاعة ومعصية، فيكون لكم إلى ابتياع منازل أهل الكرامة بالنفقة حينئذ، أو 

بالعمل بطاعة الله، سبيلٌ؛ ثم أعلمهم تعالى ذكره أن ذلك اليوم ـ مع ارتفاع 
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العمل الذي ينال به رضا الله، أو الوصول إلى كرامته بالنفقة من الأموال، إذ 

كان لا مال هنالك يمكن إدراك ذلك به ـ يوم لا مُخالّة فيه نافعة كما كانت في 

الدنيا، فإن خليل الرجل في الدنيا قد كان ينفعه فيها بالنصرة له على من حاوله 

بمكروه وأراده بسوء، والمظاهرة له على ذلك. فآيسهم تعالى ذكره أيضاً من 

ذلك، لأنه لا أحد يوم القيامة ينصر أحداً من الله، بل الأخلءّ بعضهم لبعض عدوّ 

إلا المتقين، كما قال الله تعالى ذكره. وأخبرهم أيضاً أنهم يومئذٍ مع فقدهم 

السبيل إلى ابتياع ما كان لهم إلى ابتياعه سبيل في الدنيا بالنفقة من أموالهم، 

والعمل بأبدانهم، وعدمهم النصراء من الخلنّ، والظهراء من الإخوان، لا شافع 

لهم يشفع عند الله كما كان ذلك لهم في الدنيا، فقد كان بعضهم يشفع في 

الدنيا لبعض بالقرابة والجوار والخُلَّة، وغير ذلك من الأسباب، فبطل ذلك كله 

يومئذٍ، كما أخبر تعالى ذكره عن قيل أعدائه من أهل الجحيم في الخرة إذا 

صاروا فيها:چ  ے  ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ     ڭ  ڭ   ۇچالشعراء: ١٠٠- ١٠١

 وهذه الية مخرجها في الشفاعة عام والمراد بها خاص. وإنما معناه: من 

قبل أن يأتي يوم لا بيع فيه ولا خلّة ولا شفاعة لأهل الكفر بالله، لان أهل ولاية 

الله والإيمان به يشفع بعضهم لبعض. وقد بينّا صحة ذلك بما أغنى عن إعادته 

في هذا الموضع. وكان قتادة يقول في ذلك بما:

في قوله: چ ڑ  ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳ  

ڱ  ڱ  ڱ   ڱں      چ قد علم الله أن ناساً يتحابون في الدنيا، ويشفع بعضهم 
لبعض، فأما يوم القيامة فل خُلّة إلا خُلّة المتقين.

بذلك:  ذكره  تعالى  يعني  فإنه  ڻچ  ڻ   چں   قوله:  وأما 

الواضعون  هم  يقول:  الظالمون.  هم  وبرسله  به  المكذبون  لله  والجاحدون 

جحودهم في غير موضعه، والفاعلون غير ما لهم فعله، والقائلون ما ليس 

لهم قوله. وقد دللنا على معنى الظلم بشواهده فيما مضى قبلُ بما أغنى عن 

الموضع:چں  ڻ  ڻچ  ذكره في هذا  تعالى  قوله  إعادته. وفي 
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دلالة واضحة على صحة ما قلناه، وأن قوله: چ ڱ  ڱ  ڱ   ڱں  چ إنما هو 

مراد به أهل الكفر؛ فلذلك أتبع قوله ذلك: چں  ڻ  ڻچ فدل 

بذلك على أن معنى ذلك: حرمنا الكفار النصرة من الأخلء، والشفاعة من الأولياء 

والأقرباء، ولم نكن لهم في فعلنا ذلك بهم ظالمين، إذ كان ذلك جزاء منا لما 

سلف منهم من الكفر بالله في الدنيا، بل الكافرون هم الظالمون أنفسهم بما 

أتوا من الأفعال التي أوجبوا لها العقوبة من ربهم.

الكفار والية مبتدأة بذكر أهل  إلى  الوعيد  فإن قال قائل: وكيف صرف 

الايمان؟ قيل له: إن الية قد تقدمها ذكر صنفين من الناس: أحدهما أهل كفر، 

والخر أهل إيمان، وذلك قوله:چ ڃ  ڃ    چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇڇچ 

ثم عقب الله تعالى ذكره الصنفين بما ذكرهم به، فحض أهل الإيمان به على 

ما يقرّبهم إليه من النفقة في طاعته وفي جهاد أعدائه من أهل الكفر به قبل 

مجيء اليوم الذي وصف صفته وأخبر فيه عن حال أعدائه من أهل الكفر به، 

إذ كان قتال أهل الكفر به في معصيته ونفقتهم في الصدّ عن سبيله، فقال 

تعالى ذكره: چ ڑ  ڑ  ک  ک چ  أنتم چ     ک  کچ في طاعتي، 

إذ كان أهل الكفر بي ينفقون في معصيتي، چگ  گ  گ  گ  ڳ   ڳ  ڳ  ڳچ 

فيدرك أهل الكفر فيه ابتياع ما فرطوا في ابتياعه في دنياهم، چڱ  ڱ  چ 

لهم يومئذٍ تنصرهم مني، ولا شافع لهم يشفع عندي فتنجيهم شفاعته لهم من 

عقابي؛ وهذا يومئذٍ فعلي بهم جزاء لهم على كفرهم، وهم الظالمون أنفسهم 

دوني، لأني غير ظلم لعبيدي. وقد:

حدثني محمد بن عبد الرحيم، قال: ثني عمرو بن أبي سلمة، قال: سمعت 

عمر بن سليمان، يحدّث عن عطاء بن دينار أنه قال: الحمد لله الذي قال: 

چں  ڻ  ڻچولم يقل: »الظالمون هم الكافرون«.
القول في تأويل قوله تعالى:

چ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ   ہ  ہھ  ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  
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ۇۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅۅ  ۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا  
ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  ئې     ئې     ئىئى   ئى  

ی   ی  یچ.
قد دللنا فيما مضى على تأويل قوله: »الله«.

وأما تأويل قوله: چ    ۀ  ۀ  ہ   ہچ فإن معناه: النهي عن أن يعبد شيء 

غير الله چ     ہ  ہچ الذي صفته ما وصف به نفسه تعالى ذكره في هذه 

الية. يقول: چ  ڻچ الذي له عبادة الخلق چ     ہ  ہچ، لا إله سواه، لا 

معبود سواه، يعني: ولا تعبدوا شيئاً سوى الحَيّ القَيُّوم الذي چھ  ھ  ھ  

الله  إبانة من  ے  ےچ، والذي صفته ما وصف في هذه الية. وهذه الية 
تعالى ذكره للمؤمنين به وبرسوله عما جاءت به أقوال المختلفين في البيّنات 

من بعد الرسل الذين أخبرنا تعالى ذكره أنه فضّل بعضهم على بعض، واختلفوا 

فيه، فاقتتلوا فيه كفراً به من بعض، وإيماناً به من بعض. فالحمد لله الذي 

هدانا للتصديق به ووفقنا للإقرار به.

وأما قوله: چ     ہ  چ فإنه يعني: الذي له الحياة الدائمة، والبقاء الذي لا 

أول له يحدّ، ولا آخر له يُؤْمَد، إذ كان كل ما سواه فإنه وإن كان حياً فلحياته 

أول محدود وآخر مأمود، ينقطع بانقطاع أمدها وينقضي بانقضاء غايتها.

وبما قلنا في ذلك قال جماعة من أهل التأويل.

عن الربيع قوله: چ     ہ  چ حيّ لا يموت.

وقد اختلف أهل البحث في تأويل ذلك، فقال بعضهم: إنما سمى الله نفسه 

حياً لصرفه الأمور مصارفها وتقديره الأشياء مقاديرها، فهو حيّ بالتدبير لا بحياة.

وقال آخرون: بل هو حيّ بحياة هي له صفة.

وقال آخرون: بل ذلك اسم من الأسماء تسمى به، فقلناه تسليماً لأمره.

ومعنى قوله: چ       ہچ: القائم برزق ما خلق وحفظه، كما قال أمية:

مْسُ مَعْها قَمَرٌ يقومُ والشَّ ماءُ والنُّجُومُ   لمَْ يُخْلَقِ السَّ
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رهَُ المُهَيْمِنُ القَيُّومُ              والحَشْرُ والجَنَّةُ والجَحيمُ قَدَّ

إلا لأمرٍ شأنُهُ عظيمُ 

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد في قول الله: چ       ہچ قال: القائم على 

كل شيء.

القول في تأويل قوله تعالى: چھ  ھ  ھ  ے  ےچ.

يعني تعالى ذكره بقوله: چھ  ھ  ھ  چ لا يأخذه نعاس فينعس، ولا 

نوم فيستثقل نوماً. والوسن: خثورة النوم.

ومن الدليل على ما قلنا من أنها خثورة النوم في عين الإنسان، قول الأعشى 

ميمون بن قيس:

الوَسَنْوبنحو  وَقَبْلَ  النُّعاسِ  بُعَيْدَ  جيعَ إذاَ أقْبَلَتْ   تُعاطِي الضَّ

الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

عن عليّ بن أبي طلحة، عن ابن عباس قوله تعالى: چھ  ھ  ھ  چ قال: 

السنة: النعاس، والنوم: هو النوم.

عن جويبر، عن الضحاك في قوله: چھ  ھ  ھ  ے  ےچ قال: السنة: 

الوسنة، وهو دون النوم، والنوم: الاستثقال.

فتأويل الكلم إذ كان الأمر على ما وصفنا: الله لا إله إلا هو الحيّ الذي 

لا يموت، القيوم على كل ما هو دونه بالرزق والكلءة والتدبير والتصريف من 

حال إلى حال، لا تأخذه سنة ولا نوم، لا يغيره ما يغير غيره، ولا يزيله عما 

لم يزل عليه تنقّل الأحوال وتصريف الليالي والأيام، بل هو الدائم على حال، 

النائم  والقيوم على جميع الأنام، لو نام كان مغلوباً مقهوراً، لان النوم غالب 

قاهره، ولو وسن لكانت السماوات والأرض وما فيهما دكّاً، لأن قيام جميع ذلك 

بتدبيره وقدرته، والنوم شاغل المدبر عن التدبير، والنعاس مانعٌ المقدّر عن 

التقدير بوسنه. كما:
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حدثنا الحسن بن يحيى، قال: أخبرنا عبد الرزاق، قال: أخبرنا معمر، قال: 

وأخبرني الحكم بن أبان، عن عكرمة مولى ابن عباس في قوله: چھ  ھ  ھ  

ے  ےچ أن موسى سأل الملئكة: هل ينام الله؟ فأوحى الله إلى الملئكة، 
وأمرهم أن يؤرقّوه ثلثاً فل يتركوه ينام. ففعلوا، ثم أعطوه قارورتين فأمسكوه، 

ثم تركوه وحذّروه أن يكسرهما. قال: فجعل ينعس وهما في يديه، في كل يد 

واحدة. قال: فجعل ينعس وينتبه، وينعس وينتبه، حتى نعس نعسة، فضرب 

بإحداهما الأخرى فكسرهما. قال معمر: إنما هو مثل ضربه الله، يقول: فكذلك 

السماوات والأرض في يديه.

القول في تأويل قوله تعالى: چۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  

ۋ  ۋ   ۅۅ چ.
يعني تعالى ذكره بقوله: چۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ     ۇ  ۇچ أنه مالك جميع 

ذلك بغير شريك ولا نديد، وخالق جميعه دون كل آلهة ومعبود. وإنما يعني 

بذلك أنه لا تنبغي العبادة لشيء سواه، لأن المملوك إنما هو طوع يد مالكه، 

وليس له خدمة غيره إلا بأمره. يقول: فجميع ما في السموات والأرض ملكي 

وخلقي، فل ينبغي أن يعبد أحد من خلقي غيري وأنا مالكه، لأنه لا ينبغي 

للعبد أن يعبد غير مالكه، ولا يطيع سوى مولاه. وأما قوله: چۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  

ۋ  ۋ   ۅۅ چ  يعني بذلك: من ذا الذي يشفع لمماليكه إن أراد عقوبتهم 
إلّا أن يخليه، ويأذن له بالشفاعة لهم. وإنما قال ذلك تعالى ذكره لأن المشركين 

قالوا: ما نعبد أوثاننا هذه إلّا ليقرّبونا إلى الله زلفى، فقال الله تعالى ذكره 

لهم: لي ما في السماوات وما في الأرض مع السماوات والأرض ملكاً، فل ينبغي 

العبادة لغيري، فل تعبدوا الأوثان التي تزعمون أنها تقرّبكم مني زلفى، فإنها 

لا تنفعكم عندي ولا تغني عنكم شيئاً، ولا يشفع عندي أحد لأحد إلا بتخليتي 

إياه والشفاعة لمن يشفع له، من رسلي وأوليائي وأهل طاعتي.
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چۉ  ۉ  ې   ې  ې  ېى  ى  ئا   تعالى:  قوله  تأويل  في  القول 

ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ  چ.
يعني تعالى ذكره بذلك أنه المحيط بكل ما كان وبكل ما هو كائن علماً، 

لا يخفى عليه شيء منه.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

عن منصور، عن الحكم:چ  ۉ  ۉ  ې   ېچ الدنيا چ  ې  ېى چ الخرة.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد: چ  ۉ  ۉ  ې   ېى چما مضى من الدنيا 

چې  ېى چ من الخرة.
تعالى  يعني  فإنه  چ  چ  ى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو    ئو    ئۇئۇ   قوله:  وأما 

ذكره أنه العالم الذي لا يخفى عليه شيء محيط بذلك كله مُحْصٍ له دون سائر 

من دونه، وأنه لا يعلم أحد سواه شيئاً إلا بما شاء هو أن يُعْلِمه فأراد فعلمه.

وإنما يعني بذلك أن العبادة لا تنبغي لمن كان بالأشياء جاهلً فكيف يعبد 

من لا يعقل شيئاً البتة من وثنٍ وصنم، يقول: أخلصوا العبادة لمن هو محيط 

بالأشياء كلها يعلمها، لا يخفى عليه صغيرها وكبيرها.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

عن السدي: چ  ى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئۇ  چ يقول: لا يعلمون بشيء من 

علمه إلا بما شاء هو أن يُعلمهم.

القول في تأويل قوله تعالى: چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې چ.

الله تعالى ذكره في  التأويل في معنى الكرسي الذي أخبر  اختلف أهل 

هذه الية أنه وسع السموات والأرض، فقال بعضهم: هو علم الله تعالى ذكره. 

ذكر من قال ذلك:

عن سعيد بن جبير، عن ابن عباس: چئۆ  ئۆ چ قال: كرسيه: علمه.

وقال آخرون: الكرسي: موضع القدمين. ذكر من قال ذلك:

عن سلمة بن كهيل، عن عمارة بن عمير، عن أبي موسى، قال: الكرسي: 
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موضع القدمين، وله أطيط كأطيط الرحل.

چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې چ فإن السموات والأرض في جوف الكرسي، 
والكرسي بين يدي العرش، وهو موضع قدميه.

الذي  قال: كرسيه  چ  چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې  قوله:  الضحاك  عن 

يوضع تحت العرش، الذي يجعل الملوك عليه أقدامهم.

چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې چ قال: لما نزلت: چئۆ  ئۆ           ئۈ  
ئۈئې چ قال أصحاب النبي صلى الله عليه وسلم: يا رسول الله هذا الكرسي 
وسع السموات والأرض، فكيف العرش؟ فأنزل الله تعالى: ﴿وَمَا قَدَرُوا اللهَ حَقَّ 

قَدْرهِِ﴾ إلى قوله: چک  ک  ک  کچ.النحل: ١.

قال  قال:  أبي  زيد: فحدثني  ابن  قال  چ  چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئې 
بْعُ في الكُرسِْيِّ إلّا كَدَراَهِمَ  مَواتُ السَّ رسول الله صلى الله عليه وسلم: »مَا السَّ

سَبْعَةٍ أُلْقِيَتْ فِي تُرسْ«. قال: وقال أبو ذر: سمعت رسول الله صلى الله عليه 

وسلم يقول: »ما الكُرسِْيُّ في العَرشِْ إلاَّ كَحَلْقَةٍ مِنْ حَدِيدٍ أُلْقِيَتْ بَيْنَ ظَهْرَيْ 

فَلةٍ مِنَ الأرضِْ«.

وقال آخرون: الكرسي: هو العرش نفسه. ذكر من قال ذلك:

عن الضحاك، قال: كان الحسن يقول: الكرسي: هو العرش.

قال أبو جعفر: ولكل قول من هذه الأقوال وجه ومذهب، غير أن الذي هو 

أولى بتأويل الية ما جاء به الأثر عن رسول الله صلى الله عليه وسلم، وهو ما:

عن عبدالله بن خليفة، قال: أتت امرأة النبي صلى الله عليه وسلم، فقالت 

ادع الله أن يدخلني الجنة! فعظم الربَّ تعالى ذكره، ثم قال: »إنَّ كُرسِْيَّهُ وَسِعَ 

مَواتِ والأرضَْ، وَإنَّهُ ليََقْعُدُ عَلَيْهِ فَمَا يَفْضُلُ مِنْهُ مِقْدَارُ أرْبَعِ أصَابع« ثم قال  السَّ

بأصابعه فجمعها: »وإنَّ لهَُ أطيطاً كأطِيطِ الرَّحْلِ الجَدِيدِ إذا رُكِبَ مِنْ ثِقَلِه«.

كما حدثني عبدالله بن أبي زياد، قال: ثنا يحيى بن أبي بكر، عن إسرائيل، 

عن أبي إسحاق، عن عبدالله بن خليفة، عن عمر، عن النبي صلى الله عليه 
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وسلم، بنحوه.

وأما الذي يدل على صحته ظاهر القرآن فقول ابن عباس الذي رواه جعفر 

بن أبي المغيرة عن سعيد بن جبير عنه أنه قال: هو علمه، وذلك لدلالة قوله 

تعالى ذكره: چئې     ئې     ئىئۇ  چ على أن ذلك كذلك، فأخبر أنه لا يؤوده 

حفظ ما علم، وأحاط به مما في السموات والأرض، وكما أخبر عن ملئكته أنهم 

قالوا في دعائهم: ﴿رَبَّنَا وَسِعْتَ كُلَّ شَيْءٍ رَّحْمَةً وَعِلْماً﴾ فأخبر تعالى ذكره أن 

علمه وسع كل شيء، فكذلك قوله: چئۆ  ئۆ           ئۈ  ئۈئېچ. وأصل 

الكرسي: العلم، ومنه قيل للصحيفة يكون فيها علم مكتوب كُرّاسة.

ومنه يقال للعلماء: الكراسي، لأنهم المعتمد عليهم، كما يقال: أوتاد الأرض، 

يعني بذلك أنهم العلماء الذين تصلح بهم الأرض؛ ومنه قول الشاعر:

حِينَ  بالأحدَاثِ  كَراَسِيُّ  يَحُفُّ بِهِمْ بِيضُ الوُجُوهِ وَعُصْبَةٌ  

تَنُوبُيعني بذلك علماء بحوادث الأمور ونوازلها.

القول في تأويل قوله تعالى: چئې     ئې     ئىئۇ  ئى  ی   ی چ.

يعني تعالى ذكره بقوله: چئې     ئې     ئىئۇ  چ ولا يشقّ عليه ولا يثقله، 

يقال منه: قد آدى هذا الأمر فهو يؤودني أوداً وإياداً، ويقال: ما آدك فهو لي 

آئد، يعني بذلك: ما أثقلك فهو لي مثقل.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

چئې     ئې     ئىئۇ چ يقول: لا  عن عليّ بن أبي طلحة، عن ابن عباس: 

يثقل عليه.

عن ابن عباس: چئې     ئې     ئىئۇ  چ قال: لا يثقل عليه حفظهما.

ذكر  من  چ  ئىئۇ   چ    قوله:  في  والألف  الميم  والهاء  جعفر:  أبو  قال 

يثقل  ولا  والأرض،  السموات  كرسيه  وسع  الكلم:  فتأويل  والأرض؛  السموات 

عليه حفظ السموات والأرض.

وأما تأويل قوله: چئى  ی   چ فإنه يعني: والله العليّ. والعلِيّ: الفعيل 
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من قولك عل يعلو علوّاً: إذا ارتفع، فهو عالٍ وعليّ، والعليّ: ذو العلوّ والارتفاع 

على خلقه بقدرته. وكذلك قوله: چ   ی چ ذو العظمة، الذي كل شيء دونه، 

فل شيء أعظم منه. كما:

عن عليّ بن أبي طلحة، عن ابن عباس: العظيم الذي قد كمل في عظمته.

واختلف أهل البحث في معنى قوله: چئى  ی   چ فقال بعضهم: يعني 

بذلك؛ وهو العليّ عن النظير والأشباه. وأنكروا أن يكون معنى ذلك: وهو العليّ 

المكان، وقالوا: غير جائز أن يخلو منه مكان، ولا معنى لوصفه بعلوّ المكان؛ 

لأن ذلك وصفه بأنه في مكان دون مكان.

وقال آخرون: معنى ذلك: وهو العليّ على خلقه بارتفاع مكانه عن أماكن 

خلقه، لأنه تعالى ذكره فوق جميع خلقه وخلقه دونه، كما وصف به نفسه 

أنه على العرش، فهو عالٍ بذلك عليهم.

وكذلك اختلفوا في معنى قوله:چ   ی چ فقال بعضهم: معنى العظيم 

ل إلى فعيل، كما قيل للخمر المعتقة:  في هذا الموضع: المعظم صرف المُفَعَّ

خمر عتيق.

يعظمه  الذي  المعظم  »العظيم« معناه:  فقوله  قالوا:  وإنما هي معتقة. 

خلقه ويهابونه ويتقونه. قالوا: وإما يحتمل قول القائل: هو عظيم أحد معنيين: 

المساحة والوزن.  أنه عظيم في  أنه معظم؛ والخر:  أحدهما: ما وصفنا من 

قالوا: وفي بطول القول بأن يكون معنى ذلك: أنه عظيم في المساحة والوزن 

صحة القول بما قلنا.

وقال آخرون: بل تأويل قوله: چ   ی چ هو أن له عظمة هي له صفة. 

وقالوا: لا نصف عظمته بكيفية، ولكنا نضيف ذلك إليه من جهة الإثبات، وننفي 

عنه أن يكون ذلك على معنى مشابهة العظم المعروف م العباد، لأن ذلك تشبيه 

له بخلقه، وليس كذلك. وأنكر هؤلاء ما قاله أهل المقالة التي قدمنا ذكرها، 

وقالوا: لو كان معنى ذلك أنه معظم، لوجب أن يكون قد كان غير عظيم قبل 
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أن يخلق الخلق، وأن يبطل معنى ذلك عند فناء الخلق، لأنه لا معظم له في 

هذه الأحوال.

وقال آخرون: بل قوله: إنه العظيم وصف منه نفسه بالعِظَم. وقالوا: كل 

ما دونه من خلقه فبمعنى الصغر لصغرهم عن عظمته.

القول في تأول قوله تعالى:

چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمبى  بي  تج  تح  تخ  تم  
ٱ  ٻ  ٻ   ٻ   تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خج  خح    
ٻ  پ  پ  پ  پڀ   ڀ  ڀ         ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   
ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  
ڦ  ڄ   ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  
ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک  

ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.
اختلف أهل التأويل في معنى ذلك، فقال بعضهم: نزلت هذه الية في 

قوم من الأنصار، أو في رجل منهم كان لهم أولاد قد هوّدوهم أو نصروهم؛ 

فلما جاء الله بالإسلم أرادوا إكراههم عليه، فنهاهم الله عن ذلك، حتى يكونوا 

هم يختارون الدخول في الإسلم. ذكر من قال ذلك:

عن سعيد بن جبير، عن ابن عباس قال: كانت المرأة تكون مِقْلتاً، فتجعل 

على نفسها إن عاش لها ولد أن تهوّده؛ فلما أجليت بنو النضير كان فيهم من 

أبناء الأنصار، فقالوا: لا ندع أبناءنا! فأنزل الله تعالى ذكره: چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  

ئي  بج  بح    بخ  بمچ.
چ  ثى   چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمچ إلى:  عن السدي قوله: 

له  كان  الحصين:  أبو  له  يقال  الأنصار  من  رجل  في  نزلت  قال:  ثي  جحچ 
ابنان، فقدم تجار من الشام إلى المدينة يحملون الزيت؛ فلما باعوا وأرادوا أن 

يرجعوا أتاهم ابنا أبي الحصين، فدعوهما إلى النصرانية فتنصرا، فرجعا إلى 
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الشام معهم. فأتى أبوهما إلى رسول الله صلى الله عليه وسلم، فقال: إن ابنيّ 

چ   ی  ئج    ئح  ئمئى  ئي  بج  بح    بخ  بمچ  فقال:  فأطلبهما؟  وخرجا،  تنصرا 

ولم يؤمر يومئذٍ بقتال أهل الكتاب. وقال: »أبَْعَدَهُما الله! هما أوّل من كَفَرَ«. 

فوجد أب الحصين في نفسه على النبي صلى الله عليه وسلم حين لم يبعث 

في طلبهما، فنزلت: چۈ  ۇٴ  ۋ   ۋ      ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې    

ې  ې  ې      ى  ى  ئا  ئا   ئە  ئە  ئو  ئوچ  النساء: ٦٥ ثم 
إنه نسخ: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ فأمر بقتال أهل الكتاب في سورة براءة.

خاص  في  الية  هذه  نزلت  قال:  من  قول  بالصواب  الأقوال  هذه  وأولى 

من الناس، وقال: عنى بقوله تعالى ذكره: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ أهل الكتابين 

والمجوس، وكل من جاء إقراره على دينه المخالف دين الحق، وأخذ الجزية 

منه. وأنكروا أن يكون شيء منها منسوخاً.

وإنما قلنا هذا القول أولى الأقوال في ذلك بالصواب لما قد دللنا عليه في 

كتابنا كتاب »اللطيف من البيان عن أصول الأحكام« من أن الناسخ غير كائن 

ما كان ظاهره  فأما  اجتماعهما.  فلم يجز  المنسوخ،  نفى حكم  ما  إلا  ناسخاً 

العموم من الأمر والنهي وباطنه الخصوص، فهو من الناسخ والمنسوخ بمعزل. 

وإذ كان ذلك كذلك، وكان غير مستحيل أن يقال: لا إكراه لأحد ممن أخذت 

منه الجزية في الدين، ولم يكن في الية دليل على أن تأويلها بخلف ذلك، 

وكان المسلمون جميعاً قد نقلوا عن نبيهم صلى الله عليه وسلم أنه أكره على 

الإسلم قوماً، فأبى أن يقبل منهم إلا الإسلم، وحكم بقتلهم إن امتنعوا منه، 

وذلك كعبدة الأوثان من مشركي العرب، وكالمرتدّ عن دينه دين الحقّ إلى 

الكفر ومن أشبههم، وأنه ترك إكراه آخرين على الإسلم بقبوله الجزية منه، 

وإقراره على دينه الباطل، وذلك كأهل الكتابين، ومن أشبههم؛ كان بيّناً بذلك 

أن معنى قوله: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ إنما هو لا إكراه في الدين لاحد ممن 

حلّ قبول الجزية منه بأدائه الجزية، ورضاه بحكم الإسلم. ولا معنى لقول من 



311 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

311 

زعم أن الية منسوخة الحكم بالإذن بالمحاربة.

فإن قال قائل: فما أنت قائل فيما روي عن ابن عباس وعمّن رُوي عنه: 

من أنها نزلت في قوم من الأنصار أرادوا أن يكرهوا أولادهم على الإسلم؟ قلنا: 

ذلك غير مدفوعة صحته، ولكن الية قد تنزل في خاص من الأمر، ثم يكون 

حكمها عاماً في كل ما جانس المعنى الذي أنزلت فيه. فالذين أنزلت فيهم 

هذه الية على ما ذكر ابن عباس وغيره، إنما كانوا قوماً دانوا بدين أهل التوراة 

قبل ثبوت عقد الإسلم لهم، فنهى الله تعالى ذكره عن إكراههم على الإسلم، 

وأنزل بالنهي عن ذلك آية يعمّ حكمها كل من كان في مثل معناهم ممن كان 

على دين من الأديان التي يجوز أخذ الجزية من أهلها، وإقرارهم عليها على 

النحو الذي قلنا في ذلك.

ومعنى قوله: چ   ی  ئج    ئح  ئمئىچ لا يكره أحد في دين الإسلم عليه، وإنما 

أدخلت الألف واللم في الدين تعريفاً للدين الذي عنى الله بقوله: لا إكراه 

فيه، وأنه هو الإسلم. وقد يحتمل أن يكون أدخلتا عقيباً من الهاء المنوية في 

الدين، فيكون معنى الكلم حينئذٍ: وهو العليّ العظيم لا إكراه في دينه، قد 

تبيّن الرشد من الغيّ. وكأنّ هذا القول أشبه بتأويل الية عندي.

وأما قوله:چ     ئي  بج  بح    چ فإنه مصدر من قول القائل: رشَِدْتُ فأنا أرشَْدُ 

رشََداً ورشُْداً وَرشَاداً، وذلك إذا أصاب الحقّ والصواب. وأما الغيّ، فإنه مصدر 

من قول القائل: قد غَوَى فلن فهو يَغْوَى غَيّاً وغَوَايَةً. وبعض العرب يقول: غَوَى 

فلن يَغْوَى. والذي عليه قراءة القرّاء: چ  ٻ  پ  پ   پ  پچ النجم: ٢ بالفتح، 

وهي أفصح اللغتين، وذلك إذا عدا الحقّ وتجاوزه فضلّ.

فتأويل الكلم إذاً: قد وضح الحقّ من الباطل، واستبان لطالب الحق والرشاد 

وجه مطلبه، فتميّز من الضللة والغواية، فل تكرهوا من أهل الكتابين، ومن 

أبََحْتُ لكم أخذ الجزية منه، على دينكم، دين الحق؛ فإن من حاد عن الرشاد 

بعد استبانته له، فإلى ربه أمره، وهو وليّ عقوبته في معاده.
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القول في تأويل قوله تعالى: چ    بي  تج  تح  تخ  تم  چ.

اختلف أهل التأويل في معنى الطاغوت، فقال بعضهم: هو الشيطان. ذكر 

من قال ذلك:

عن أبي إسحاق، عن حسان بن فائد العبسي قال: فقال عمر بن الخطاب: 

الطاغوت: الشيطان.

عن مجاهد، قال: الطاغوت: الشيطان.

وقال آخرون: الطاغوت: هو الساحر. ذكر من قال ذلك:

عن أبي العالية، أنه قال: الطاغوت: الساحر. وقد خولف عبد العلى في 

هذه الرواية، وأنا أذكر الخلف بعد.

وقال آخرون: بل الطاغوت: هو الكاهن. ذكر من قال ذلك:

عن أبي بشر، عن سعيد بن جبير، قال: الطاغوت: الكاهن.

على  يلقون  شياطين  عليها  تنزل  كهان  قال:  تحچ  تج   بي   چ    
ألسنتهم وقلوبهم. أخبرني أبو الزبير عن جابر بن عبد الله، أنه سمعه يقول: 

وسئل عن الطواغيت التي كانوا يتحاكمون إليها، فقال: كان في جهينة واحد، 

وفي أسلم واحد، وفي كل حيّ واحد، وهي كهان ينزل عليها الشيطان.

والصواب من القول عندي في الطاغوت: أنه كل ذي طغيان على الله فعبد 

من دونه، إما بقهر منه لمن عبده، وإما بطاعة ممن عبده له، إنساناً كان ذلك 

المعبود، أو شيطاناً، أو وثناً، أو صنماً، أو كائناً ما كان من شئ. وأرى أن أصل 

غَوُوت، من قول القائل: طغا فلن يطغو: إذا عدا قدره فتجاوز  الطاغوت: الطَّ

حدّه، كالجبروت من التجبّر، والخلبوت من الخَلْب، ونحو ذلك من الأسماء التي 

تأتي على تقدير فعلوت بزيادة الواو والتاء. ثم نقلت لأمه أعني لام الطغووت، 

فجعلت له عيناً، وحوّلت عينه فجعلت مكان لأمه، كما قيل جذب وجبذ وجابذ 

وجاذب وصاعقة وصاقعة، وما أشبه ذلك من الأسماء التي على هذا المثال.

فتأويل الكلم إذاً: فمن يجحد ربوبية كل معبود من دون الله فيكفر 
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به؛ ﴿تخ  تم﴾ يقول: ويصدق بالله أنه إلهه وربه ومعبوده، چ  تى   

تي  ثج  ثمچ يقول: فقد تمسك بأوثق ما يتمسك به من طلب 
الخلص لنفسه من عذاب الله وعقابه. كما:

وْق وهو يغرغر  عن أبي الدرداء: أنه عاد مريضاً من جيرته فوجده في السَّ

لا يفقهون ما يريد، فسألهم: يريد أن ينطق؟ قالوا: نعم يريد أن يقول: آمنت 

يزل  لم  قالوا:  بذلك؟  علمكم  وما  الدرداء:  أبو  قال  بالطاغوت.  وكفرت  بالله 

يرددها حتى انكسر لسانه، فنحن نعلم أنه إنما يريد أن ينطق بها. فقال أبو 

الدرداء: أفلح صاحبكم، إن الله يقول: چ    بي  تج  تح  تخ  تم  

تى   تي  ثج  ثم  ثى  ثي  جحجم  حج  حم  خجچ.
القول في تأويل قوله: چ  تى   تي  ثج  ثمچ.

والعروة في هذا المكان مثل للإيمان الذي اعتصم به المؤمن فشبهه في 

تعلّقه به وتمسّكه به بالمتمسك بعروة الشئ الذي له عروة يتمسّك بها، إذ 

كان كل ذي عروة، فإنما يتعلق من أراده بعروته، وجعل تعالى ذكره الإيمان 

الذي تمسك به الكافر بالطاغوت المؤمن بالله، من أوثق عرى الأشياء بقوله: 

چ    ثمچ والوثقى: فعلى من الوثاقة، يقال في الذكر: هو الأوثق، وفي الأنثى: 
هي الوثقى، كما يقال فلن الأفضل وفلنة الفضلى.

وبنحو ما قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

عن مجاهد في قوله: چ    ثج  ثمچ قال: الإيمان.

عن السدي: قال: العروة الوثقى: هو الإسلم.

عن سعيد بن جبير قوله: چ  تى   تي  ثج  ثمچ قال: لا إله إلا 

السوداء  أبي  ثنا سفيان، عن  قال:  الرحمن،  ثنا عبد  قال:  ابن بشار،  ثنا  الله، 

النهدي، عن سعيد بن جبير مثله.

القول في تأويل قوله: چ  ثى  ثي  جحچ.

يعني تعالى ذكره بقوله: چ  ثى  ثي  جحچ لا انكسار لها، والهاء والألف في 



314 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

314 

قوله لها عائد على العروة.

ومعنى الكلم: فمن يكفر بالطاغوت ويؤمن بالله، فقد اعتصم من طاعة 

الله بما لا يخشى مع اعتصامه خذلانه إياه، وإسلمه عند حاجته إليه في أهوال 

الخرة كالتمسك بالوثيق من عرى الأشياء التي لا يخشى انكسار عراها، وأصل 

الفصم: الكسر.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

بقوم حتى  ما  الله  يغير  قال: لا  چ  ثى  ثي  جحچ  قوله:  عن مجاهد في 

يغيّروا ما بأنفسهم.

عن السدي چ  ثى  ثي  جحچ قال: لا انقطاع لها.

القول في تأويل قوله: چحج  حم  خجچ.

يعني تعالى ذكره: والله سميع إيمان المؤمن بالله وحده، الكافر بالطاغوت 

دون  من  تعبد  التي  والأوثان  الأنداد  من  وتبرئه  الله،  بوحدانية  اقراره  عند 

الله، وإخلص ربوبيته قلبه، وما انطوى عليه من البراءة من اللهة والأصنام 

والطواغيت ضميره، وبغير ذلك مما أخفته نفس كل أحد من خلقه لا يتكتم 

عنه سرّ، ولا يخفى عليه أمر، حتى يجازى كل يوم القيامة بما نطق به لسانه، 

وأضمرته نفسه، إن خيراً فخيراً وإن شراً فشرّاً.

القول في تأويل قوله:

ڀ          ڀ   پڀ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ    ٻ   ٱ   چ    
ڀ  ٺ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  

ڤ   ڤ  ڤچ.
نصيرهم وظهيرهم  ٱ  ٻ  ٻ   ٻچ  چ     بقوله:  ذكره  تعالى  يعني   

يتولاهّم بعونه وتوفيقه، چٻ  پ  پ ڀچ يعني بذلك: يخرجهم من 

ظلمات الكفر إلى نور الإيمان، وإنما عني بالظلمات في هذا الموضع: الكفر، 

وإنما جعل الظلمات للكفر مثلً، لأن الظلمات حاجبة للأبصار عن إدراك الأشياء 
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وإثباتها، وكذلك الكفر حاجب أبصار القلوب عن إدراك حقائق الإيمان، والعلم 

بصحته وصحة أسبابه، فأخبر تعالى ذكره عباده أنه وليّ المؤمنين ومبصرهم 

حقيقة الايمان وسبله وشرائعه وحججه، وهاديهم؛ فوفقهم لأدلته المزيلة عنهم 

الشكوك بكشفه عنهم دواعي الكفر، وظلم سواتر أبصار القلوب.

ثم أخبر تعالى ذكره عن أهل الكفر به، فقال: چڀ  ڀ چ يعني 

يتولونهم  الذين  وظهراؤهم  نصراؤهم  يعني  أولياؤهم  وحدانيته  الجاحدين 

الطاغوت يعني الأنداد والأوثان الذين يعبدونهم من دون الله چ  ٻ  پ  

پ  پ  پڀڀ چ يعني بالنور: الإيمان على نحو ما بيّنا إلى الظلمات، ويعنى 
بالظلمات: ظلمات الكفر وشكوكه، الحائلة دون أبصار القلوب، ورؤية ضياء 

الإيمان، وحقائق أدلته وسبله.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

عن قتادة قوله: چ      ٱ  ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پچيقول: 

الشيطان  چ  ڀ  ٺ   ڀ   ڀ          چڀ   الهدى  إلى  الضللة  من 

چٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿڀ چ يقول: من الهدى إلى الضللة.
ٱ  ٻ   چ       الله  أو مقسم في قول  لبابة، عن مجاهد  أبي  بن  عن عبدة 

پڀ   ڀ  ڀ         ڀ  ٺ   پ  پ   ٻ   ٻ  ٻ  پ  
بعيسى، وقوم كفروا  آمنوا  قال: كان قوم  چ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿٿ 
به؛ فلما بعث الله محمداً صلى الله عليه وسلم آمن به الذين كفروا بعيسى، 

وكفر به الذين آمنوا بعيسى، أي يخرج الذين آمنوا إلى الإيمان بمحمد صلى 

الله عليه وسلم، والذين كفروا أولياؤهم الطاغوت آمنوا بعيسى وكفروا بمحمد 

صلى الله عليه وسلم، قال: يخرجونهم من النور إلى الظلمات.

وهذا القول الذي ذكرناه عن مجاهد وعبدة بن أبي لبابة يدل على أن الية 

معناها الخصوص، وأنها إن كان الأمر كما وصفنا نزلت فيمن كفر من النصارى 

بمحمد صلى الله عليه وسلم، وفيمن آمن بمحمد صلى الله عليه وسلم من 
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عبدة الأوثان الذين لم يكونوا مقرّين بنبوّة عيسى وسائر الملل التي كان أهلها 

تكذّب بعيسى.

فإن قال قائل: او كانت النصارى على حقّ قبل ان يبعث محمد صلى الله 

عليه وسلم، فكذبوا به؟ قيل: من كان منهم على ملّة عيسى بن مريم صلى 

هَا  الله عليه وسلم فكان على حق وإياهم عنى الله تعالى ذكره بقوله: ﴿يَا أيَُّ

الَّذِينَ آمَنُوا آمِنُوا بِاللهِ وَرسَُولهِِ﴾.

چڀ  ڀ         ڀ   قوله:  يكون  أن  يحتمل  فهل  قائل:  قال  فإن 

ٺ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ  ٿڀ چ أن يكون معنياً به غير الذين مجاهد 
وغيره أنهم عنوا به من المؤمنين بعيسى أو غير أهل الردة والإسلم؟ قيل: نعم 

يحتمل أن يكون معنى ذلك: والذين كفروا أولياؤهم الطاغوت يحولون بينهم 

وبين الإيمان، ويضلونهم فيكفرون، فيكون تضليلهم إياهم حتى يكفروا إخراجاً 

منهم لهم من الإيمان، يعني صدّهم إياهم عنه وحرمانهم إياهم خيره، وإن لم 

يكونوا كانوا فيه قبل كقول الرجل: أخرجني والذي من ميراثه: إذا ملك ذلك 

في حياته غيره، فحرمه منه خطيئة، ولم يملك ذلك القائل هذا الميراث قط 

فيخرج منه، ولكنه لما حرمه؛ وحيل بينه وبين ما كان يكون له لو لم يحرمه، 

قيل: أخرجه منه، وكقول القائل: أخرني فلن من كتيبته، يعني لم يجعلني من 

چ  ٺ  ٺ   ٺ  ٿ   فيها قط قبل ذلك، فكذلك قوله:  أهلها، ولم يكن 

ٿڀ چ يحتمل أن يكون إخراجهم إياهم من الإيمان إلى الكفر على هذا 
المعنى، وإن كان الذي قاله مجاهد وغيره أشبه بتأويل الية.

فإن قال لنا قائل: وكيف قال: چڀ  ڀ         ڀ  ٺ  ٺ  

ٺ   ٺ   چ فجمع خبر الطاغوت بقوله يخرجونهم، والطاغوت واحد. قيل: إن 
الطاغوت اسم لجماع وواحد وقد يجمع طواغيت، وإذا جعل واحده وجمعه 

لفظ واحد كان نظير قولهم: رجل عدل، وقوم عدل، ورجل فطر، وقوم فطر، 

وما أشبه ذلك من الأسماء التي تأتي موحدة في اللفظ واحدها وجمعها.
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القول في تأويل قوله: ﴿ٿ  ٹ  ٹٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤ﴾

يعني تعالى ذكره بذلك: هؤلاء الذين كفروا أصحاب النار، أهل النار الذين 

يخلدون فيها، يعني في نار جهنم دون غيرهم من أهل الإيمان إلى غير غاية 

ولا نهاية أبداً.

القول في تأويل قوله:

چ   چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   چ 
چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  

ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.
يعني تعالى ذكره بقوله: چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄچ ألم تر يا 

محمد بقلبك الذي حاجّ إبراهيم؟ يعني الذي خاصم إبراهيم، يعني إبراهيم نبيّ 

الله صلى الله عليه وسلم في ربه، چڄ  ڃ  ڃ  ڃچ يعني بذلك: حاجه 

فخاصمه في ربه، لأن الله آتاه الملك، وهذا تعجيب من الله تعالى ذكره نبيه 

محمداً صلى الله عليه وسلم، من الذي حاجّ إبراهيم في ربه، ولذلك أدخلت 

إلى في قوله: چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  چ وكذلك تفعل العرب إذا أرادت التعجيب 

من رجل في بعض ما أنكرت من فعله، قالوا: ما ترى إلى هذا، والمعنى: هل 

رأيت مثل هذا، أو كهذا؟ وقيل: إن الذي حاجّ إبراهيم في ربه جبار كان ببابل 

يقال له نمروذ بن كنعان، بن كوش بن سام بن نوح، وقل: إنه نمروذ بن فالخ 

بن عابر بن شالخَ بن أرخشذ ابن سام بن نوح.

عن مجاهد في قول الله: چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ   ڄ  ڃ  ڃ  

ڃ چ قال: هو نمروذ بن كنعان.
عن قتادة: چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄچ قال: كنا نتحدث أنه ملك 

يقال له نمروذ، وهو أول ملك تجبر في الأرض، وهو صاحب الصرح ببابل.

ڃ   ڃ   ڄ   ڄ    ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   چ  قوله:  في  الربيع  عن 

ڃچ قال: ذكر لنا أن الذي حاجّ إبراهيم في ربه كان ملكاً يقال له نمروذ، 
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وهو أول جبار تجبر في الأرض، وهو صاحب الصرح ببابل.

القول في تأويل قوله تعالى: چڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  

ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  
گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.

يعني تعالى ذكره بذلك: ألم تر يا محمد إلى الذي حاجّ إبراهيم في ربه 

حين قال له إبراهيم: ربّي الذي يحيي ويميت، ويعني بذلك: ربي الذي بيده 

الحياة والموت يحيي من يشاء ويميت من أراد بعد الإحياء، قال: أنا أفعل ذلك، 

فأحيي وأميت، أستحيي من أردت قتله، فل أقتله، فيكون ذلك مني إحياء له. 

وذلك عند العرب يسمى إحياء، كما قال تعالى ذكره: ﴿وَمَنْ أحَْيَاهَا فَكَأنََّمَا أحَْيَا 

النَّاسَ جَمِيعاً﴾ وأقتل آخر فيكون ذلك مني إماتة له. قال إبراهيم صلى الله 

عليه وسلم: فإن الله الذي هو ربي يأتي بالشمس من مشرقها، فأت بها إن كنت 

صادقاً أنك إله من مغربها!  قال الله تعالى ذكره: چ ک  گ   گگچ يعني 

انقطع وبطلت حجته، يقال منه: بُهت يُبْهَتُ بَهْتاً، وقد حكي عن بعض العرب 

أنها تقول بهذا المعنى: بَهِتَ، ويقال: بَهَتُّ الرجل إذا افتريت عليه كذباً بَهْتاً 

وَبُهتاناً وبَهَاتَةً. وقد روي عن بعض القرءة أنه قرأ: »فَبَهَتَ الَّذي كَفَرَ« بمعنى: 

فبهت إبراهيم الذي كفر.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ    چ   چ   چ   چ   چڃ   قوله:  في  قتادة  عن 

ڍچ وذكر لنا أنه دعا برجلين، فقتل أحدهما، واستحيا الخر، فقال: أنا 
إبراهيم عند ذلك:       أنا أستحيي من شئت، وأقتل من شئت، قال  أحيي هذا، 

ڳ   گ   گگ   گ    ک   ک   ک   ک   ڑ   ڑ   ژ   ژ     ڈ    ڈ   چڎ  
ڳ  ڳ  ڳچ.

أنا أحيي وأميت: أقتل من شئت،  عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد، قال: 

وأستحيي من شئت، أدعه حياً فل أقتله. وقال: ملك الأرض مشرقها ومغربها 
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القرنين؛  وذو  داود،  بن  سليمان  فالمؤمنان:  وكافران،  مؤمنان،  نفر:  أربعة 

والكافرون: بختنصر ونمروذ بن كنعان، لم يملكها غيرهم.

عن السدي، لما خرج إبراهيم من النار، أدخلوه على الملك، ولم يكن قبل 

ذلك دخل عليه فكلمه، وقال له: من ربك؟ قال: ربي الذي يحيي ويميت، قال 

نمروذ: أنا أحيي وأميت، أنا أدخل أربعة نفر بيتاً، فل يطعمون ولا يسقون، 

حتى إذا هلكوا من الجوع أطعمت اثنين وسقيتهما فعاشا، وتركت اثنين فماتا! 

فعرف إبراهيم أن له قدرة بسلطانه وملكه على أن يفعل ذلك. قال له إبراهيم: 

فإن ربي الذي يأتي بالشمس من المشرق، فات بها من المغرب! فبهت الذي 

كفر، وقال: إن هذا إنسان مجنون، فأخرجوه! ألا ترون أنه من جنونه اجترأ 

على آلهتكم فكسرها، وأن النار لم تأكله؟ وخشي أن يفتضح في قومه. أعني 

نمروذ. وهو قول الله تعالى ذكره: چ ڀ  ٺ  ٺ  ٺ     ٺ    ٿٿچ.

فكان يزعم انه ربّ. وأمُِرَ بإبراهيم فأُخرج.

وقوله: چ گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳگچ يقول: والله لا يهدي أهل الكفر إلى 

حجة يدحضون بها حجة أهل الحق عند المحاجة والمخاصمة، لأن أهل الباطل 

غير موضعه،  في  الشيء  الظلم: وضع  معنى  أن  بيّنا  وقد  داحضة.  حججهم 

والكافر: وضع جحوده ما جحد في غير موضعه، فهو بذلك من فعله ظالم 

لنفسه. وبنحو الذي قلنا في ذلك قال ابن إسحاق.

القول في تأويل قوله تعالى:

چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  
ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  
ۉ  ۉ   ې  ې   ې  ې  ى  ىئا  ئا  ئە    ئە  ئو  
ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىئى  ئى   

ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  بحچ .
يعني تعالى ذكره بقوله: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ںچ. نظير الذي عنى بقوله: 
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چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ چ من تعجيب محمد صلى الله عليه وسلم 
منه. وقوله: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   چ.عطف على قوله: چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  

ڦ  ڄ   ڄ  ڄ چ. وإنما عطف قوله: چڱ  ڱ   چ. على قوله: چڦ  ڦ  
ڄ   ڄ  ڄ چ وإن اختلف لفظاهما، لتشابه معنييهما، لأن قوله: چ ڤ  ڦ  
ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ چ بمعنى: هل رأيت يا محمد كالذي حاجّ إبراهيم 
في ربه، ثم عطف عليه بقوله: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ںچ. لأن من شأن العرب 

العطف بالكلم على معنى نظير له قد تقدمه وإن خالف لفظه لفظه. وقد 

زعم بعض نحويي البصرة أن »الكاف« في قوله: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   چ. 

زائدة، وأن المعنى: ألم ترى إلى الذي حاجّ إبراهيم، أو الذي مرّ على قرية. 

وقد بيّنا قَبْلُ فيما مضى أنه غير جائز أن يكون في كتاب الله شيء لا معنى 

له بما أغنى عن إعادته في هذا الموضع.

واختلف أهل التأويل في الذي مرّ على قرية وهي خاوية على عروشها، 

فقال بعضهم: هو عُزَيْر. ذكر من قال ذلك:

عن أبي إسحاق، عن ناجية بن كعب: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  

ڻ   ڻچ. قال: عزير.
عن قتادة: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ. قال: ذكر لنا 

أنه عزير.

چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ. قال: عزير.
إرميا هو  أن  إسحاق  بن  بن حلقيّا وزعم محمد  إرميا  وقال آخرون: هو 

الخضر.

كما حدثنا بذلك ابن حميد، قال: ثنا سلمة، قال: ثنا ابن إسحاق، قال: اسم 

الخضر فيما كان وهب بن منبه يزعم عن بني إسرائيل، إرغميا بن حلَقيّا، وكان 

من سبط هارون بن عمران.

ذكر من قال ذلك:
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حدثنا الحسن بن يحيى، قال: أخبرنا عبد الرزاق، قال: ثنا عبد الصمد بن 

معقل أنه سمع وهب بن منبه يقول في قوله: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھچ 

أن إرميا لما خربِ بيت المقدس وحرقت الكتب، وقف في ناحية الجبل، فقال: 

چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  چ.
عن قيس بن سعد، عن عبدالله بن عبيد بن عمير في قول الله: چڱ  ڱ        

ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ. قال: كان نبياً وكان اسمه إرميا.
ب نبيه  وأولى الأقوال في ذلك بالصواب أن يقال: إن الله تعالى ذكره عجَّ

صلى الله عليه وسلم ممن قال إذ رأى قرية خاوية على عروشها: چ  ۀ  ہ  

ہ  ہ   ہ  ھھ  چ مع علمه أنه ابتدأ خلقها من غير شيء، فلم يقنعه علمه 
بيان عندنا  الله بعد موتها! ولا  أنى يحييها  قال:  ابتدائها، حتى  بقدرته على 

البيان على اسم قائل ذلك، وجائز أن يكون  الذي يصحّ من قبله  الوجه  من 

ذلك عزيراً، وجائز أن يكون إرميا، ولا حاجة بنا إلى معرفة اسمه، إذ لم يكن 

تعريف  بها  المقصود  وإنما  ذلك.  قائل  اسم  الخلق  تعريف  بالية  المقصود 

المنكرين قدرة الله على إحيائه خلقه بعد مماتهم، وإعادتهم بعد فنائهم، وأنه 

الذي بيده الحياة والموت من قريش، ومن كان يكذّب بذلك من سائر العرب، 

وتثبيت الحجة بذلك على من كان بين ظهراني مهاجر رسول الله صلى الله 

عليه وسلم من يهود بني إسرائيل بإطلعه نبيه محمد صلى الله عليه وسلم 

على ما يزيل شكهم في نبوّته، ويقطع عذرهم في رسالته، إذ كانت هذه الأنباء 

التي أوحاها إلى نبيه محمد صلى الله عليه وسلم في كتابه من الأنباء التي 

الله عليه وسلم وقومه، ولم يكن علم ذلك إلا  لم يكن يعلمها محمد صلى 

عند أهل الكتاب، ولم يكن محمد صلى الله عليه وسلم وقومه منهم، بل كان 

أمياً وقومه أميون، فكان معلوماً بذلك عند اهل الكتاب من اليهود الذين كانوا 

بين ظهراني مهاجره ان محمداً صلى الله عليه وسلم لم يعلم ذلك إلا بوحي 

من الله إليه. ولو كان المقصود بذلك الخبر عن اسم قائل ذلك لكانت الدلالة 
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منصوبة عليه نصباً يقطع العذر ويزيل الشك، ولكن القصد كان إلى ذمّ قيله، 

فأبان تعالى ذكره ذلك لخلقه.

واختلف أهل التأويل في القرية التي مرّ عليها القائل: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   

ہ  ھھ  چ فقال بعضهم: هي بيت المقدس. ذكر من قال ذلك:
بيت  هي  قال:  منبه،  بن  وهب  سمع  أنه  معقل  بن  الصمد  عبد  أخبرنا 

المقدس.

عن قتادة، قال: ذكر لنا أنه بيت المقدس، أتى عزير بعد ما خرّبه بختنصر 

البابلي.

عن عكرمة في قوله: چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   چ. قال: القرية: بيت المقدس، 

مرّ بها عُزَيْر بعد إذ خرّبها بختنصر.

وقال آخرون: بل هي القرية التي كان الله أهلك فيها الذين خرجوا من 

ديارهم وهم ألوف حذر الموت، فقال لهم ]الله[ موتوا. ذكر من قال ذلك:

حدثني يونس، قال: أخبرنا ابن وهب، قال: قال ابن زيد في قول الله تعالى 

ذكره: چڱ  ڱ   ڱ    ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ   چ قال: قرية كان نزل 

بها الطاعون، ثم اقتصّ قصتهم التي ذكرناها في موضعها عنه، إلى أن بلغ فقال 

لهم الله موتوا في المكان الذي ذهبوا يبتغون فيه الحياة، فماتوا ثم أحياهم 

ۇچ.  ڭ   ڭ   ڭ     ڭ   ۓ   ۓ    ے    ے    ھ   چھ   الله 

قال: ومرّ بها رجل وهي عظام تلوح، فوقف ينظر، فقال  چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   

ہ  ھھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓڭ  چ إلى قوله چ   ى  ىچ.
والصواب من القول في ذلك كالقول في اسم القائل: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   

ہ  ھھ  چ سواء لا يختلفان.
القول في تأويل قوله تعالى: چ ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ..

يعني تعالى ذكره بقوله: چ   ڻ  ڻ  چ. وهي خالية من أهلها وسكانها، 

يقال من ذلك: خوت الدار تَخوي خَواءً وخُوِياً، وقد يقال للقرية: خَوِيَت، والأول 
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أعرب وأفصح. وأما في المرأة إذا كانت نفساء فإنه يقال: خَوِيَتْ تَخْوَى خَوًى 

منقوصاً، وقد يقال فيها: خَوَتْ تَخْوي، كما يقال في الدار، وكذلك خَوِيَ الجوف 

يَخْوَى خَواءً شديداً، ولو قيل في الجوف ما قيل في الدار وفي الدار ما قيل 

في الجوف كان صواباً، غير أن الفصيح ما ذكرت. وأما العروش: فإنها الأبنية 

والبيوت، واحدها عَرشْ، وجمع قليله أعْرشُ، وكل بناء فإنه عرش، ويقال: عرش 

فلن ]داراً[ يعرشِ ويعرشُ، وعرشّ تعريشاً، ومنه قول الله تعالى ذكره: ﴿وَمَا 

كَانُوا يَعْرشُِونَ﴾ يعني يبنون، ومنه قيل عريش مكة، يعني به: خيامها وأبنيتها.

وبمثل الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل. ذكر من قال ذلك:

قال ابن عباس: خاوية: خراب. قال ابن جريج: بلغنا أن عزيراً خرج فوقف 

على بيت المقدس وقد خرّبه بختنصر، فوقف فقال: أبعد ما كان لك من القدس 

والمقاتِلة والمال ما كان! فحزن.

عن الربيع، قال: مرّ عليها عزير وقد خرّبها بختنصر.

عن السدي: چ  ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ. يقول: ساقطة على سقفها.

القول في تأويل قوله تعالى: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ   ھ  ھ  ے  

ےچ.
بالموضع  أو  المقدس،  ببيت  مرّ  لما  قائله  أن  ذكرت:  فيما  ذلك  ومعنى 

الذي ذكر الله أنه مرّ به خراباً بعد ما عهده عامراً، قال: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   

ہ  ھھ  چ؟ فقال بعضهم: كان قيلة ما قال من ذلك شكّاً في قدرة الله على 
إحيائه. فأراه الله قدرته على ذلك بضربه المثل له في نفسه، ثم أره الموضع 

الذي أنكر قدرته على عمارته وإحيائه، أحيا ما رآه قبل خرابه، وأعمر ما كان 

قبل خرابه وذلك أن قائل ذلك كان فيما ذكر لنا عهده عامراً بأهله وسكانه، 

ثم رآه خاوياً على عروشه، قد باد أهله وشتتهم القتل والسباء، فلم يبق منهم 

بذلك المكان أحد، وخربت منازلهم ودورهم، فلم يبق إلا الأثر. فلما رآه كذلك 

بعد الحال التي عهده عليها، قال: على أيّ وجه يحيي هذه الله بعد خرابها 
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فيعمرها! استنكاراً فيما قاله بعض أهل التأويل. فأراه كيفية إحيائه ذلك بما 

ضربه له في نفسه، وفيما كان من شرابه وطعامه، ثم عرفّه قدرته على ذلك 

وعلى غيره بإظهاره إحياء ما كان عجباً عنده في قدرة الله إحياؤه لرأى عينه 

حتى أبصره ببصره، فلما رأى ذلك قال: چ  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  چ.

أن  چڱ  ڱ        ڱ       ں  ں   ڻ  ڻ  ڻ   ڻچ. وذلك  السدي:  عن 

مرّ  فلما  وتين؛  وعنب  عصير  معه  له  حمار  على  الشام  من  جائياً  مرّ  عزيراً 

بالقرية فرآها، وقف عليها وقلب يده وقال: كيف يحيي هذه الله بعد موتها؟ 

ليس تكذيباً منه وشكّاً. فأماته الله وأمات حماره، فهلكا ومرّ عليهما مائة سنة. 

ثم إن الله أحيا عزيراً فقال له: كم لبثت؟ قال له: لبثت يوماً أو بعض. قيل له: 

بل لبثت مائة عام، فانظر إلى طعامك من التين والعنب، وشرابك من العصير 

چى  ىچ ... الية.
القول في تأويل قوله تعالى: چۓ  ۓڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  

ۇٴۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ     چ.
يعني تعالى ذكره بقوله: چۓ  ۓڭ  چ ثم أثاره حياً من بعد مماته. وقد 

دللنا على معنى البعث فيما مضى قبل.

وأما معنى قوله: چڭ  ڭۇچ  فإن كم استفهام في كلم العرب عن مبلغ 

العدد، وهو في هذا الموضع نصب بـ»لبثت«، وتأويله: قال الله له: كم قدر 

الزمان الذي لبثت ميتاً قبل أن أبعثك من مماتك حيا؟ً قال المبعوث بعد مماته: 

لبثت ميتاً إلى أن بعثتني حياً يوماً واحداً أو بعض يوم. وذكر أن المبعوث هو 

إرميا أو عزير، أو من كان ممن أخبر الله عنه هذا الخبر. وإنما قال: چۆ  ۆ  

ۈ  ۈ  ۇٴۋچ  لأن الله تعالى ذكره كان قبض روحه أول النهار، ثم ردّ روحه آخر 
النهار بعد المائة عام فقيل له: كم لبثت؟ قال: لبثت يوما؛ً وهو يرى أن الشمس 

قد غربت فكان ذلك عنده يوماً، لأنه ذكر أنه قبض روحه أول النهار وسئل عن 

مقدار لبثه ميتاً  آخر النهار وهو يرى أن الشمس قد غربت، فقال: لبثت يوماً، 
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ثم رأى بقية من الشمس قد بقيت لم تغرب، فقال: أو بعض يوم، بمعنى: بل 

بعض يوم، كما قال تعالى ذكره: ﴿وَأرَسَْلْنَاهُ إلِىَ مِائَةِ ألَْفٍ أوَْ يَزِيدُونَ﴾ بمعنى: 

بل يزيدون. فكان قوله: چ   ۈ  ۈ  ۇٴۋ  چ رجوعاً منه عن قوله: چ  ۆ  ۆچ.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال جماعة من أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى:چې  ې   ې  ې  ى  ىچ لم 

تغيّره السنون التي أتت عليه. وكان طعامه فيما ذكر بعضهم سلة تين وعنب 

وشرابه قلة ماء. وقال بعضهم: بل كان طعامه سلة عنب وسلة تين وشرابه زقّ 

من عصير. وقال آخرون: بل كان طعامه سلة تين، وشرابه دن خمر أو زُكْرة 

خمر. وقد ذكرنا فيما مضى قول بعضهم في ذلك ونذكر ما فيه فيما يستقبل 

إن شاء الله.

ومعنى قوله: چ  ى  ىچ لم يأت عليه السنون فيتغير، على لغة من 

قال: أسنهتُ عندكم أسْنِهُ: إذا أقام سنة.

عن السدي: چې  ې   ې  ې  ى  ىچ يقول: فانظر إلى 

يتغير  لم  يقول:  يتسنه،  لم  العصير  والعنب، وشرابك من  التين  طعامك من 

التين والعنب، ولم يختمر العصير هما حلوان كما هما. وذلك أنه  فيمحض 

مرّ جائياً من الشام على حمار له معه عصير وعنب وتين، فأماته الله، وأمات 

حماره، ومرّ عليهما مائة سنة.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ئا  ئە    ئەچ.

اختلف أهل التأويل في تأويل قوله: چ ئا  ئە    ئەچ فقال بعضهم: 

معنى ذلك: وانظر إلى إحيائي حمارك، وإلى عظامه كيف أنشزها ثم أكسوها 

لحماً.

ثم اختلف متأوّلوا ذلك في هذا التأويل، فقال بعضهم: قال الله تعالى ذكره 

ذلك له بعد أن أحياه خلقاً سويّاً، ثم أراد أن يحيي حماره؛ تعريفاً منه تعالى 

ذكره له كيفية إحيائه القرية التي رآها خاوية على عروشها، فقال: چ  ۀ  ہ  
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ہ  ہ   ہ  ھھ  چ مستنكراً إحياء الله إياها. ذكر من قال ذلك:
عن وهب بن منبه، قال: بعثه الله فقال:چڭ  ڭۇ   ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  

ۇٴۋ  چ إلى قوله: چئې  ئې  ئى  چ قال: فنظر إلى حماره يتصل بعض 
إلى بعض، وقد كان مات معه بالعروق والعصب، ثم كسا ذلك منه اللحم حتى 

استوى ثم جرى فيه الروح، فقام ينهق. ونظر إلى عصيره وتينه، فإذا هو على 

هيئته حين وضعه لم يتغير. فلما عاين من قدرة الله ما عاين، قال: چ  ی  

ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  چ.
عن السدي: ثم إن الله أحيا عزيراً، فقال: كم لبثت؟ قال: لبثت يوماً أو بعض 

يوم. قال: بل لبثت مائة عام، فانظر إلى طعامك وشرابك لم يتسنه، وانظر إلى 

حمارك قد هلك وبليت عظامه، وانظر إلى عظامه كيف ننشزها ثم نكسوها 

لحماً. فبعث الله ريحاً، فجاءت بعظام الحمار من كل سهل وجبل ذهبت به 

الطير والسباع، فاجتمعت، فركب بعضها في بعض وهو ينظر، فصار حماراً من 

عظام ليس له لحم ولا دم. ثم إن الله كسا العظام لحماً ودماً، فقام حماراً من 

لحم ودم وليس فيه روح. ثم أقبل ملك يمشي حتى أخذ بمنخر الحمار، فنفخ 

فيه فنهق الحمار، فقال: چ  ی  ئج  ئح  ئم   ئى  ئي                 بج  چ.

فتأويل الكلم على ما تأوله قائل هذا القول: وانظر إلى إحيائنا حمارك، 

وإلى عظامه كيف ننشزها ثم نكسوها لحماً، ولنجعلك آية للناس. فيكون في 

قوله: چ ئا  ئە    ئەچ متروك من الكلم، استغني بدلالة ظاهره عليه 

من ذكره، وتكون الألف واللم في قوله:چئۆ  ئۆ    ئۈچ بدلاً من الهاء 

المرادة في المعنى، لأن معناه: وانظر إلى عظامه: يعني إلى عظام الحمار.

وقال آخرون منهم: بل قال الله تعالى ذكره ذلك له بعد أن نفخ فيه الروح 

في عينه، قالوا: وهي أول عضو من أعضائه نفخ الله فيه الروح، وذلك بعد أن 

سوّاه خلقاً سوياً، وقبل أن يحيى حماره.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد، قال: كان هذا رجلً من بني إسرائيل نفخ 
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الروح في عينيه، فنظر إلى خلقه كله حين يحييه الله، وإلى حماره حين يحييه 

الله.

عن مجاهد مثله.

فرأى  ميتاً،  رأسه وبصره وجسده  الروح في  الله  بل جعل  آخرون:  وقال 

حماره قائماً كهيئته يوم ربطه وطعامه وشرابه كهيئته يوم حلّ البقعة، ثم قال 

الله له: انظر إلى عظام نفسك كيف ننشزها.

كما حدثني محمد بن سهل بن عسكر، قال: ثنا إسماعيل بن عبد الكرمي، 

قال: ثني عبد الصمد بن معقل أنه سمع وهب بن منبه يقول: ردّ الله روح 

الحياة في عين إرمياء وآخر جسده ميت، فنظر إلى طعامه وشرابه لم يتسنه، 

ونظر إلى حماره واقفاً كهيئته يوم ربطه، لم يطعم ولم يشرب، ونظر إلى الرمة 

في عنق الحمار لم تتغير جديدة.

ومعنى الية على تأويل هؤلاء: وانظر إلى حمارك، ولنجعلك آية للناس، 

وانظر إلى عظامك كيف ننشزها بعد بلها، ثم نكسوها لحماً، فنحييها بحياتك، 

فتعلم كيف يحيي الله القرى وأهلها بعد مماتها.

وأولى الأقوال في هذه الية بالصواب قول من قال: إن الله تعالى ذكره 

بعث قائل: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھھ  چ من مماته، ثم أراه نظير ما استنكر 

من إحياء الله القرية التي مرّ بها بعتد مماتها عياناً من نفسه وطعامه وحماره، 

فجعل تعالى ذكره ما أراه من إحيائه نفسه وحماره مثلً لما استنكر من إحيائه 

أهل القرية التي مرّ بها خاوية  على عروشه، وجعل ما أراه من العبرة في 

طعامه وشرابه عبرة له وحجة عليه في كيفية إحيائه منازل القرية وجنانها، 

وذلك هو معنى قول مجاهد الذي ذكرناه قبل.

وإنما قلنا ذلك اولى بتأويل الية، لأن قوله: چ ئۆ  ئۆ    ئۈچ إنما 

التي تراها ببصرك كيف ننشزها، ثم نكسوها  العظام  هو بمعنى: واظر إلى 

لحماً، وقد كان حماره أدركه من البلى في قول أهل التأويل جميعاً نظير الذي 
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لحق عظام من خوطب بهذا الخطاب، فلم يكن صرف معنى قوله: ﴿وَانظُرْ إلِىَ 

العِظَامِ﴾ إلى أنه أمر له بالنظر إلى عظام الحمار دون عظام المأمور بالنظر 

إليها، ولا إلى انه أمر له بالنظر إلى عظام نفسه دون عظام الحمار.

وإذا كان ذلك كذلك،" وكان البلى قد لحق عظامه وعظام حماره، كان الأولى 

بالتأويل أن يكون الأمر بالنظر إلى كل ما أدركه طرفه مما قد كان البلى لحقه 

لأن الله تعالى ذكره جعل جميع ذلك عليه حجة وله عبرة وعظة.

القول في تأويل قوله تعالى: چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ.

يعني تعالى ذكره بذلك: چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ أمتناك مائة عام 

ثم بعثناك. وإنما أدخلت الواو مع اللم التي في قوله: چ  ئو  ئو  

ئۇۋ  چ وهو بمعنى »كي«، لن في دخولها في كي وأخواتها دلالة على 
أنها شرط لفعل بعدها، بمعنى: ولنجعلك كذا وكذا فعلنا ذلك، ولو لم تكن قبل 

الللام أعني لام كي واو كانت اللم شرطاً للفعل الذي قبلها، وكان يكون معناه: 

وانظر إلى حمارك، لنجعلك آية للناس. وإنما عنى بقوله: چ  ئو  ئوچ 

ولنجعلك حجة على من جهل قدرتي، وشكّ في عظمتي، وأنا القادر على فعل 

ما أشاء من إماتةٍ وإحياء، وإفناء وإنشاء، وإنعام وإذلال، وإقتار وإغناء، بيدي 

ذلك كله، لا يملكه أحد دوني، ولا يقدر عليه غيري.

وكان بعض أهل التأويل يقول: كان آية للناس بأنه جاء بعد مائة عام إلى 

ولده وولد ولده شاباً وهم شيوخ.

عن سفيان، قال: سمعت الأعمش يقول: چ  ئو  ئو  ئۇۋ  چ 

قال: جاء شاباً وولده شيوخ.

وقال آخرون: معنى ذلك انه جاء وقد هلك من يعرفه، فكان آية لمن قدم 

عليه من قومه.

عن السدي، قال: رجع إلى أهله، فوجد داره قد بيعت وبنيت، وهلك من 
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كان يعرفه، فقال: اخرجوا من داري! قالوا: ومن أنت؟ قال: أنا عزير. قالوا: أليس 

قد هلك عزير منذ كذا وكذا؟ قال: فإن عزيراً أنا هو، كان من حالي وكان؟. فلما 

عرفوا ذلك، خرجوا من الدار ودفعوها إليه.

والذي هو أولى بتأويل الية من القول، أن يقال: إن الله تعالى ذكره، أخبر 

أنه جعل الذي وصف صفته في هذه الية حجة للناس، فكان ذلك حجة على 

من عرفه من ولده وقومه وممن علم موته، وإحياء الله إياه بعد مماته، وعلى 

من بعث إليه منهم.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې چ.

قد دللنا فيما مضى قبل على أن العظام التي أمر بالنظر إليها هي عظام 

نفسه وحماره، وذكرنا اختلف المختلفين في تأويل ذلك وما يعني كل قائل 

بما قاله في ذلك بما أغنى عن إعادته.

فمعنى قوله: چ ئۆ  ئۆ    ئۈ   ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئىچ  

في قراءة من قرأ ذلك بالزاي: كيف نرفعها من أماكنها من الأرض فنردّها إلى 

أماكنها من الجسم.

وممن تأول ذلك هذا التأويل جماعة من أهل التأويل.

عن ابن عباس في قوله: چ    ئۈ  ئې چ كيف نخرجها.

وقرأ ذلك آخرون: »وَانْظُرْ إلى العِظامِ كَيْفَ نُنْشِرهُا« بضم النون، قالوا من 

قول القائل: أنشر الله الموتى فهو ينشرهم إنشاراً. وذلك قراءة عامة قراء أهل 

المدينة، بمعنى: وانظر إلى العظام كيف نحييها ثم نكسوها لحماً.

حين  إليها  انظر  قال:  نُنْشِرهُا«  »كَيْفَ  مجاهد:  عن  نجيح،  أبي  ابن  عن 

يحييها الله.

لأن  متقاربان،  الإنشاز  ومعنى  الإنشار  معنى  أن  عندي  ذلك  في  والقول 

معنى الإنشاز: التركيب والإثبات وردّ العظام من العظام، وإعادتُها لا شك أنه 

ردّها إلى أماكنها ومواضعها من الجسد بعد مفارقتها إياها. فهما وإن اختلفا 
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في اللفظ، فمتقاربا المعنى، وقد جاءت بالقراءة بهما الأمة مجيئاً يقطع العذر 

ويوجب الحجة، فبأيهما قرأ القارئ فمصيب لانقياد معنييهما، ولا حجة توجب 

لإحداهما من القضاء بالصواب على الأخرى.

القول في تأويل قوله تعالى: چ    ئې  ئې  ئىچ.

يعني تعالى ذكره بذلك: چ   ئې  ئې چ أي العظام لحماً. والهاء التي 

في قوله: چ    ئې  ئې  ئىچ من ذكر العظام. ومعنى نكسوها: نلبسها 

ونواريها به كما يواري جسد الإنسان كسوته التي يلبسها، وكذلك تفعل العرب، 

تجعل كل شيء غطى شيئاً وواراه لباساً له وكسوة.

اللهَ عَلَى كُلِّ  أنََّ  أعَْلَمُ  قَالَ  لهَُ  تَبَيَّنَ  ا  القول في تأويل قوله تعالى: ﴿فَلَمَّ

شَيْءٍ قَدِيرٌ﴾.

ما كان  له عيانا؟ً  اتضح  فلما  لهَُ﴾  تَبَيَّنَ  ا  بقوله: ﴿فَلَمَّ تعالى ذكره  يعني 

أعلم الن بعد  قال:  الله وعظمته عنده قبل عيانه ذلك،  من قدرة  مستنكراً 

المعاينة والإيضاح والبيان أن الله على كل شيء قدير.

إلى  ينظر  انظر! فجعل  له  قيل  أنه  أعلم  والله  لنا  قال: ذكر  الربيع،  عن 

العظام كيف يتواصل بعضها إلى بعض وذلك بعينيه، فقيل: اعلم أن الله على 

كل شيء قدير.

فعلى هذا القول تأويل ذلك: فلما تبيّن من أمر الله وقدرته، قال الله له: 

اعلم الن أن الله على كل شيء قدير. ولو صرف متأول قوله: »قال اعلم« وقد 

قرأه على وجه الأمر إلى أنه قِبَل المخبر عنه بما اقتصّ في هذه الية من قصته 

كان وجهاً صحيحاً، وكان ذلك كما يقول القائل: اعلم أن قد كان كذا وكذا، على 

وجه الأمر منه لغيره وهو يعني به نفسه.

القول في تأويل قوله تعالى:

ٺ   ٺ   ٺ   ڀڀ   ڀ     ڀ   پپ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ     ٻ   چٱ  
ڦ   ڦ   ڦ          ڤ   ڤ     ڤ   ڤ   ٹ   ٹ   ٹ    ٹ   ٿ   ٿ   ٿٿ   ٺ  
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ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ   چ  چچ.
يعني تعالى ذكره بذلك: ألم تر إذ قال إبراهيم ربّ أرني. وإنما صلح أن 

يعطف بقوله: چٱ  ٻ  ٻچ على قوله: ﴿أوَْ كَالَّذِي مَرَّ عَلَى قَرْيَةٍ﴾ وقوله: 

چ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ   ڄ چ لأن قوله: چ ڤ  ڦچ ليس معناه: 
ألم تر بعينيك، وإنما معناه: ألم تر بقلبك، فمعناه: ألم تعلم فتذكر، فهو وإن 

كان لفظه لفظ الرؤية فيعطف عليه أحياناً بما يوافق لفظه من الكلم، وأحياناً 

بما يوافق معناه.

واختلف أهل التأويل في سبب مسألة إبراهيم ربه أن يريه كيف يحيي 

الموت؟ فقال بعضهم: كانت مسألته ذلك ربه، أنه رأى دابة قد تقسمتها السباع 

والطير، فسأل ربه أن يريه كيفية إحيائه إياها مع تفرقّ لحومها في بطون طير 

الهواء وسباع الأرض ليرى ذلك عياناً، فيزداد يقيناً برؤيته ذلك عياناً إلى علمه 

به خبراً، فأراه الله ذلك مثلً بما أخبر أنه أمره به.

ذكر من قال ذلك:

عن قتادة قوله: چٱ  ٻ  ٻ    ٻ  ٻ  پ  پ  پچ ذكر لنا أن 

خليل الله إبراهيم عليه السلم أتى على دابة توزّعتها الدوابّ والسباع، فقال: 

چ    ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿچ.
الطريق، إذا هو  بينا هو يسير على  ابراهيهم  قال ابن جريج: بلغني أن 

بجيفة حمار عليها السباع والطير قد توزّعت لحمها وبقي عظامها. فلما ذهبت 

السباع، وطارت الطير على الجبال والكام، فوقف وتعجّب ثم قال: ربّ قد 

علمت لتجمعنها من بطون هذه السباع والطير چ    ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  

ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ چ ولكن ليس الخبر كالمعاينة.
التي  والمحاجة  المناظرة  ربه ذلك،  بل كان سبب مسألته  وقال آخرون: 

جرت بينه وبين نمروذ في ذلك.

حدثنا ابن حميد، قال: ثنا سلمة، قال: ثني محمد بن إسحاق، قال: لما جرى 
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بين إبراهيم وبين قومه ما جرى مما قصّه الله في سورة الأنبياء، قال نمروذ 

فيما يذكرون لإبراهيم: أرأيت إلهك هذا الذي تعبد وتدعو إلى عبادته وتذكر 

من قدرته التي تعظمه بها على غيره ما هو؟ قال له إبراهيم: ربي الذي يحيي 

ويميت. قال نمروذ: أنا أحيي وأميت. فقال له إبراهيم: كيف تحيي وتميت؟ 

ثم ذكر ما قصّ الله من محاجته إياه. قال: فقال إبراهيم عند ذلك: چ    ٻ  ٻ  

پ  پ  پپ  ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿچ من غير شكّ في 
الله تعالى ذكره ولا في قدرته، ولكنه أحبّ ان يعلم ذلك وتاق إليه قلبه، فقال: 

ليطمئنّ قلبي، أي ما تاق إليه إذا هو علمه.

أن مسألة  في  المعنى  متقارباً  الخر،  الأول وهذا  أعني  القولان،  وهذان 

إبراهيم ربه أن يريه كيف يحيي الموتى كانت ليرى عياناً ما كان عنده من 

علم ذلك خبراً.

وقال آخرون: بل كانت مسألته ذلك ربه عند البشارة التي أتته من الله 

بأنه اتخذه خليلً، فسأل ربه أن يريه عاجلً من العلمة له على ذلك ليطمئن 

قلبه بأنه قد اصطفاه لنفسه خليلً، ويكون ذلك لما عنده من اليقين مؤيداً.

عن السدي، قال: لما اتخذ الله إبراهيم خليلً سأل ملك الموت ربه أن يأذن 

له أن يبشر إبراهيم بذلك، فأذن له، فأتى إبراهيم وليس في البيت فدخل داره، 

وكان إبراهيم أغير الناس، إن خرج أغلق الباب؛ فلما جاء وجد في داره رجلً، 

فثار إليه ليأخذه، قال: من أذن لك أن تدخل داري؟ قال ملك الموت: أذن لي 

ربّ هذه الدار، قال إبراهيم: صدقت! وعرف أنه ملك الموت، قال: من أنت؟ 

قال: أنا ملك الموت جئتك أبشرك بأن الله قد اتخذك خليلً. فحمد الله وقال: 

يا ملك الموت أرني الصورة التي تقبض فيها أنفاس الكفار. قال: يا إبراهيم 

لا تطيق ذلك. قال: بلى. قال: فأعرضِْ! فأعرض إبراهيم ثم نظر إليه، فإذا هو 

برجلٍ أسود تنال رأسه السماء يخرج من فيه لهب النار، ليس من شعرة في 

جسده إلا في صورة رجل أسود يخرج من فيه ومسامعه لهب النار. فغشي 
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على إبراهيم، ثم أفاق وقد تحوّل ملك الموت في الصورة الأولى، فقال: يا ملك 

الموت لو لم يلقَ الكافر عند الموت من البلء والحزن إلا صورتك لكفاه، فأرني 

كيف تقبض أنفاس المؤمنين! قال: فأعرضِْ! فأعرض إبراهيم ثم التفت، فإذا 

هو برجل شاب أحسن الناس وجهاً واطيبه ريحاً، في ثياب بيض، فقال: يا ملك 

الموت لو لم يكن للمؤمن عند ربه من قرةّ العين والكرامة إلا صورتك هذه 

لكان يكفيه. فانطلق ملك الموت، وقام إبراهيم يدعو ربه يقول: چ    ٻ  ٻ  

پ  پ  پپ  چ حتى أعلم أني خليلك چ ڀ  ڀ    ڀ چ بأني خليلك، 
يقول تُصَدّق،چ      ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿچ بخلولتك.

وقال آخرون: قال ذلك لربه لأنه شكّ في قدرة الله على إحياء الموتى.

كما حدثنا الحسن بن يحيى، قال: أخبرنا عبد الرزاق، قال: أخبرنا معمر، 

عن أيوب في قوله: چ       ٺ  ٺ  ٿچ قال: قال ابن عباس: ما في القرآن 

آية أرجى عندي منها.

عن ابن جريج، قال: سألت عطاء بن أبي رباح، عن قوله: چٱ  ٻ  ٻ    

ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿچ قال: دخل 
قلب إبراهيم بعض ما ايدخل قلوب الناس، فقال:      ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  

ڀ  ڀ    ڀڀ  ٺ  ٺ   ... ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   ٹچ ليريه.
وأولى هذه الأقوال بتأويل الية، ما صحّ به الخبر عن رسول الله صلى الله 

كّ مِنْ إِبْراَهِيمَ، قَالَ ربَّ أرنِي  عليه وسلم أنه قال، وهو قوله: »نَحْنُ أحَقُّ بالشَّ

كَيْفَ تُحْيِي المَوْتَى، قَالَ أوََلمَْ تُؤمِنْ« وأن تكون مسألته ربه ما سأله أن يريه 

من إحياء الموتى لعارض من الشيطان عرض في قلبه، كالذي ذكرنا عن ابن زيد 

آنفاً من أن ابراهيم لما رأى الحوت الذي بعضه في البرّ وبعضه في البحر قد 

تعاوره دوابّ البرّ ودوابّ البحر وطير الهواء، ألقى الشيطان في نفسه فقال: 

متى يجمع الله هذا من بطون هؤلاء؟ فسأل إبراهيم حينئذٍ ربه أن يريه كيف 

يحيي الموتى ليعاين ذلك عياناً، فل يقدر بعد ذلك الشيطان أن يلقي في قلبه 
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مثل الذي ألقى فيه عند رؤيته ما رأى من ذلك، فقال له ربه: چ   ڀ    ڀچ 

يقول: أولم تصدق يا إبراهيم بأني على ذلك قادر؟ بلى يا ربّ، لكن سألتك 

أن تريني ذلك ليطمئنّ قلبي، فل يقدر الشيطان أن يلقي في قلبي مثل الذي 

فعل عند رؤيتي هذا الحوت.

وقال آخرون: معنى قوله: چ   ٺ  ٿچ لأعلم أنك تجيبني إذا دعوتك 

وتعطيني إذا سألتك.

القول في تأويل قوله تعالى: چ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   ٹ     چ.

يعني تعالى ذكره بذلك: قال الله له: فخذ أربعة من الطير. فَذُكِرَ أن الأربعة 

من الطير: الديك، والطاووس، والغراب، والحمام.

ثني محمد بن إسحاق، عن بعض أهل العلم: أن أهل الكتاب الأول يذكرون 

أنه أخذ طاووساً، وديكاً، وغراباً، وحماماً.

عن مجاهد، قال: الأربعة من الطير: الديك، والطاووس، والغراب، والحمام.

القول في تأويل قوله تعالى:چ ٹ  ڤ  چ.

فمعنى قوله:چ   ٹ  ڤ  چ أضممهنّ إليك ووجههنّ نحوك، كما يقال: 

صُرْ وجهك إليّ، أي أقبل به إليّ. ومن وجه قوله: چ   ٹ  ڤ  چ إلى هذا 

التأويل كان في الكلم عنده متروك قد ترك ذكره استغناء بدلالة الظاهر عليه، 

ويكون معناه حينئذٍ عنده، قال: فخذ أربعة من الطير فصرهنّ إليك، ثم قطعهنّ، 

ثم اجعل على كل جبل منهنّ جزءاً. وقد يحتمل أن يكون معنى ذلك إذا قرئ 

كذلك بضم الصاد: قَطّعهن.

وقرأ ذلك جماعة من أهل الكوفة: »فَصِرهُْنَّ إلِيَْكَ« بالكسر، بمعنى قطعهن.

أنه  چ  چ ٹ  ڤ   تأويل قوله:  أقوال من روينا في  ففيما ذكرنا من 

بمعنى فقطعهن إليك، دلالة واضحة على صحة ما قلنا في ذلك، وفساد قول 

من خالفنا فيه. وإذا كان ذلك كذلك، فسواء قرأ القارئ ذلك بضم الصاد فصُرهن 
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إليك أو كسرها فصِرهْن إذْ كانت اللغتان معروفتين بمعنى واحد، غير أن الأمر 

وإن كان كذلك، فإن أحبهما إليّ أن أقرأ به »فصُرهن إليك« بضم الصاد، لأنها 

أعلى اللغتين وأشهرهما وأكثرهما في أحياء العرب. وعند نفر قليل من أهل 

التأويل أنها بمعنى أوثق.

القول في تأويل قوله تعالى: چ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ   ڄ  ڄ  

ڄ  ڄچ.
اختلف أهل التأويل في تأويل قوله:چ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ چ 

فقال بعضهم: يعني بذلك على كل ربع من أرباع الدنيا جزءاً منهن.

عن أبي جمرة، عن ابن عباس: چ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ   چ قال: 

اجعلهن في أرباع الدنيا: ربعاً ههنا، وربعاً ههنا، وربعاً ههنا، وربعاً ههنا، ثم 

ادعهن يأتينك سعياً.

عن قتادة: قال: أمر نبيّ الله أن يأخذ أربعة من الطير فيذبحهن، ثم يخلط 

بين لحومهن وريشهن ودمائهن، ثم يجزئهن على أربعة أجبل، فذكر لنا أنه 

شكل على أجنحتهن، وأمسك برؤوسهن بيده، فجعل العظم يذهب إلى العظم، 

والريشة إلى الريشة، والبَضعة إلى البضعة، وذلك بعين خليل الله إبراهيم عليه 

السلم. ثم دعاهن فأتينه سعياً على أرجلهنن ويلقي كل طير برأسه. وهذا مَثَلٌ 

آتاه الله إبراهيم. يقول: كما بعث هذه الأطيار من هذه الأجبل الأربعة، كذكل 

يبعث الله الناس يوم القيامة من أرباع الأرض ونواحيها.

التي  وقال آخرون: بل معنى ذلك: ثم اجعل على كل جبل من الأجبال 

كانت الأطيار والسباع التي كانت تأكل من لحم الدابة التي رآها إبراهيم ميتة، 

فسأل إبراهيم عند رؤيته إياها أن يريه كيف يحييها وسائر الأموات غيرها. 

وقالوا: كانت سبعة أجبال.

وقال آخرون: بل أمره الله أن يجعل ذلك على كل جبل.

قال مجاهد: چ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ   چ ثم بدّدهن أجزاء على 
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كل جبل، ثم ادعهن: تعالين بإذن الله! فكذلك يحيي الله الموتى؛ مَثَلٌ ضربه 

الله لإبراهيم صلى الله عليه وسلم.

وأولى التأويلت بالية ما قاله مجاهد، وهو أن الله تعالى ذكره أمر إبراهيم 

بتفريق أعضاء الأطيار الأربعة بعد تقطيعه إياهن على جميع الأجبال التي كان 

يصل إبراهيم في وقت تكليف الله إياه تفريق ذلك وتبديدها عليها أجزاء، 

لأن الله تعالى ذكره قال له:چ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ         ڦ  ڦ  ڦ   چ والكل حرف 

يدل على الإحاطة بما أضيف إليه لفظه واحده ومعناه الجمع. فإذا كان ذلك 

كذلك فلن يجوز أن تكون الجبال التي أمر الله إبراهيم بتفريق أجزاء الأطيار 

الأربعة عليه خارجة من أحد معنيين: إما أن تكون بعضاً أو جميعا؛ً فإن كانت 

بعضاً فغير جائز أن يكون ذلك البعض إلا ما كان لإبراهيم السبيل إلى تفريق 

كذلك. وقد أخبر  أيضاً  أو يكون جميعاً، فيكون  أعضاء الأطيار الأربعة عليه. 

تعالى ذكره أنه أمره بأن يجعل ذلك عهلى كل جبل، وذلك إما كل جبل وقد 

عرفهن إبراهيم بأعيانهن، وإما ما في الأرض من الجبال.

فأما قول من قال: إن ذلك أربعة أجبل، وقول من قال: هنّ سبعة؛ فل دلالة 

الله إبراهيم  عندنا على صحة شيء من ذلك فنستجير القول به. وإنما أمر 

عليه السلم أن يجعل الأطيار الأربعة أجزاء متفرقّة على كل جبل ليُِرِيَ إبراهيم 

قدرته على جمع أجزائهن وهن متفرقّات متبددات في أماكن مختلفة شتّى، 

حتى يؤلف بعضهن إلى بعض، فيعدن كهيئتهن قبل تقطيعهن وتمزيقهن وقبل 

تفريق أجزائهن على الجبال أطياراً أحياء يطرن، فيطمئنّ قلب إبراهيم ويعلم 

أن كذلك يجمع الله أوصال الموتى لبعث القيامة وتأليفه أجزاءهم بعد البلى 

وردّ كل عضوٍ من أعضائهم إلى موضعه كالذي كان قبل الرد. والجزء من كل 

شيء هو البعض منه كان منقسماً جميعه عليه على صحة أو غير منقسم، 

فهو بذلك من معناه مخالف معنى السهم؛ لأن السهم من الشيء: هو البعض 

المنقسم عليه جميعه على صحة، ولذلك كثر استعمال الناس في كلمهم عند 
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ذكرهم أنصباءهم من المواريث السهام دون الأجزاء.

وأما قوله: چڄ  ڄ   چ فإن معناه ما ذكرت آنفاً عن مجاهد أنه قال: هو 

أنه أمر أن يقول لأجزاء الأطيار بعد تفريقهن على كل جبل تعالين بإذن الله.

فإن قال قائل: أمُِرَ إبراهيم أن يدعوهنّ وهن ممزقّات أجزاء على رؤوس 

الجبال أمواتاً، أم بعد ما أحُيين؟ فإن كان أمُِرَ أن يدعوهن وهن ممزقّات لا 

أرواح فيهنّ، فما وجه أمر من لا حياة فيه بالإقبال؟ وإن كان أمر بدعائهن بعد 

ينشرن على  أبصرهن  إلى دعائهن وقد  إبراهيم  أحيين، فما كانت حاجة  ما 

السلم بدعائهن  إبراهيم عليه  تعالى ذكره  الله  أمر  إن  الجبال؟ قيل:  رؤوس 

وهن أجزاء متفرقّات إنما هو أمر تكوين، كقول الله للذين مسخهم قردة بعد 

ما كانوا إنساً: چ  گ    گ  گ   چ لا أمر عبادة، فيكون محالاً إلا بعد وجود 

المأمور المتعبد.

القول في تأويل قوله تعالى: چڃ  ڃ  ڃ  چ   چچ.

يعني تعالى ذكره بذلك: واعلم يا إبراهيم أن الذي أحيا هذه الأطيار بعد 

تمزيقك إياهنّ، وتفريقك أجزاءهنّ على الجبال، فجمعهن وردّ إليهن الروح، 

إذا بطش بمن  چ في بطشه  چ   چ     تفريقهن،  أعادهن كهيئتهن قبل  حتى 

بطش من الجبابرة والمتكبرة الذين خالفوا أمره، وعصوا رسله، وعبدوا غيره، 

وفي نقمته حتى ينتقم منهم،چ    چچ في أمره.

كما حدثنا ابن حميد، قال: ثنا سلمة، قال: ثنا ابن إسحاق: چڃ  ڃ  ڃ  

چ   چچ قال: عزيز في بطشه، حكيم في أمره.
القول في تأويل قوله تعالى:

چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       
ژ  ڑ  ڑک  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ  ڳچ.

وهذه الية مردودة إلى قوله:  چ   ۉ  ې  ې  ې  ې  ى  ى  ئا  

التي  واليات  ئۈچ.  ئۆ   ئۆ   ئۇ   ئۇ   ئو   ئەئو   ئە    ئا  
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بني  قصص  من  چ   ڍ  ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   قوله:چچ   إلى  بعدها 

إسرائيل وخبرهم مع طالوت وجالوت، وما بعد ذلك من نبإ الذي حاجّ إبراهيم 

مع إبراهيم، وأمر الذي مرّ على القرية الخاوية على عروشها، وقصة إبراهيم 

بما  تعالى ذكره  الله  اعتراض من  ومسألته ربه ما سأل مما قد ذكرناه قبل؛ 

اعترض به من قصصهم بين ذلك احتجاجاً منه ببعضه على المشركين الذين 

ا منه ببعضه للمؤمنين على الجهاد  كانوا يكذبون بالبعث وقيام الساعة، وحضَّ

في سبيله الذي أمرهم به في قوله:  چ ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  

ۅ  ۉچ. يعرفّه فيهم أنه ناصرهم وإن قلّ عددهم وكثر عدد عدوّهم، 
ويعدهم النصرة عليهم، ويعلمهم سنته فيمن كان على منهاجهم من ابتغاء 

رضوان الله أنه مؤيدهم، وفيمن كان على سبيل أعدائهم من الكفار بأنه خاذلهم 

ومفرقّ جمعهم وموهن كيدهم، وقطعاً منه ببعض عذر اليهود الذين كانوا 

بين ظهراني مهاجرَ رسول الله صلى الله عليه وسلم، بما أطلع نبيه عليه من 

خفيّ أمورهم، ومكتوم أسرار أوائلهم وأسلفهم التي لم يعلمها سواهم، ليعلما 

أن ما أتاهم به محمد صلى الله عليه وسلم من عند الله، وأنه ليس بتخرصّ 

ولا اختلق، وإعذاراً منه به إلى أهل النفاق منهم، ليحذروا بشكهم في امر 

محمد صلى الله عليه وسلم أن يحلّ بهم من بأسه وسطوته، مثل الذي أحلهما 

بأسلفهم الذين كانوا في القرية التي أهلكها، فتركها خاوية على عروشها. ثم عاد 

تعالى ذكره إلى الخبر عن الذي يقرض الله قرضاً حسناً، وما عنده له من الثواب 

على قرضه، فقال: چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ چ  يعني بذلك: مثل 

الذين ينفقون أموالهم على أنفسهم في جهاد أعداء الله بأنفسهم وأموالهم، 

چڌ    ڌ    چ من حبات الحنطة أو الشعير، أو غير ذلك من نبات الأرض 
التي تسنبل سنبلة بذرها زارع. فـ چڎ   چ ـ يعني فأخرجت چ   ڎ  ڈ  

ڈ  ژ       ژ  ڑ  ڑکچ، يقول: فكذلك المنفق ماله على نفسه في سبيل الله، 
له أجره سبعمائة ضعف على الواحد من نفقته. كما:
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چڍ  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ       ژ  ڑ  ڑکچ  السدي:  عن 

فهذا لمن أنفق في سبيل الله، فله سبعمائة.

عن الربيع قوله: چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  

ڎ  ڈ  ڈ  ژ       ژ  ڑ  ڑک    چ ... الية. فكان من بايع النبي صلى الله عليه 
وسلم على الهجرة، ورابط مع النبي صلى الله عليه وسلم بالمدينة، ولم يلق 

وجهاً إلا بإذنه، كانت الحسنة له بسبعمائه ضعف، ومن بايع على الإسلم كانت 

الحسنة له عشر أمثالها.

فإن قال قائل: وهل رأيت سنبلة فيها مائة حبة أو بلغتك فضرب بها المثل 

المنفلق في سبيل الله ماله؟ قيل: إن يكن ذلك موجوداً فهو ذاك، وإلا فجائز 

أن يكون معناه: كمثل سنبلة انبتت سبع سنابل في كل سنبلة مائة حبة، إن 

جعل الله ذلك فيها. ويحتمل ان يكون معناه: في كل سنبلة مائة حبة؛ يعني 

أنها إذا هي بذرت أنبتت مائة حبة، فيكون ما حدث عن البذر الذي كان منها 

إليها لأنه كان عنها. وقد تأول ذلك على هذا الوجه  من المائة الحبة مضافاً 

بعض أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى: چک  ک     ک  گگ     چ.

فقال  چ.  گگ      ک   ک      چک   قوله:  تأويل  في  التأويل  أهل  اختلف 

بعضهم: الله يضاعف لمن يشاء من عباده أجر حسناته بعد الذي أعطى المنفق 

في سبيله من التضعيف الواحدة سبعمائة. فأما المنفق في غير سبيله، فل 

نفقة ما وعده من تضعيف السبعمائة بالواحدة.

عن الضحاك، قال: هذا يضاعف لمن أنفق في سبيل الله، يعني السبعمائة؛ 

چک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ    چ  يعني لغير المنفق في سبيله.
وقال آخرون: بل معنى ذلك: والله يضاعف لمن يشاء من المنفقين في 

سبيله على السبعمائة إلى ألفي ألف ضعف. وهذا قَوْلٌ ذُكِرَ عن ابن عباس 

من وَجْهٍ لم أجد إسناده فتركت ذكره.
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والذي هو أولى بتأويل قوله: چک  ک     ک  گگ     چ  والله يضاعف على 

السبعمائة إلى ما يشاء من التضعيف لمن يشاء من المنفقين في سبيله؛ لأنه 

لم يجر ذكر الثواب والتضعيف لغير المنفق في سبيل الله فيجوز لنا توجيه 

ما وعد تعالى ذكره في هذه الية من التضعيف إلى أنه  عِدّة منه على العمل 

على غير النفقة في سبيل الله.

القول في تأويل قوله تعالى:چ گ  گ  ڳ    چ.

يعني تعالى ذكره بذلك: والله واسع أن يزيد من يشاء من خلقه المنفقين 

التي وعده أن يزيده، عليم من يستحقّ  السبعمائة  في سبيله على أضعاف 

منهم الزيادة. كما:

قال ابن زيد في قوله:چ  ک  ک     ک  گگ  گ  گ  ڳ    چ

 قال: واسع أن يزيد من سعته، عليم عالم بمن يزيده.

وقال آخرون: معنى ذلك: والله واسع لتلك الأضعاف، عليم بما ينفق الذين 

ينفقون أموالهم في طاعة الله.

القول في تأويل قوله تعالى:

ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ   چڳ  
ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓ  چ.

يعني تعالى ذكره بذلك: المعطي ماله المجاهدين في سبيل الله معونة 

لهم على جهاد أعداء الله. يقول تعالى ذكره: الذين يُعينون المجاهدين في 

سبيل الله بالإنفاق عليهم وفي حمولتهم، وغير ذلك من مُؤنِهِم، ثم لم يتبع 

نفقته التي أنفقها عليم منّاً عليهم بإنفاق ذلك عليهم ولا أذى لهم؛ فامتنانه 

به عليهم بأن ظهر لهم أنه قد اصطنع إليهم بفعله، وعطائه الذي أعطاهموه، 

تقوية لهم على جهاد عدوّهم معروفاً، ويبدي ذلك إما بلسان أو فعل. وأما 

الأذى فهو شكايته إياهم بسبب ما أعطاهم وقوّاهم من النفقة في سبيل الله 
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القول الذي  بالواجب عليهم في الجهاد، وما أشبه ذلك من  أنهم لم يقوموا 

يؤذيه مَنْ انفق عليه. وإنما شرط ذلك في المنفق في سبيل الله، وأوجب الأجر 

لمن كان غير مانٍّ ولا مؤذٍ من أنفق عليه في سبيل الله، لأن النفقة التي هي 

في سبيل الله مما ابتغي به وجه الله، وطلبه ما عنده، فإذا كان معنى النفقة 

في سبيل الله هو ما وصفنا، فل وجه لمنّ المنفق على من أنفق عليه، لأنه 

لا يد له قبله ولا صنيعة يستحق بها عليه إن لم يكافئه عليها المنّ والأذى، إذ 

كانت نفقته ما أنفق عليه ا حتساباً وابتغاء ثواب الله وطلب مَرضاته وعلى 

الله مثوبته دون من أنفق ذلك عليه.

وبنحو المعنى الذي قلنا في ذلك قال جماعة من أهل التأويل.

ہ    ۀہ   ۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ    ڳ   چڳ  
ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓچ علم الله أن أناساً يمنون 

م فيه فقال: چ ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ    بعطيتهم، فكره ذلك وقدَّ

ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅچ.
عن جويبر، عن الضحاك قوله: چ  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ قال: أن 

لا ينفق الرجل ماله خير من أن ينفقه ثم يتبعه منّاً وأذى.

وأما قوله: چہ   ہ  ہ  ھچ فإنه يعني للذين ينفقون أموالهم في 

سبيل الله على ما بيَّن. والهاء والميم في لهم عائدة على »الذين«.

ومعنى قوله: چہ   ہ  ہ  ھچ لهم ثوابهم وجزاؤهم على نفقتهم 

التي أنفقوها في سبيل الله، ثم لا يتبعونها منّاً ولا أذى.

لهم من  ما  يقول: وهم مع  چھ   ھ  ھ  ے  ے  ۓچ  وقوله: 

عليهم  خوف  لا  شرطنا؛  ما  على  أنفقوها  التي  نفقتهم  على  والثواب  الجزاء 

ينالهم  وأن  القيامة،  أهوال  في  ولا  الدنيا،  وفراقهم  الله،  على  مقدمهم  عند 

من مكارهها، أو يصيبهم فيها من عقاب الله، ولا هم يحزنون على ما خلفوا 

وراءهم في الدنيا.
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القول في تأويل قوله تعالى:

چڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅچ 
لأخيه  الرجل  ودعاء  جميل،  قول  چ  ڭ  چ ڭ   بقوله:  ذكره  تعالى  يعني 

المسلم. چ ڭچ يعني: وسِتْرٌ منه عليه لما علم من خلته وسوء حالته، 

خير عند الله من صدقة يتصدّقها عليه يتبعها أذى، يعني يشتكيه عليها ويؤذيه 

بسببها. كما:

عن الضحاك: چڭ  ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ   ۈۈ  چ يقول: 

أن يمسك ماله خير من أن ينفق ماله ثم يتبعه منّاً وأذى.

وأما قوله: چ      ۋ ۋ    چ فإنه يعني: والله غنيّ عما يتصدّقون به، حليم 

حين لا يعجل بالعقوبة على من يمنّ بصدقته منكم، ويؤذي فيها من يتصدّق 

بها عليه.

ورُوي عن ابن عباس في ذلك ما:

عن ابن عباس: الغنيّ: الذي كمل في غناه، والحليم: الذي قد كمل في 

حلمه.

القول في تأويل قوله تعالى:

ئە   ئا   ئا    ى       ى   ې   ې   ې    ې   ۉ   ۉ   ۅ   چ 
ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ  ئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  ئى  

یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بى  بي  چ.
يعني تعالى ذكره بذلك: چ ۅ  ۉ  ۉچ صدّقوا الله ورسوله،چ  ې  

ې   ې     چ، يقول: لا تبطلوا أجور صدقاتكم بالمنّ والأذى، كما أبطل 
كُفر الذي ينفق ماله چ   ئە  ئەچ، وهو مراءاته إياهم بعمله؛ وذلك أن ينفق 

الله تعالى ذكره فيحمدونه عليه  الناس في الظاهر أنه يريد  ماله فيما يرى 

وهو مريد به غير الله ولا طالب منه الثواب وإنما ينفقه كذلك ظاهراً ليحمده 

الناس عليه فيقولوا: هو سخيّ كريم، وهو رجل صالح، فيحسنوا عليه به الثناء 



343 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

343 

وهم لا يعلمون ما هو مستبطن من النية في إنفاقه ما أنفق، فل يدرون ما 

هو عليه من التكذيب بالله تعالى ذكره واليوم الخر.

وأما قوله: چئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆچ فإن معناه: ولا يصدّق بواحدنية 

الله وربوبيته، ولا بانه مبعوث بعد مماته فمجازى على عمله، فيجعل عمله 

لوجه الله وطلب ثوابه وما عنده في معاده. وهذه صفة المنافق؛ وإنما قلنا 

أنه لا يكون بشيء من  المظهر كفره والمعلن شركه معلوم  إنه منافق، لأن 

أعماله مرائياً، لأن المرائي هو الذي يرائي الناس بالعمل الذي هو في الظاهر 

لله وفي الباطن عامله مراده به حمد الناس عليه، والكافر لا يخيل على أحد 

أمره أن أفعاله كلها إنما هي للشيطان. إذا كان معلناً كفره. لا لله، ومن كان 

كذلك فغير كائن مرائياً بأعماله.

وبنحو ما قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

عن عمرو بن حريث، قال: إن الرجل يغزو، لا يسرق ولا يزني، ولا يغلّ، 

لا يرجع بالكفاف! فقيل له: لم ذاك؟ قال: فإن الرجل ليخرج فإذا أصابه من 

بلء الله الذي قد حكم عليه سبّ ولعن إمامه، ولعن ساعة غزا، وقال: لا أعود 

لغزوة معه أبداً! فهذا عليه، وليس له مثل النفقة في سبيل الله يتبعها منّ 

وأذى، فقد ضرب الله مثلها في القرآن:چۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  

ې  ى چ حتى ختم الية.
القول في تأويل قوله تعالى: چئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  ئى  

ئى  یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  بج  بح  بخ  بم  بى   چ.
يعني تعالى ذكره بذلك: فمثل هذا الذي ينفق ماله رئاء الناس، ولا يؤمن 

بالله واليوم الخر. والهاء في قوله: چئۈ چ عائدة على »الذي«. چئۈ        

ئې     چ.
والصفوان هو الصفا، وهي الحجارة الملس. وقوله: چئې   ئېچ يعني 

على الصفوان تراب، چ ئى   چ يعني أصاب الصفوان، چ ئى   چ: وهو المطر 
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الشديد العظيم.

وقوله: چ ئى  یی  چ يقول: فترك الوابل الصفوان صلدا؛ً والصلد من 

الحجارة: الصلب الذي لا شيء عليه من نبات ولا غيره، وهو من الأرضين ما لا 

ينبت فيه شيء، وكذلك من الرؤوس.

ثم رجع تعالى ذكره إلى ذكر المنافقين الذين ضرب المثل لأعمالهم، فقال: 

فكذلك أعمالهم بمنزلة الصفوان الذي كان عليه تراب، فأصابه الوابل من المطر، 

فذهب بما عليه من التراب، فتركه نقياً لا تراب عليه ولا شيء يراهم المسلمون 

في الظاهر أن لهم أعمالاً كما يرى التراب على هذا الصفوان بما يراؤونهم به، 

فإذا كان يوم القيامة وصاروا إلى الله اضمحل ذلك كله، لأنه لم يكن لله كما 

ذهب الوابل من المطر بما كان على الصفوان من التراب، فتركه أملس لا شيء 

عليه، فذلك قوله: لا يقدرون، يعني به الذين ينفقون أموالهم رئاء الناس، ولا 

يؤمنون بالله ولا باليوم الخر، يقول: لا يقدرون يوم القيامة على ثواب شيء 

مما كسبوا في الدنيا، لأنهم لم يعملوا لمعادهم ولا لطلب ما عند الله في 

الخرة، ولكنهم عملوه رئاء الناس وطلب حمدهم، وإنما حظهم من أعمالهم 

ما أرادوه وطلبوه بها. ثم أخبر تعالى ذكره أنه لا يهدي القوم الكافرين، يقول: 

لا يسددهم لإصابة الحق في نفقاتهم وغيرها فيوفقهم لها، وهم للباطل عليها 

مؤثرون، ولكنه تركهم في ضللتهم يعمهون، فقال تعالى ذكره للمؤمنين: لا 

تكونوا كالمنافقين الذين هذا المثل صفة أعمالهم، فتبطّلوا أجور صدقاتكم 

بمنّكم على من تصدقتم بها عليه وأذاكم لهم، كما أبطل أجر نفقة المنافق 

الذي أنفق ماله رئاء الناس، وهو غير مؤمن بالله واليوم الخر عند الله.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى:

ڀ   پ   پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ڀ           ڀ  ڀ  ٺ  ٺ   ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹٹ   
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ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   چ.

يعني بذلك جل ثناؤه: ومثل الذين ينفقون أموالهم فيصدّقون بها ويحملون 

عليها في سبيل الله ويقوّون بها أهل الحاجة من الغزاة والمجاهدين في سبيل 

الله وفي غير ذلك من طاعات الله طلب مرضاته. چ     پ  پ  ڀ  چ 

يعني بذلك: وتثبيتاً لهم على إنفاق ذلك في طاعة الله وتحقيقاً، من قول القائل: 

ثَبَّتُّ فلناً في هذا الأمر: إذ صححت عزمه وحققته وقوّيت فيه رأيه أثبته تثبيتاً.

بوعد  كانت موقنة مصدّقة  أنفسهم  أن  بذلك،  الله جلّ وعزّ  وإنما عنى 

الله إياها فيما أنفقت في طاعته بغير منّ ولا أذى، فثبتهم في إنفاق أموالهم 

ابتغاء مرضاة الله، وصحح عزمهم وآراءهم يقيناً منها بذلك، وتصديقاً بوعد الله 

إياها ما وعدها. ولذلك قال من قال من أهل التأويل في قوله: چ     پچ 

وتصديقاً، ومن قال منهم ويقينا؛ً لأن تثبيت أنفس المنفقين أموالهم ابتغاء 

مرضاة الله إياهم، إنما كان عن يقين منها وتصديق بوعد الله.

القول في تأويل قوله تعالى: چ  ڀ ڀ  ڀ  ٺ  ٺ   ٺ  ٺ  

ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  چ.

بها،  فيتصدّقون  أموالهم،  ينفقون  الذين  ومثل  وعزّ:  جل  بذلك  يعني 

ويسبِّلونها في طاعة الله بغير منَّ على من تصدّقوا بها عليه ولا أذى منهم 

چ  چ ڀ ڀ        بوعده،  أنفسهم  من  وتصديقاً  الله  ابتغاء رضوان  بها  لهم 

والجنة: البستان. وقد دللنا فيما مضى على أن الجنة البستان بما فيه الكفاية 

من إعادته. چڀ     چ والربوة من الأرض: ما نشز منها فارتفع عن السيل. 

وإنما وصفها بذلك جل ثناؤه، لأن ما ارتفع عن المسايل والأودية أغلظ، وجنان 

ما غُلظ من الأرض أحسن وأزكى ثمراً وغرساً وزرعاً مما رقّ منها، ولذلك قال 

أعشى بني ثعلبة في وصف روضة:

هَطِلُ  مُسْبِلٌ  عَلَيْهَا  جادَ  خَضْراءُ  ما رَوْضةٌ مِن رياضِ الحزنِ مُعْشِبَة 

فوصفها بأنها من رياض الحزن، لأن الحزون: غرسها ونباتها أحسن وأقوى من 



346 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

346 

غروس الأودية والتلع وزروعها. وفي الربوة لغات ثلث، وقد قرأ بكل لغة منهنّ 

جماعة من القرّاء، وهي »رُبْوة« بضم الراء، وبها قرأت عامة قراء أهل المدينة 

والحجاز والعراق. و»رَبْوة« بفتح الراء، وبها قرأ بعض أهل الشام، وبعض أهل 

الراء، وبها قرأ فيما ذكر ابن  الكوفة، ويقال إنها لغة لتميم. و»رِبْوة« بكسر 

عباس. غير جائز عندي أن يقرأ ذلك إلا بإحدى اللغتين: إما بفتح الراء، وإما 

بضمها، لأن قراءة الناس في أمصارهم بإحداهما. وأنا لقراءتها بضمها أشدّ إيثاراً 

مني بفتحها، لأنها أشهر اللغتين في العرب؛ فأما الكسر فإن في رفض القراءة 

به دلالة واضحة على أن القراءة به غير جائزة. وإنما سميت الربوة لأنها ربت 

فغلظت وعلت، من قول القائل: ربا هذا الشيء يربو: إذا انتفخ فعظم.

وبنحو ما قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

وأما قوله: چٺ  ٺ   چفإنه يعني جل ثناؤه أصاب الجنة التي بالربوة 

من الأرض وابل من المطر، وهو الشديد العظيم القطر منه. وقوله: چ    ٺ  

ٺ  ٿچ فإنه يعني الجنة أنها أضعف ثمرها ضعفين حين أصابها 

الرُّعْب والهُزء وما  المأكول، وهو مثل  المطر، والُأكْل: هو الشيء  الوابل من 

أشبه ذلك من الأسماء التي تأتي على فُعْل؛ وأما الأكْل بفتح الألف وتسكين 

الكاف، فهو فعل الكل.

وأما قوله: چٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹچ فإن الطلّ: هو الندى واللين من 

المطر. كما:

قال ابن جريج: چ   ٹٹچ ندى. عن عطاء الخراساني، عن ابن عباس.

التي  الجنة  ثمرة هذه  المثل كما ضعفت  بهذا  تعالى ذكره  يعني  وإنما 

وصفت صفتها حين جاد الوابل فإن أخطأ هذا الوابل فالطلّ كذلك يضعف الله 

صدقة المتصدّق والمنفق ماله ابتغاء مرضاته وتثبيتاً من نفسه من غير منّ 

ولا أذى، قلَّت نفقته أو كثرت لا تخيب ولا تخلف نفقته، كما تضعف الجنة 

التي وصف جل ثناؤه صفتها قل ما أصابها من المطر أو كثر لا يخلف خيرها 
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بحال من الأحوال.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال جماعة أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى: چ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ     چ.

يعني بذلك: والله بما تعملون أيها الناس في نفقاتكم التي تنفقونها بصير، 

لا يخفى عليه منها ولا من أعمالكم فيها وفي غيرها شيء يعلم من المنفق 

نفسه، فيحصي  من  وتثبيتاً  الله،  ابتغاء مرضاة  والمنفق  بالمنّ والأذى  منكم 

عليكم حتى يجازي جميعكم جزاءه على عمله، إن خيراً فخيراً، وإن شرّاً فشرّاً.

التي  النفقات  التحذير من عقابه من  وإنما يعني بهذا القول جلّ ذكره، 

ينفقها عباده، وغير ذلك من الأعمال أن يأتي أحد من خلقه ما قد تقدم فيه 

بالنهي عنه، أو يفرطّ فيما قد أمر به، لأن ذلك بمرأى من الله ومسمع، يعلمه 

ويحصيه عليهم، وهو لخلقه بالمرصاد.

القول في تأويل قوله تعالى:

چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    
چ    چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌ   ڌ  ڎ        ڎ  ڈ    

ڈژ  ژ          ڑ  ڑ   ک  ک  ک  ک  گ   چ.

يعني تعالى ذكره چۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې  ى  ى      

ئا   ئا  ئە  ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ  ئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې  ئى  
ئى  ئى  یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي   چ  چڦ  ڦ  ڦ  
ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ    چ    چ  چ  ڇ  ڇ  

ڇ  ڇچ... الية.

چڦ  ڦچ أيحبّ أحدكم أن تكون له جنة. يعني  ومعنى قوله: 

بستاناً من نخيل وأعناب تجري من تحتها الأنهار. يعني من تحت الجنة. وله 

فيها من كل الثمرات. والهاء في قوله: چ     ڍ   چ عائدة على أحد، والهاء والألف 

في: چچ   چ على الجنة، چ  ڇ  چ يعني وأصاب أحدكم الكبر، چڍ  ڍ  
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ڌچ. وإنما جعل جل ثناؤه البستان من النخيل والأعناب، الذي قال جل 

ثناؤه لعباده المؤمنين: أيودّ أحدكم أن تكون له مثلً لنفقة المنافق التي ينفقها 

رياء الناس، لا ابتغاء مرضاة الله، فالناس بما يظهر لهم من صدقته، وإعطائه 

لما يعطى وعمله الظاهر، يثنون عليه ويحمدونه بعمله ذلك أيام حياته في 

حسنه كحسن البستان وهي الجنة التي ضربها الله عزّ وجلّ لعمله مثلً من 

نخيل وأعناب، له فيها من كل الثمرات، لأن عمله ذلك الذي يعمله في الظاهر 

في الدنيا، له فيه من كل خير من عاجل الدنيا، يدفع به عن نفسه ودمه وماله 

وذرّيته، ويكتسب به المحمدة وحسن الثناء عند الناس، ويأخذ به سهمه من 

المغنم مع أشياء كثيرة يكثر إحصاؤها، فله في ذلك من كل خير في الدنيا، كما 

وصف جل ثناؤه الجنة التي وصف مثلً بعمله، بأن فيها من كل الثمرات، ثم 

قال جل ثناؤه: چ  ڇ  ڇ     ڍ  ڍ  ڌچيعني أن صاحب الجنة أصابه 

الكبر وله ذرية ضعفاء صغار أطفال، چڌچ يعني فأصاب الجنة إعصار 

فيه نار، چڈچ يعني بذلك أن جنته تلك أحرقتها الريح التي فيها النار 

في حال حاجته إليها، وضرورته إلى ثمرتها بكبره وضعفه عن عمارتها، وفي 

حال صغر ولده وعجزه عن إحيائها والقيام عليها، فبقي لا شيء له أحوج ما 

كان إلى جنته وثمارها بالفة التي أصابتها من الإعصار الذي فيه النار. يقول: 

فكذلك المنفق ماله رياء الناس، أطفأ الله نوره، وأذهب بهاء عمله، وأحبط أجره 

حتى لقيه، وعاد إليه أحوج ما كان إلى عمله، حين لا مستَعْتَب له ولا إقالة 

من ذنوبه ولا توبة، واضمحلّ عمله كما احترقت الجنة التي وصف جل ثناؤه 

صفتها عند كبر صاحبها وطفولة ذرّيته أحوج ما كان إليها فبطلت منافعها عنه.

وهذا المثل الذي ضربه الله للمنفقين أموالهم رياء الناس في هذه الية 

چ ئۈ  ئۈ        ئې  ئې   ئې   بقوله:  لهم  ضربه  الذي  الخر  المثل  نظير 

ئى  ئى  ئى  یی  ی    ی  ئج   ئح  ئم  ئىئي  چ.
وقد تنازع أهل التأويل في تأويل هذه الية، إلا أن معاني قولهم في ذلك 
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وإن اختلفت تصاريفهم فيها عائدة إلى المعنى الذي قلنا في ذلك، وأحسنهم 

إبانة لمعناها وأقربهم إلى الصواب قولاً فيها السدي.

چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ   عن السدي: 

ڌ   ڌ    ڍ   ڍ   ڇ      ڇ   ڇ   ڇ   چ   چ   چ     چ     ڃ  

ڎ        ڎ  ڈ    ڈ چ هذا مثل آخر لنفقة الرياء، أنه ينفق ماله يرائي 

الناس به، فيذهب ماله منه وهو يرائي، فل يأجره الله فيه، فإذا كان يوم القيامة 

واحتاج إلى نفقته، وجدها قد أحرقها الرياء، فذهبت كما أنفق هذا الرجل 

على جنته، حتى إذا بلغت وكثر عياله واحتاج إلى جنته جاءت ريح فيها سموم 

فأحرقت جنته، فلم يجد منها شيئاً، فكذلك المنفق رياء.

عن ابن جريج، قال: سمعت أبا بكر بن أبي مليكة يخبر عن عبيد بن عمير 

أنه سمعه يقول: سأل عمر أصحاب رسول الله صلى الله عليه وسلم فقال: فيم 

ترون أنزلت چڦ  ڦ  ڦ  ڦ     ڄ    ڄ  ڄ  ڄ  ڃچ؟ فقالوا: الله 

أعلم! فغضب عمر، فقال: قولوا نعلم أو لا نعلم! فقال ابن عباس: في نفسي 

منها شيء يا أمير المؤمنين. فقال عمر: قل يا ابن أخي ولا تحقر نفسك! قال 

فقال عمر:  لعمل.  قال:  أيّ عمل؟  قال عمر:  لعمل.  مثلً  ابن عباس: ضربت 

رجل عُنِيَ بعمل الحسنات، ثم بعث الله له الشيطان، فعمل بالمعاصي حتى 

أغرق أعماله كلها قال: وسمعت عبدالله بن أبي مليكة يحدّث نحو هذا عن 

ابن عباس، سمعه منه.

وقال ابن جريج: وقال ابن عباس: ضربت مثلً للعمل يبدأ فيعمل عملً 

صالحاً، فيكون مثلً للجنة التي من نخيل وأعناب تجري من تحتها الأنهار، له 

فيها من كل الثمرات، ثم يسيء في آخر عمره، فيتمادى على الإساءة حتى 

يموت على ذلك، فيكون الإعصار الذي فيه النار التي أحرقت الجنة، مثلً لإساءته 

التي مات وهو عليها. قال ابن عباس: الجنة عيشه وعيش ولده فاحترقت، فلم 

يستطع أن يدفع عن جنته من أجل كبره، ولم يستطع ذرّيته أن يدفعوا عن 
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جنتهم من أجل صغرهم حتى احترقت. يقول: هذا مثله تلقاه وهو أفقر ما 

كان إليّ، فل يجد له عندي شيئاً، ولا يستطيع أن يدفع عن نفسه من عذاب 

الله شيئاً، ولا يستطيع من كبره وصغر أولاده أن يعملوا جنة، كذلك لا توبة إذا 

انقطع العمل حين مات.

وإنما دللنا أن الذي هو أولى بتأويل ذلك ما ذكرناه، لأن الله جل ثناؤه تقدم 

إلى عباده المؤمنين بالنهي عن المنّ والأذى في صدقاتهم. ثم ضرب مثلً لمن 

منّ وآذى من تصدّق عليه بصدقة، فمثله بالمرائي من المنافقين، المنفقين 

أموالهم رياء الناس. وكانت قصة هذه الية وما قبلها من المثل نظير ما ضرب 

لهم من المثل قبلها، فكان إلحاقا بنظيرتها أولى من حمل تأويلها على أنه مثل 

ما لم يجر له ذكر قبلها ولا معها.

واختلف أهل التأويل في تأويل قوله: چڎ        ڎ  ڈ    ڈژ   چ فقال 

بعضهم: معنى ذلك: ريح فيها سموم شديدة.

عن عكرمة، عن ابن عباس في قوله: چڎ        ڎ  ڈ      چ ريح فيها سموم 

شديدة.

عن التميمي، عن ابن عباس في: چڎ        ڎ  ڈ     چ قال: السموم الحارة 

التي خلق منها الجان التي تحرق.

وقال آخرون: هي ريح فيها برد شديد.

كما حدّثنا الحسن بن يحيى، قال: أخبرنا عبد الرزاق، قال: أخبرنا معمر، 

قال: كان الحسن يقول في قوله:چڎ        ڎ  ڈ    ڈژ   چ فيها صِرٌّ وبرد.

عن الضحاك: چڎ        ڎ  ڈ    ڈژ   چ يعني بالإعصار ريح فيها برد.

چ ژ          ڑ  ڑ   ک  ک  ک   تأويل قوله تعالى:  القول في 

کچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: كما بين لكم ربكم تبارك وتعالى أمْر النفقة في 

سبيله، وكيف وَجْهَهَا، وما لكم وما ليس لكم فعله فيها، كذلك يبيّن لكم اليات 
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سوى ذلك، فيعرفكم أحكامها وحللها وحرامها، ويوضح لكم حججها، إنعاماً 

فتتدبروا  لتتفكروا بعقولكم  يقول:  چ ک  کچ  منه بذلك عليكم 

وتعتبروا بحجج الله فيها، وتعملوا بما فيها من أحكامها، فتطيعوا الله به.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى:

ں   ڱ   ڱ    ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ    چگ  
ںڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ  ھ  ے  

ے  ۓ  ۓ   ڭچ.

يعني جلّ ثناؤه بقوله: يا أيها الذين آمنوا صدّقوا بالله ورسوله وآي كتابه. 

ويعني بقوله: چڳچ زكّوا وتصدّقوا. كما:

عن عليّ، عن ابن عباس قوله: چڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ يقول: 

تصدقوا.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: زكّوا من طيب ما كسبتم بتصرفّكم إما بتجارة، وإما 

أموالكم  زكوا  يقول:  الجياد.  بالطيبات:  ويعني  والفضة،  الذهب  من  بصناعة 

التي اكتسبتموها حللاً، وأعطوا في زكاتكم الذهب والفضة، الجياد منها دون 

الرديء. كما:

ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ    چگ   اليــة:  هذه  في  مجاهد  عن 

ڱچ  قال: من التجارة.

عن محمد بن سيرين، عن عبيدة، قال: سألت عليّ بن أبي طالب صلوات 

الله عليه عن قوله:چگ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱچ قال: 

من الذهب والفضة.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ڱ  ڱ   ڱ  ں  ںڻچ.

يعني بذلك جلّ ثناؤه: وأنفقوا أيضاً مما أخرجنا لكم من الأرض، فتصدّقوا 
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وزكّوا من النخل والكرم والحنطة والشعير، وما أوجبت فيه الصدقة من نبات 

الأرض. كما:

عن محمد بن سيرين، عن عبيدة، قال: سألت علياً صلوات الله عليه عن 

قول الله عزّ وجل: چ ڱ  ڱ   ڱ  ں  ںڻچ قال: يعني من الحبّ والثمر 

وكل شيء عليه زكاة.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ڻ  ڻ  ڻچ.

يعني بقوله جل ثناؤه چ ڻ  ڻ  ڻچ ولا تعمدوا ولا تقصدوا. وقد 

ذكر أن ذلك في قراءة عبدالله: »ولا تأمموا«، من أممت، وهذه من تيممت، 

وأممته،  وتيممته  فلناً  تأممت  يقال:  الألفاظ،  اختلفت  وإن  واحد  والمعنى 

بمعنى: قصدته وتعمّدته.

دُوا. عن السدي: چ ڻ  ڻ  ڻچ ولا تعمَّ

القول في تأويل قوله تعالى: چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ چ. 

يعني جل ثناؤه بالخبث: الرديء غير الجيد، يقول: لا تعمدوا الرديء من 

أموالكم في صدقاتكم، فتصدّقوا منه، ولكن تصدّقوا من الطيب الجيد. وذلك أن 

هذه الية نزلت في سبب رجل من الأنصار علّق قِنْواً من حَشَف في الموضع 

الذي كان المسلمون يعلقون صدقة ثمارهم صدقة من تمره.

عن أسباط، عن السدي، عن عديّ بن ثابت، عن البراء بن عازب في قول 

چگ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ    الله عزّ وجلّ 

ڱ  ں  ںڻ   چ إلى قوله: چ   ے  ے  ۓ  ۓچ قال: نزلت في الأنصار، كانت 

الأنصار إذا كان أيام جذاذ النخل أخرج من حيطانها "أقناء البسر، فعلقوه على 

حبل بين الأسطوانتين في مسجد رسول الله صلى الله عليه وسلم، فيأكل فقراء 

المهاجرين منه، فيعمد الرجل منهم إلى الحشف فيدخله مع أقناء البسر، يظنّ 

ان ذلك جائز، فأنزل الله عزّ وجلّ فيمن فعل ذلك: چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  

ۀ چ قال لا تيمموا الحَشَفَ منه تنفقون.
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تنفقون،  منه  الحرام  من  الخبيث  تيمموا  ولا  ذلك:  معنى  آخرون:  وقال 

وتدعوا أن تنفقوا الحلل الطيب.

كما حدثني يونس، قال: أخبرنا ابن وهب، قال: قال ابن زيد: وسألته عن 

قوله الله عز وجل: چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ چ قال: الخبيث: الحرام، لا 

تيممه: تنفق منه، فإن الله عزّ وجلّ لا يقبله.

وتأويل الية: هو التأويل الذي حكيناه عمن حكينا من أصحاب رسول الله 

صلى الله عليه وسلم واتفاق أهل التأويل في ذلك دون الذي قاله ابن زيد.

القول في تأويل قوله تعالى: چہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھ چ.

يعني بذلك جل ثناؤه: ولستم بآخذي الخبيث في حقوقكم. والهاء في قوله: 

چہ چ من ذِكر الخبيث. چ   ہ  ہ  ھ  ھ چ يعني إلا ان تتجافوا في 
أخذكم إياه عن بعض الواجب لكم من حقكم، فترخصوا فيه لأنفسكم، يقال 

منه: أغمض فلن لفلن عن بعض حقه فهو يغمض.

واختلف أهل التأويل في تأويل ذلك، فقال بعضهم: معنى ذلك: ولستم 

بآخذي هذا الرديء من غرمائكم في واجب حقوقكم قبلهم "إلا عن إغماض 

منكم لهم في الواجب لكم عليهم.

چہ    عنه، فقال:  عن محمد بن سيرين، عن عبيدة قال: سألت علياً 

ہ  ہ  ہ  ھ  ھ چ يقول: ولا يأخذ أحدكم هذا الرديء حتى يهضم له.

عن علي، عن ابن عباس قوله: چڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ  

دون  بحقّ  فجاءكم  حقّ  أحد  على  لكم  كان  لو  .يقول:  چ  ھھ  ھ   ہ   ہ  

حقكم، لم تأخذوا بحساب الجيد حتى تنقصوه، فذلك قوله: چ   ہ  ہ  ھ  

أطيب  من  عليكم  ترضون لأنفسكم، وحقي  لا  ما  لي  ترضون  فكيف  چ  ھ 

أموالكم وأنفسها؟ وهو قوله:  چ ٱ  ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پچ آل عمران: ٩٢ .

وقال آخرون: معنى ذلك: ولستم بآخذي هذا الرديء الخبيث إذا اشتريتموه 

من أهله بسعر الجيد إلا بإغماض منهم لكم في ثمنه.
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عن عمران بن جدير، عن الحسن: چ   ہ   ہ  ہ  ہ  ھ  ھھ چ قال: 

لو وجدتموه في السوق يباع ما أخذتموه حتى يُهضم لكم من ثمنه.

وقال آخرون: معناه: ولستم بآخذي هذا الرديء الخبيث لو أهدي لكم إلا 

أن تغمضوا فيه، فتأخذوه وأنتم له كارهون على استحياء منكم ممن أهداه لكم.

عن السدي، عن عديّ بن ثابت، عن البراء بن عازب: چ   ہ   ہ  ہ  

ہ  ھ  ھھ چ قال: لو اهدي لكم ما قبلتموه إلا على استحياء من صاحبه 

أنه بعث إليك بما لم يكن له فيه حاجة.

أن  إلا  الرديء من حقكم  وقال آخرون: معنى ذلك: ولستم بآخذي هذا 

تغمضوا من حقكم.

عن ابن معقل: چ   ہ   ہھ چ يقول: ولستم بآخذيه من حقّ هو لكم، 

إلا أن تغمضوا فيه، يقول: أغمض لك من حقك.

والذي هو أولى بتأويل ذلك عندنا أن يقال: إن الله عزّ وجلّ حثّ عباده 

على الصدقة وأداء الزكاة من أموالهم وفرضها عليهم فيها، فصار ما فرض من 

ذلك في أموالهم حقاً لأهل سهمان الصدقة، ثم أمرهم تعالى ذكره أن يخرجوا 

من الطيب، وهو الجيد من أموالهم، الطيبَ، وذلك أن أهل السهمان شركاء 

أرباب الأموال في أموالهم بما وجب لهم فيها من الصدقة بعد وجوبها، فل شكّ 

أن كل شريكين في مال فلكلّ واحد منهما بقدر ملكه، وليس لأحدهما منع 

شريكه من حقه من الملك الذي هو فيه شريكه بإعطائه بمقدار حقه منه من 

غيره، مما هو أردأ منه أو أحسّ، فكذلك المزكي ماله حرم الله عليه أن يعطي 

أهل السهمان مما وجب لهم في ماله من الطيب الجيد من الحقّ، فصاروا 

فيه شركاء من الخبيث الرديء غيره، ويمنعهم ما هو لهم من حقوقهم في 

الطيب من ماله الجيد، كما لو كان مال ربّ المال رديئاً كله غير جيد، فوجبت 

فيه الزكاة وصار أهل سهمان الصدقة فيه شركاء بما أوجب الله لهم فيه لم 

يكن عليه أن يعطيهم الطيب الجيد من غير ماله الذي منه حقهم، فقال تبارك 
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وتعالى لأرباب الأموال: زكوا من جيد أموالكم الجيد، ولا تيمموا الخبيث الرديء، 

تعطونه أهل سهمان الصدقة، وتمنعونهم الواجب لهم من الجيد الطيب في 

أموالكم، ولستم بآخذي الرديء لأنفسكم مكان الجيد الواجب لكم قِبل من 

وجب لكم عليه ذلك من شركائكم وغرمائكم وغيرهم إلا عن إغماض منكم 

وهضم لهم وكراهة منكم لأخذه. يقول: ولا تأتوا من الفعل إلى من وجب له 

في أموالكم حقّ ما لا ترضون من غيركم أن يأتيه إليكم في حقوقكم الواجبة 

لكم في أموالهم؛ فأما إذا تطوّع الرجل بصدقة غير مفروضة فإني وإن كرهت 

له أن يعطي فيها إلا أجود ماله وأطيبه؛ لأن الله عزّ وجلّ أحقّ من تقربّ إليه 

بأكرم الأموال وأطيبها، والصدقة قربان المؤمن، فلست أحرمّ عليه أن يعطي 

فيها غير الجيد، لأن ما دون الجيد ربما كان أعمّ نفعاً لكثرته، أو لعظم خطره، 

وأحسن موقعاً من المسكين، وممن أعطيه قربة إلى الله عزّ وجلّ من الجيد، 

لقلّته أو لصغر خطره وقلّة جدوى نفعه على من أعطيه.

وبمثل ما قلنا في ذلك قال جماعة أهل العلم.

القول في تأويل قوله تعالى: چھ  ے  ے  ۓ  ۓچ.

عن  غنيّ  وجلّ  عزّ  الله  أن  الناس  أيها  واعلموا  ثناؤه:  جلّ  بذلك  يعني 

صدقاتكم وعن غيرها، وإنما أمركم بها، وفرضها في أموالكم، رحمة منه لكم 

ليغني بها عائلكم، ويقوّي بها ضعيفكم، ويجزل لكم عليها في الخرة مثوبتكم، 

لا من حاجة به فيها إليكم. ويعني بقوله: چ   ۓچ أنه محمود عند خلقه 

بما أولاهم من نعمه، وبسط لهم من فضله. كما:

عن السدي، عن عديّ بن ثابت، عن البراء بن عازب في قوله: چے  ے  ۓ  

ۓچ عن صدقاتكم.

القول في تأويل قوله تعالى:

ۇٴ   ۈ   ۈ   ۆ   ۇۆ    ۇ   ڭ     ڭ     چڭ  
ۋۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉچ.
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وأدائكم  بالصدقة  الناس.  أيها  يعدكم  الشيطان  تعالى ذكره:  بذلك  يعني 

چ   تفتقروا، چۇ  ۇۆ     أن  أموالكم.  في  عليكم  الواجبة  الزكاة 

ۈ   ۈ   چۆ   طاعته  وترك  وجلّ،  عزّ  الله  بمعاصي  ويأمركم  يعني: 

ۇٴ  ۋۋچ يعني أن الله عزّ وجلّ يعدكم أيها المؤمنون، أن يستر عليكم 

فحشاءكم بصفحه لكم عن عقوبتكم عليها، فيغفر لكم ذنوبكم بالصدقة التي 

تتصدّقون. چ   ۋۋچ يعني: ويعدكم ان يخلف عليكم من صدقتكم، فيتفضّل 

عليكم من عطاياه ويسبغ عليكم في أرزاقكم. كما:

عن عكرمة، عن ابن عباس، قال: اثنان من الله، واثنان من الشيطان، الشيطان 

يعدكم الفقر يقول: لا تنفق مالك، وأمسكه عليكن فإنك تحتاج إليه، ويأمركم 

بالفحشاء؛ والله يعدكم مغفرة منه على هذه المعاصي وفضلً في الرزق.

القول في تأويل قوله تعالى: چ    ۅ  ۅ  ۉ   چ.

يعني تعالى ذكره: والله واسع الفضل الذي يعدكم أن يعطيكموه من فضله 

وسعة خزائنه، عليم بنفقاتكم وصدقاتكم التي تنفقون وتصدّقون بها، يحصيها 

لكم حتى يجازيكم بها عند مقدمكم عليه في آخرتكم.

القول في تأويل قوله تعالى:

چ ې  ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ  ئۇ  
ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈ  ئېچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: يؤتي الله الإصابة في القول والفعل من يشاء من 

عباده، ومن يؤت الإصابة في ذلك منهم، فقد أوتي خيراً كثيراً.

واختلف أهل التأويل في ذلك، فقال بعضهم: الحكمة التي ذكرها الله في 

هذا الموضع هي القرآن والفقه به.

عن ابن عباس في قوله: چى  ئا  ئا  ئە   ئە    ئو  ئوئۇ    چ 

يعني المعرفة بالقرآن ناسخه ومنسوخه، ومحكمه ومتشابهه، ومقدّمه ومؤخره، 

وحلله وحرامه، وأمثاله.
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القرآن،  الحكمة:  قال:  چې  ې  ې  ېىچ  قوله:  في  قتادة  عن 

والفقه في القرآن.

وقال آخرون: معنى الحكمة: الإصابة في القول والفعل.

عن ابن أبي نجيح، قال: سمعت مجاهداً قال: چى  ئا  ئا  چ 

قال: الإصابة.

عن مجاهد في قول اله عزّ وجلّ: چې  ې  ې  ېىچ

 قال: يؤتي إصابته من يشاء.

وقال آخرون: هو العلم بالدين.

وقال آخرون: الحكمة: الفهم.

وقال آخرون: هي الخشية.

وقال آخرون: هي النبوّة.

 ... چ  ئا  ئا   ى   ېى  ې   ې   چې   قوله:  السدي  عن 

الية. قال: الحكمة: هي النبوّة.

وقد بيّنا فيما مضى معنى الحكمة، وأنها مأخوذة من الحكم وفصل القضاء، 

وأنها الإصابة بما دلّ على صحته، فأغنى ذلك عن تكريره في هذا الموضع. 

فإذا كان ذلك كذلك معناه، كان جميع الأقوال التي قالها القائلون الذين ذكرنا 

قولهم في ذلك داخلً فيما قلنا من ذلك، لأن الإصابة في الأمور إنما تكون عن 

فهم بها وعلم ومعرفة. وإذا كان ذلك كذلك كان المصيب عن فهم منه بمواضع 

الصواب في أموره فهماً خاشياً لله فقيهاً عالماً، وكانت النبوّة من أقسامه، لأن 

قون لإصابة الصواب في بعض الأمور، والنبوّة  مون، وموفَّ الأنبياء مسددون مفهَّ

بعض معاني الحكمة.

فتأويل الكلم: يؤتي الله إصابة الصواب في القول والفعل من يشاء، ومن 

يؤته الله ذلك فقد آتاه خيراً كثيراً.



358 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

358 

القول في تأويل قوله تعالى: چئۇ  ئۆ  ئۆ      ئۈ  ئۈچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: وما يتعظ بما وعظ به ربه في هذه اليات التي 

وعظ فيها المنفقين أموالهم بما وعظ به غيرهم فيها، وفي غيرها من آي كتابه، 

فيذكر وعده ووعيده فيها، فينزجر عما عنه ربه، ويطيعه فيما أمره به، چ  ئۆ      

ئۈ  ئۈچ يعني: إلا أولوا العقول الذين عقلوا عن الله عزّ وجلّ أمره ونهيه. 

فأخبر جل ثناؤه أن المواعظ غير نافعة إلا أولي الحِجا والحلوم، وأن الذكرى 

غير ناهية إلا أهل النُّهَى والعقول.

القول في تأويل قوله تعالى:

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀڀ  ڀ  ٺ    
ٺ  ٺ  ٺچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: وأيّ نفقة أنفقتم، يعني أيّ صدقة تصدقتم، أو أيّ 

نذر نذرتم؛ يعني بالنذر: ما أوجبه المرء على نفسه تبرّراً في طاعة الله، وتقرّباً 

به إليه، من صدقة أو عمل خير، چپ  ڀ   ڀڀچ أي أن جميع ذلك بعلم 

الله، لا يعزب عنه منه شيء، ولا يخفى عليه منه قليل ولا كثير، ولكنه يحصيه 

أيها الناس عليكم حتى يجازيكم جميعكم على جميع ذلك، فمن كانت نفقته 

منكم وصدقته ونذره ابتغاء مرضاة الله وتثبيتاً من نفسه، جازاه بالذي وعده 

من التضعيف؛ ومن كانت نفقته وصدقته رياء الناس ونذره للشيطان جازاه 

بالذي أوعده من العقاب وأليم العذاب. كالذي:

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ   پ  پ   الله عزّ وجلّ:  عن مجاهد في قول 

پ  پ  ڀ   ڀڀ   چ ويحصيه.
ثم أوعد جل ثناؤه من كانت نفقته رياء ونذوره طاعة للشيطان، فقال: 

الناس وفي  أنفق ماله رياء  چڀ  ٺ    ٺ  ٺچ يعني: وما لمن 
معصية الله، وكانت نذوره للشيطان وفي طاعته، چ     ٺ  ٺچ. وهم جمع 

نصير، كما الأشراف جمع شريف. ويعني بقوله: چ     ٺ  ٺچ من ينصرهم 
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من الله يوم القيامة، فيدفع عنهم عقابه يومئذٍ بقوّة وشدّة بطش ولا بفدية. 

وقد دللنا على أن الظالم: هو الواضع للشيء في غير موضعه. وإنما سمى الله 

المنفق رياء الناس، والناذر في غير طاعته ظالماً، لوضعه إنفاق ماله في غير 

موضعه ونذره في غير ماله وضعه فيه، فكان ذلك ظلمه.

چپ  ڀ   ڀڀچ ولم يقل: يعلمهما،  فإن قال لنا قائل: فكيف قال: 

وقد ذكر النذر والنفقة؟ قيل: إنما قال: چپ  ڀ   ڀڀچ لأنه أراد: فإن 

الله يعلم ما أنفقتم أو نذرتم، فلذلك وحدّ الكناية.

القول في تأويل قوله تعالى:

ڤ   ڤ   ڤ      ڤ   ٹ   ٹ   ٹٹ   ٿ   ٿ   ٿ    چٿ  
ڦڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄڄ   ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃچ.

يعني بقوله جل ثناؤه چٿ  ٿ   ٿچ إن تعلنا الصدقات فتعطوها 

من تصدقتم بها عليه، چٿ  ٹٹچ يقول: فنعم الشيء هي. چٹ  ٹچ 

يقول: وإن تستروها فلم تعلنوها چڤ  ڤچ يعني: وتعطوها الفقراء 

إعلنها.  لكم من  إياها خير  فإخفاؤكم  يقول:  چڤ  ڤ  ڦڦچ  السرّ،  في 

وذلك في صدقة التطوّع. كما:

ڤ   ٹ   ٹ   ٹٹ   ٿ   ٿ   ٿ    چٿ   قوله:  قتادة  عن 

ڤ     ڤ  ڤ  ڦچ كل مقبول إذا كانت النية صادقة، صدقة السرّ أفضل. 
وذكر لنا أن الصدقة تطفئ الخطيئة كما يطفئ الماء النار.

وقال آخرون: إنما عنى الله عزّ وجل بقوله: چٿ  ٿ   ٿ  ٿ  

ٹٹچ إن تبدوا الصدقات على أهل الكتابين من اليهود والنصارى فنعما هي، 
فقراء  أعطى  ما  وأما  قالوا:  لكم.  خير  فهو  فقراءهم  وتؤتوها  تخفوها  وإن 

المسلمين من زكاة وصدقة تطوّع فإخفاؤه أفضل من علنيته.

كما حدثني يونس، قال: أخبرنا ابن وهب، قال: ثني عبد الرحمن بن شريح، 

أنه سمع يزيد بن أبي حبيب يقول: إنما نزلت هذه الية: چٿ  ٿ   ٿ  
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ٿ  ٹچ فذلك على العموم إلا ما كان من زكاة واجبة، فإن الواجب من 
الفرائض قد أجمع الجميع على أن الفضل في إعلنه وإظهاره سوى الزكاة التي 

ذكرنا اختلف المختلفين فيها مع إجماع جميعهم على أنها واجبة، فحكمها في 

أن الفضل في أدائها علنية حكم سائر الفرائض غيرها.

القول في تأويل قوله تعالى: چڦ   ڦ  ڄ  ڄچ.

رُ  اختلف القراء في قراءة ذلك. فرُوي عن ابن عباس أنه كان يقرؤه: »وتُكَفِّ

من  عنكم  الصدقات  وتكفر  به:  يعني  فإنه  كذلك.  قرأه  ومن  بالتاء.  عَنْكُمْ« 

سيئاتكم. وقرأ آخرون: چڦ   ڦچ بالياء بمعنى: ويكفر الله عنكم 

بصدقاتكم على ما ذكر في الية من سيئاتكم. وقرأ ذلك بعد عامة قرّاء أهل 

يعني: وإن  الحرف،  بالنون وجزم  عَنْكُمْ«  رْ  »وَنُكَفِّ والبصرة:  والكوفة  المدينة 

تخفوها وتؤتوها الفقراء نكفر عنكم من سيئاتكم، بمعنى: مجازاة الله عز وجل 

مخفي الصدقة بتكفير بعض سيئاته بصدقته التي أخفاها.

عَنْكُمْ«  رْ  بالصواب قراءة من قرأ: »وَنُكَفِّ القراءات في ذلك عندنا  وأولى 

بالنون وجزم الحرف، على معنى الخبر من الله عن نفسه أنه يجازي المخفي 

صدقته من التطوّع ابتغاء وجهه من صدقته بتكفير سيئاته.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  چ.

يعني بذلك جل ثناؤه: والله بما تعملون في صدقاتكم من إخفائها وإعلن 

وإسرار بها وإجهار، وفي غير ذلك من أعمالكم. چ  ڃ  چ يعني بذلك ذو 

خبرة وعلم، لا يخفى عليه شيء من ذلك، فهو بجميعه محيط، ولكله محص 

على أهله حتى يوفيهم ثواب جميعه وجزاء قليله وكثيره.

القول في تأويل قوله تعالى:

ڎ      ڌ   ڌ   ڍڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چ    چ   چ   چ   چ  
ڎ   ڈڈ  ژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کک   ک  گ  گ  گ  گ  

ڳ     ڳ  ڳ  ڳ   ڱچ.
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يعني تعالى ذكره بذلك: ليس عليك يا محمد هدى المشركين إلى الإسلم، 

منهم  الإسلم حاجة  ليدخلوا في  منها  تعطيهم  التطوّع، ولا  فتمنعهم صدقة 

الله هو يهدي من يشاء من خلقه إلى الإسلم فيوفقهم له، فل  إليها، ولكن 

تمنعهم الصدقة. كما:

عن شعبة، قال: كان النبي صلى الله عليه وسلم لا يتصدّق على المشركين، 

فنزلت: چژ  ژ  ڑ    ڑ  ک  کچ فتصدّق عليهم.

عن سعيد بن جبير، عن ابن عباس، قال: كان أناس من الأنصار لهم أنسباء 

وقرابة من قريظة والنضير، وكانوا يتقون أن يتصدّقوا عليهم، ويريدونهم أن 

يسلموا، فنزلت: چ  چ  چ  چچ ... الية.

عن السدي قوله: چ  چ  چ  چ  چ   ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍڍ  

ڌ  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈچ أما »ليس عليكم هداهم« فيعني المشركين، 
وأما النفقة فبين أهلها.

وقال ابن زيد في قوله: چ   گ  ڳ     ڳ  ڳ  ڳچ قال: هو مردود 

عليك، فمالك ولهذا تؤذيه وتمنّ عليه، إنما نفقتك لنفسك وابتغاء وجه الله، 

والله يجزيك.

القول في تأويل قوله تعالى: 

ڻ   ڻ   ڻ    ڻ    ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   چ  
ھ   ھ    ھ   ھ   ہ   ہ   ہ   ہ      ۀ   ۀ  

ے  ے  ۓۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ     چ.
أما قوله: چڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻڈچ فبيان من الله عزّ 

وجلّ عن سبيل النفقة ووجهها. ومعنى الكلم: وما تنفقوا من خير فلأنفسكم، 

تنفقون للفقراء الذين أحصروا في سبيل الله. واللم التي في الفقراء مردودة 

على موضع اللم في فلأنفسكم، كأنه قال: چڌ  ڌ  ڎ     ڎ   چ  يعني به: 

وما تتصدّقوا به من مال، فللفقراء الذين أحصروا في سبيل الله، فلما اعترض 



362 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

362 

في الكلم بقوله: »فلأنفسكم«، فأدخل الفاء التي هي جواب الجزاء فيه تركت 

إعادتها في قوله: »للفقراء«، إذ كان الكلم مفهوماً معناه. كما:

عن السدي قوله:چ     چ  چ  چ   ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍڍ  ڌ  

المشركين،  فيعني  عليك هداهم«،  »ليس  ڌ  ڎ     ڎ   ڈڈچأما 
وأما النفقة فبين أهلها، فقال: للفقراء الذين أحصروا في سبيل الله.

فقراء  هم  الية،  هذه  في  الله  ذكرهم  الذين  الفقراء  هؤلاء  إن  وقيل: 

المهاجرين عامة دون غيرهم من الفقراء.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد في قوله: چڱ  ڱ  ڱ  ں  

ں  ڻڈچ مهاجري قريش بالمدينة مع النبي صلى الله عليه وسلم، أمر 
بالصدقة عليهم.

القول في تأويل قوله تعالى: چ   ڱ  ڱ  ں  ں  ڻڈچ.

يعني تعالى ذكره بذلك: الذين جعلهم جهادهم عدوّهم يحصرون أنفسهم 

فيحبسونها عن التصرف فل يستطيعون تصرفّاً. وقد دللنا فيما مضى قبل على 

أن معنى الإحصار: تصيير الرجل المحصر بمرضه أو فاقته أو جهاده عدوّه، 

وغير ذلك من عِلَلِه إلى حالة يحبس نفسه فها عن التصرفّ في أسبابه بما فيه 

الكفاية فيما مضى قبل.

بنحو  تأويل ذلك، فقال بعضهم: في ذلك  التأويل في  اختلف أهل  وقد 

الذي قلنا فيه.

عن قتادة في قوله: چ   ڱ  ڱ  ں  ں  ڻڈچ قال: حصروا 

أنفسهم في سبيل الله للغزو.

وقال آخرون: بل معنى ذلك: الذين أحصرهم المشركون فمنعوهم التصرفّ.

حصرهم  ڻڈچ  ں   ں   ڱ   ڱ   چڱ   السدي:  عن 

المشركون في المدينة.

ولو كان تأويل الية على ما تأوّله السدي، لكان الكلم: للفقراء الذين حصروا 
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في سبيل الله، ولكنه »أحصروا«، فدلّ ذلك على أن خوفهم من العدوّ الذي 

صير هؤلاء الفقراء إلى الحال التي حَبسوا وهم في سبيل الله أنفسهم، لا أن 

العدوّ هم كانوا الحابسيهم، وإنما يقال لمن حبسه العدو: حصره العدوّ، وإذا 

كان الرجل المحبس من خوف العدوّ قيل: أحصره خوف العدوّ.

القول في تأويل قوله تعالى: چڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ.

البلد،  يعني بذلك جل ثناؤه: لا يستطيعون تقلباً في الأرض، وسفراً في 

ابتغاء المعاش وطلب المكاسب، فيستغنوا عن الصدقات رهبة العدوّ، وخوفاً 

على أنفسهم منهم. كما:

عن قتادة:  چڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀچ حبسوا أنفسهم في 

سبيل الله للعدوّ، فل يستطيعون تجارة.

القول في تأويل قوله تعالى:چہ     ہ  ہ  ہ  ھچ.

عن  تعففهم  من  أغنياء  وحالهم  بأمرهم  الجاهل  يحسبهم  بذلك:  يعني 

المسألة وتركهم التعرضّ لما في أيدي الناس صبراً منهم على البأساء والضرّاء. 

كما:

الجاهل  يقول: يحسبهم  چ  قتادة قوله:چہ     ہ  ہ  عن 

بأمرهم أغنياء من التعفف.

ويعني بقوله: چ   ہ  ھچ من ترك مسألة الناس، وهو التفعل من 

العفة عن الشيء، والعفة عن الشيء: تركه.

القول في تأويل قوله تعالى: چھ  ھچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: تعرفهم يا محمد بسيماهم، يعني بعلمتهم وآثارهم، 

من قول الله عزّ وجلّ: چٹ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ    ڤڤ  چ الفتح: ٢٩ هذه لغة 

قريش، ومن العرب من يقول: »بسيمائهم« فيمدها، وأما ثقيف وبعض أسد، 

فإنهم يقولون: »بسيميائهم«.

وقد اختلف أهل التأويل في السيما التي أخبر الله جل ثناؤه أنها لهؤلاء 
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الفقراء الذين وصفت صفتهم وأنهم يعرفون بها، فقال بعضهم: هو التخشع 

والتواضع.

قال:  ھچ  چھ   قوله:  في  مجاهد  عن  نجيح،  أبي  ابن  عن 

التخشع.wوقال آخرون يعني بذلك: تعرفهم بسيما الفقر وجهد الحاجة في 

وجوههم.

عن السدي: چھ  ھچ  بسيما الفقر عليهم.

وقال آخرون: معنى ذلك: تعرفهم برثاثة ثيابهم، وقالوا: الجوع خفيّ.

والجوع  ثيابهم،  رثاثة  السيما:  قال:  چھ  ھچ  زيد:  ابن  قال 

خفيّ على الناس، ولم تستطع الثياب التي يخرجون فيها تخفى على الناس.

وأول الأقوال في ذلك بالصواب: أن يقال: إن الله عزّ وجلّ أخبر نبيه صلى 

النبي  كان  وإنما  فيهم.  الحاجة  بعلماتهم وآثار  يعرفهم  أنه  الله عليه وسلم 

صلى الله عليه وسلم يدرك تلك العلمات والثار منهم عند المشاهدة بالعيان، 

فيعرفهم وأصحابه بها، كما يدرك المرض فيعلم أنه مريض بالمعاينة.

وقد يجوز أن تكون تلك السيما كانت تخشعاً منهم، وأن تكون كانت أثر 

الثياب، وأن تكون كانت جميع ذلك،  الحاجة والضرّ، وأن تكون كانت رثاثة 

وإنما تدرك علمات الحاجة وآثار الضرّ في الإنسان، ويعلم أنها من الحاجة 

والضرّ بالمعاينة دون الوصف، وذلك أن المريض قد يصير به في بعض أحوال 

مرضه من المرض نظير آثار المجهود من الفاقة والحاجة، وقد يلبس الغنيّ 

ذو المال الكثير الثياب الرثة، فيتزيا بزيّ أهل الحاجة، فل يكون في شيء من 

ذلك دلالة بالصفة على أن الموصوف به مختلّ ذو فاقة، وإنما يدري ذلك عند 

المعاينة  أنه مريض عند  ما يعرف  نظير  الله  المعاينة بسيماه، كما وصفهم 

دون وصفه بصفته.

القول في تأويل قوله تعالى: چھ  ے  ے  ۓۓچ.

يقال: قد ألحف السائل في مسألته إذا ألحّ فهو يلحف فيها إلحافاً.
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فإن قال قائل: أفكان هؤلاء القوم يسألون الناس غير إلحاف؟ قيل: غير جائز 

أن يكون كانوا يسألون الناس شيئاً على وجه الصدقة، إلحافاً أو غير إلحاف، 

وذلك أن الله عزّ وجلّ وصفهم بأنهم كانوا أهل تعفف، وأنهم إنما كانوا يعرفون 

بسيماهم، فلو كانت المسألة من شأنهم لم تكن صفتهم التعفف، ولم يكن 

بالنبي صلى الله عليه وسلم إلى علم معرفتهم بالأدلة والعلمة حاجة، وكانت 

المسألة الظاهرة تنبئ عن حالهم وأمرهم. وفي الخبر الذي:

عن قتادة، عن هلل بن حصن، عن أبي سعيد الخدري، قال: أعوزنا مرة 

إليه  الله عليه وسلم فسألته. فانطلقت  الله صلى  فقيل لي: لو أتيت رسول 

هُ الله، ومَنِ اسْتَغْنَى أغْنَاهُ  مُعْنقاً، فكان أوّل ما واجهني به: »مَنْ اسْتَعَفَّ أعَفَّ

حِرُ عَنْهُ شَيْئاً نَجِدُهُ«، قال: فرجعت إلى نفسي، فقلت:  الله، ومَنْ سَألَنَا لمَْ نَدَّ

ألا أستعفّ فيفعني الله! فرجعت فما سألت رسول الله صلى الله عليه وسلم 

شيئاً بعد ذلك من أمر حاجة حتى مالت علينا الدنيا فغرقتنا إلا من عصم الله.

الدلالة الواضحة على أن التعفف معنى ينفي معنى المسألة من الشخص 

الواحد، وأن من كان موصوفاً بالتعفف فغير موصوف بالمسألة إلحافاً أو غير 

إلحاف.

فإن قال قائل: فإن كان الأمر على ما وصفت، فما وجه قوله: چھ  ے  

له:  قيل  إلحاف؟  غير  أو  إلحافاً  الناس  يسألون  لا  وهم  ۓۓچ  ے  
وجه ذلك أن الله تعالى ذكره لما وصفهم بالتعفف وعرفّ عباده أنهم ليسوا 

چہ     ہ  ہ  ہ  ھچوأنهم  بقوله:  بحال  أهل مسألة 

إنما يعرفون بالسيما، زاد عباده إبانة لأمرهم، وحسن ثناء عليهم بنفي الشره 

والضراعة التي تكون في الملحّين من السؤال عنهم. وقال: كان بعض القائلين 

ا رأيت مثل فلن، ولعله لم يره مثله أحداً  يقول في ذلك نظير قول القائل: فَلَمَّ

ولا نظيراً.

وبنحو الذي قلنا في معنى الإلحاف قال أهل التأويل.
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عن قتادة قوله: چھ  ے  ے  ۓۓچ ذكر لنا أن نبي الله صلى 

فَ، وَيُبْغِضُ الغَنِيَّ  الله عليه وسلم يقول: »إنّ الله يُحِبُّ الحَلِيمَ الغَنِيَّ المُتَعَفِّ

ائِلَ المُلْحِفَ« قال: وذكر لنا أن نبيّ الله صلى الله عليه  الفاحِشَ البَذِيَّ السَّ

وسلم كان يقول: »إنَّ اللهَ عَزَّ وَجَلَّ كَرهَِ لكَُمْ ثلثاً، قِيلَ وَقَالَ، وإضَاعَةَ المَالِ 

ؤَالِ« فإذا شئت رأيته في قيل وقال يومه أجمع وصدر ليلته، حتى  وكََثْرةََ السُّ

يُلقى جِيْفَةً على فراشه، لا يجعل الله له من نهاره ولا ليلته نصيباً، وإذا شئت 

رأيته ذا مال في شهوته ولذاته وملعبه، ويعدله عن حقّ الله، فذلك إضاعة 

المال، وإذا شئت رأيته باسطاً ذراعيه، يسأل الناس في كفيه، فإذا أعطي أفرط 

في مدحهم، وإن منع أفرط في ذمهم.

القول في تأويل قوله تعالى:

ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ     ۇٴ    چۈ  
ې   ې  ې   ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە   چ.

عن أيمن بن نابل، قال: حدثني شيخ من غافق: أن أبا الدرداء كان ينظر 

إلى الخيل مربوطة بين البراذين والهجن، فيقول أهل هذه. يعني الخيل. من 

الذين ينفقون أموالهم بالليل والنهار سرّاً وعلنية، فلهم أجرهم عند ربهم، ولا 

خوف عليهم ولا هم يحزنون.

وقال آخرون: عنى بذلك قوماً أنفقوا في سبيل الله في غير إسراف ولا تقتير.

ئا   ئا   چ  قوله:  إلى  چ  ۋ   ۇٴ    چۈ   قوله:  قتادة  عن 

الله عليه وسلم  الله صلى  لنا أن نبيّ  ئەچ هؤلاء أهل الجنة؛ ذكر 
كان يقول: »المُكْثِرُونَ هم الأسْفَلُونَ«. قالوا: يا نبيّ الله إلاَّ مَنْ؟ قال: »المُكْثِرُونَ 

هُمْ الأسْفَلُونَ«، قالوا: يا نبيّ الله إلا مَنْ؟ حتى خشوا أن تكون قد مضت فليس 

لها ردّ، حتى قال: »إلّا مَنْ قَالَ بالمَالِ هَكَذَا وَهَكَذا« عَنْ يَمِينِهِ وَعَنْ شِمالهِِ، 

أنْفَقُوا في  قَوْمٌ  هَؤلاءِ  هُمْ،  مَا  »وَقَلِيلٌ  خَلْفَهُ،  »وَهَكَذَا«  يَدَيْهِ  بين  »وَهَكَذَا« 

سَبِيلِ اللهِ الَّتي افْتَرضََ وارتَْضَى فِي غَيْرِ سَرفٍَ وَلا إمْلقٍ وَلا تَبْذِيرٍ وَلاَ فَسَادٍ«.
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وقد قيل: إن هذه اليات من قوله: چٿ  ٿ   ٿ  ٿ  ٹٹ چ  إلى 

قوله: چ ې   ى  ى  ئا ئا  ئەچ كان مما يعمل به قبل نزول ما 

في سورة براءة من تفصيل الزكوات، فلما نزلت براءة قصروا عليها.

القول في تأويل قوله تعالى:

ڀ   ڀ   ڀ   پ     پ   پ    پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ    ٱ   چ 
ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ   
ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   

ڍ  ڍ   چ.
يعني ذلك جل ثناؤه: الذين يربون، والإرباء: الزيادة على الشيء، يقال فيه: 

أربى فلن على فلن إذا زاد عليه يربي إرباء، والزيادة هي الربا، وربا الشيء: 

إذا زاد على ما كان عليه فعظم، فهو يربو رَبْواً. وإنما قيل للرابية لزيادتها في 

العظم والإشراف على ما استوى من الأرض مما حولها من قولهم ربا يربو، ومن 

ذلك قيل: فلن في ربا قومه يراد أنه في رفعة وشرف منهم، فأصل الربا الإنافة 

والزيادة، ثم يقال: أرَْبَى فلن: أي أناف صيره زائداً. وإنما قيل للمربي مريب 

لتضعيفه المال الذي كان له على غريمه حالاً، أو لزيادته عليه فيه، لسبب الأجل 

الذي يؤخره إليه، فيزيده إلى أجله الذي كان له قبل حلّ دينه عليه، ولذلك قال 

جلّ ثناؤه: چى  ى     ئا  ئا  ئە  ئە  ئو  ئوئۇ  چ.

وبمثل الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد، قال في الربا الذي نهى الله عنه: كانوا في 

الجاهلية يكون للرجل على الرجل الدين، فيقول لك كذا وكذا وتؤخر عني، 

فيؤخر عنه.

فقال جل ثناؤه للذين يربون الربا الذي وصفنا صفته في الدنيا، لا يقومون 

في الخرة من قبورهم إلا كما يقوم الذي يتخبطه الشيطان من المسّ؛ يعني 

بذلك: يتخبّله الشيطان في الدنيا، وهو الذي يتخبطه فيصرعه من المسّ، يعني 
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من الجنون. وبمثل ما قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد في قوله الله عزّ وجلّ: چ ٱ  ٻ   

ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ   پ  پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ    چ يوم القيامة في 
أكل الربا في الدنيا.

عن سعيد بن جبير، عن ابن عباس: چ ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  

پ   پ  پ    ڀ  ڀ  ڀ  ڀٺ    چ قال: ذلك حين يبعث من قبره.
عن قتادة قوله: چ ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻچ الية، وتلك علمة أهل 

الربا يوم القيامة، بعثوا بهم خبل من الشيطان.

فإن قال لنا قائل: أفرأيت من عمل ما نهى الله عنه من الربا في تجارته ولم 

يأكله، أيستحقّ هذا الوعيد من الله؟ قيل: نعم وليس المقصود من الربا في 

هذه الية الأكل، إلا أن الذين نزلت فيهم هذه اليات يوم نزلت كانت طعمتهم 

ومأكلهم من الربا، فذكرهم بصفتهم معظماً بذلك عليهم أمر الربا، ومقبحاً إليهم 

الحال التي هم عليها في مطاعمهم، وفي قوله جل ثناؤه: چۀ  ہ  ہ  

ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  
ۈۈ    چ... الية، ما ينبئ عن صحة ما قلنا في ذلك، وأن التحريم من الله في 
ذلك كان لكل معاني الربا، وأن سواء العمل به وأكلُه وأخذه وإعطاؤه، كالذي 

تظاهرت به الأخبار عن رسول الله صلى الله عليه وسلم من قوله: »لعََنَ اللهُ 

آكِلَ الرّبا، وَمُؤكِلَهُ، وكَاتِبَهُ، وَشَاهِدَيْهِ إذِا عَلِمُوا بِهِ«.

القول في تأويل قوله تعالى: چٺ  ٺ  ٺ  ٿ    ٿ     ٿ  ٿٹ  چ.

يعني بذلك جل ثناؤه: ذلك الذي وصفهم به من قيامهم يوم القيامة من 

تعالى  فقال  الجنون،  من  المسّ  من  الشيطان  يتخبطه  الذي  كقيام  قبورهم 

ذكره هذا الذي ذكرنا أنه يصيبهم يوم القيامة من قبح حالهم ووحشة قيامهم 

من قبورهم وسوء ما حلّ بهم من أجل أنم كانوا في الدنيا يكذبون ويفترون 

ويقولون إنما البيع الذي أحلّه الله لعباده مثل الربا، وذلك أن الذين كانوا يأكلون 
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من الربا من أهل الجاهلية، كان إذا حلّ مال أحدهم على غريمه يقول الغريم 

لغريم الحقّ زدني في الأجل وأزيدك في مالك، فان يقال لهما إذا فعل ذلك: 

هذا ربا لا يحلّ، فإذا قيل لهما ذلك، قالا: سواء علينا زدنا في أوّل البيع أو عند 

محلّ المال، فكذّبهم الله في قيلهم، فقال: چٹ  ٹ  ٹچ.

چٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ    تعالى:  قوله  تأويل  في  القول 

ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃڃ  چ  چ   چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   
ڍ  چ.

يعني جل ثناؤه: وأحلّ الله الأرباح في التجارة والشراء والبيع، وحرمّ الربا 

التي يزاد ربّ المال بسبب زيادته غريمه في الأجل، وتأخيره  الزيادة  يعني 

دينه عليه. يقول عزّ وجلّ: وليست الزيادتان اللتان إحداهما من وجه البيع، 

أني حرمت  الأجل سواء، وذلك  والزيادة في  المال  تأخير  والأخرى من وجه 

إحدى الزيادتين، وهي التي من وجه تأخير المال والزيادة في الأجل؛ وأحللت 

الأخرى منهما، وهي التي من وجه الزيادة على رأس المال الذي ابتاع به البائع 

سلعته التي يبيعها فيستفضل فضلها، فقال الله عزّ وجلّ ليست الزيادة من وجه 

البيع نظير الزيادة من وجه الربا، لأني أحللت البيع، وحرمّت الربا، والأمر أمري 

والخلق خلقي، أقضي فيهم ما أشاء، وأستعبدهم بما أريد، ليس لأحد منهم 

أن يعترض في حكمي، ولا أن يخالف في أمري، وإنما عليهم طاعتي والتسليم 

لحكمي. ثم قال جل ثناؤه: چڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  چ يعني بالموعظة: 

القرآن، وأوعدهم على  الذي ذكرهم وخوّفهم به في آي  التذكير والتخويف 

أكلهم الربا من العقاب، يقول جل ثناؤه: فمن جاءه ذلك فانتهى عن اكل الربا، 

وارتدع عن العمل به، وانزجر عنه چ   ڄ  ڄ  ڄ   ڃ    چ يعني ما أكل، وأخذ فمضى 

قبل مجيء الموعظة والتحريم من ربه في ذلك چ  ڃ  ڃ   ڃڃ    چ يعني وأمر 

آكله بعد مجيئه الموعظة من ربه والتحريم، وبعد انتهاء آكله عن أكله إلى 

الله في عصمته وتوفيقه، إن شاء عصمه عن أكله وثبته في انتهائه عنه، وإن 
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شاء خذله عن ذلك. چچ  چچ يقول: ومن عاد لأكل الربا بعد التحريم، 

وقال ما كان يقوله قبل مجيء الموعظة من الله بالتحريم من قوله: چ  ٿ    

ٿ     ٿ  ٿٹ   چ چ چ  چ  ڇڇ  ڇ  ڇ   ڍچ يعني ففاعلو ذلك 
وقائلوه هم أهل النار، يعني نار جهنم فيها خالدون.

وبنحو ما قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى:

چڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈڈ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           ک       ک   چ.
يعني عز وجل بقوله: چڌ   ڌ  ڎ  چ: ينقص الله الربا فيذهبه. كما:

عن ابن جريج، قال: قال ابن عباس: چڌ   ڌ  ڎ  چ قال: ينقص.

وهذا نظير الخبر الذي رُوي عن عبدالله بن مسعود، عن النبي صلى الله 

«. وأما قوله: چڎ  ڈڈچ  عليه وسلم أنه قال: »الرّبا وَإنِْ كَثُرَ فإلى قُلِّ

فإنه جل ثناؤه يعني: أنه يضاعف أجرها لربها، وينميها له. وقد بيّنا معنى الربا 

قبل والإرباء وما أصله، بما فيه الكفاية من إعادته.

فإن قال لنا قائل: وكيف إرباء الله الصدقات؟ قيل: إضعافه الأجر لربها، 

كما قال جل ثناؤه: چچ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  

ڎ  ڈ  ڈ  ژ       ژ  ڑ  ڑک   چ وكما قال:چ    ۉ  ې  ې  ې  ې  ى  ى  
ئا  ئا  ئە   ئەئو چ. وكما:

عن القاسم أنه سمع أبا هريرة يقول: قال رسول الله صلى الله عليه وسلم: 

دَقَةَ وَيَأخُذُها بِيَمِينِهِ، فَيُرَبِّيها لأحَدِكُمْ كَما يُرَبِّي  »إنَّ اللهَ عَزَّ وجَلَّ يَقْبَلُ الصَّ

قْمَةَ لتََصِيرُ مِثْلَ أحُُدٍ«. وتصديق ذلك في كتاب الله عزّ  أحَدُكُمْ مُهْرهَُ، حتى إنَّ اللُّ

وجل: چ ھ  ے     ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ    ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  چ وچڌ   

ڌ  ڎ ڎ  ڈڈچ.
عن القاسم، عن عائشة قالت: قال رسول الله صلى الله عليه وسلم: »إنَّ 

يِّبَ، وَيُرَبِّيها لصَِاحِبِها كَما  دَقَةَ وَلا يَقْبَلُ مِنْها إلاَّ الطَّ اللهَ تَبَاركََ وَتَعالى يَقْبَلُ الصَّ
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قْمَةَ لتََصِيرُ مِثْلَ أحُُدٍ«. يُرَبِّي أحَدُكُمْ مُهْرهَُ أوْ فَصِيلَهُ، حتى إنَّ اللُّ

وتصديق ذلك في كتاب الله عزّ وجلّ:  چڌ   ڌ  ڎ ڎ  ڈڈچ..

عن أيوب، عن القاسم بن محمد، عن أبي هريرة، قال: قال رسول الله صلى 

قَ مِنْ طَيِّبٍ تَقَبَّلَها اللهُ مِنْهُ، وَيَأخُذُها بِيَمِينِهِ  الله عليه وسلم: »إنَّ العَبْدَ إذَا تَصَدَّ

قْمَةِ فَتَرْبُوا  قُ بِاللُّ وَيُرَبِّيهَا كَمَا يُرَبي أحَدُكُمْ مُهْرهَُ أوْ فَصِيلَهُ. وَإنَِّ الرَّجُلَ ليََتَصَدَّ

قُوا«. فِي يَدِ اللهِ«، أو قال: »في كف اللهِ عَزَّ وَجَلَّ حتى تَكُونَ مِثْلَ أحُُدٍ؛ فَتَصَدَّ

وأما قوله: چ  ژ  ژ     ڑ  ڑ          ک           کچ فإنه يعني به: والله لا يحبّ كل مصرّ 

على كفر بربه، مقيم عليه، مستحلّ أكل الربا وإطعامه، أثيم متماد في الإثم 

فيما نهاه عنه من أكل الربا والحرام وغير ذلك من معاصيه، لا ينزجر عن ذلك، 

ولا يرعوي عنه، ولا يتعظ بموعظة ربه التي وعظه بها في تنزيله وآي كتابه.

القول في تأويل قوله تعالى:

ڱ   ڳ   ڳ   ڳ      ڳ   گ   گ   گ   گ   ک   چ  
ڱ  ڱ  ڱ  ں      ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  چ.

بالله  الذين صدقوا  آمنوا، يعني  الذين  بأن  الله عزّ وجلّ  وهذا خبر من 

وبرسوله، وبما جاء به من عند ربهم من تحريم الربا وأكله وغير ذلك من سائر 

شرائع دينه، وعملوا الصالحات التي أمرهم الله عزّ وجلّ بها، والتي ندبهم إليها 

وأقاموا الصلة المفروضة بحدودها، وأدّوها بسننها، وآتوا الزكاة المفروضة عليهم 

في أموالهم، بعد الذي سلف منهم من أكل الربا، قبل مجيء الموعظة فيه من 

عند ربهم، لهم أجرهم، يعني ثواب ذلك من أعمالهم وإيمانهم وصدقتهم عند 

ربهم يوم حاجتهم إليه في معادهم، ولا خوف عليهم يومئذٍ من عقابه على 

ما كان سلف منهم في جاهليتهم وكفرهم قبل مجيئهم موعظة من ربهم من 

أكل ما كانوا أكلوا من الربا بما كان من إنابتهم، وتوبتهم إلى الله عزّ وجلّ من 

ذلك عند مجيئهم الموعظة من ربهم، وتصديقهم بوعد الله ووعيده، ولا هم 
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يحزنون على تركهم ما كانوا تركوا في الدنيا من أكل الربا والعمل به إذا عاينوا 

جزيل ثواب الله تبارك وتعالى، وهم على تركهم ما تركوا من ذلك في الدنيا 

ابتغاء رضوانه في الخرة، فوصلوا إلى ما وعدوا على تركه.

القول في تأويل قوله تعالى:

چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  چ.
يعني جل ثناؤه بذلك: يا أيها الذين آمنوا صدّقوا بالله وبرسوله، اتقوا الله، 

الله على أنفسكم فاتقوه بطاعته فيما أمركم به، والانتهاء عما  يقول: خافوا 

نهاكم عنه، وذروا، يعني ودعوا ما بقي من الربا، يقول: اتركوا طلب ما بقي 

لكم من فضل على رؤوس أموالكم التي كانت لكم قبل أن تربوا عليها إن كنتم 

مؤمنين، يقول: إن كنتم محققين إيمانكم قولاً، وتصديقكم بألسنتكم بأفعالكم. 

وذكر أن هذه الية نزلت في قوم أسلموا، ولهم على قوم أموال من ربا كانوا 

أربوه عليهم، فكانوا قد قبضوا بعضه منهم، وبقي بعض، فعفا الله جل ثناؤه 

لهم عما كانوا قد قبضوه قبل نزول هذه الية، وحرمّ عليهم اقتضاء ما بقي منه.

چإلى:  ے    ھ   ھ   ھ   ھ   ہ    ہ   ہ   ہ   ۀ   چ   السدي:  عن 

چې  ېچ قال: نزلت هذه الية في العباس بن عبد المطلب ورجل 
من بني المغيرة كانا شريكين في الجاهلية، سلفا في الربا إلى أناس من ثقيف 

من بني عمرو، وهم بنو عمرو بن عمير، فجاء الإسلم ولهما أموال عظيمة في 

الربا، فأنزل الله چ ھ  ھ  ھ چمن فضل كان في الجاهلية چ     ھ  ے   چ.

عن ابن جريج قوله: چ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   

ۓ             ۓ  ڭ  چ قال: كانت ثقيف قد صالحت النبي صلى الله عليه وسلم 
على أن ما لهم من ربا على الناس، وما كان للناس عليهم من ربا فهو موضوع. 

فلما كان الفتح، استعمل عتاب بن أسيد على مكة، وكانت بنو عمرو بن عمير 

بن عوف يأخذون الربا من بني المغيرة وكانت بنو المغيرة يربون لهم في 
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الجاهلية، فجاء الإسلم ولهم عليهم مال كثير. فأتاهم بنو عمرو يطلبون رباهم، 

فأبى بنو المغيرة أن يعطوهم في الإسلم، ورفعوا ذلك إلى عتاب بن أسيد، 

فكتب عتاب إلى رسول الله صلى الله عليه وسلم، فنزلت: چۀ  ہ  

ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  
ۆ  ۈ  چ  إلى: چې  ېچ، فكتب بها رسول الله صلى الله عليه 
ابن جريج، عن  بِحَربٍْ«. قال  فَآذِنْهُمْ  وَإلِاَّ  إلى عتاب وقال: »إنِْ رضَُوا  وسلم 

عكرمة قوله: چ ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے چ. قال: كانوا يأخذون الربا على 

بني المغيرة يزعمون أنهم مسعود وعبد ياليل وحبيب وربيعة بنو عمرو بن 

عمير، فهم الذين كان لهم الربا على بني المغيرة، فأسلم عبد ياليل وحبيب 

وربيعة وهلل ومسعود.

كما حدثني يحيى بن أبي طالب، قال: ثنا يزيد، قال ثنا جويبر، عن الضحاك 

في قوله: چ ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے  ے   ۓ             ۓچ قال: كان ربا يتبايعون 

به في الجاهلية، فلما أسلموا أمروا أن يأخذوا رؤوس أموالهم.

القول في تأويل قوله تعالى:

چ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ  
ۉ   ۉ  ې  ې  ې چ.

يعني جل ثناؤه بقوله:چ  ڭ  ڭ  ڭ چ    فإن لم تذروا ما بقي من الربا.

واختلف القرّاء في قراءة قوله:چ ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ چ فقرأته عامة 

بمعنًى  ذالها،  وفتح  فأذنوا  من  الألف  بقصر  چ  ۇ    چ  المدينة:  أهل  قرّاء 

وكونوا على علم وإذن. وقرأه آخرون وهي قراءة عامة قراء الكوفيين: »فآذِنُوا« 

بمدّ الألف من قوله: »فآذِنوا« وكسر ذالها، بمعنى: فآذنوا غيركم، أعلموهم 

وأخبروهم بأنكم على حربهم.

وأولى القراءتين بالصواب في ذلك، قراءة من قرأ: چ ۇ چ بقصر ألفها 
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وفتح ذالها، بمعنى: اعلموا ذلك واستيقنوه، وكونوا على إذن من الله عزّ وجل 

لكم بذلك. وإنما اخترنا ذلك، لأن الله عزّ وجلّ أمر نبيه صلى الله عليه وسلم 

أن ينبذ إلى من أقام على شركه الذي لا يقرّ على المقام عليه، وأن يقتل المرتدّ 

عن الإسلم منهم بكل حال إلا أن يراجع الإسلم، أذََنَهُ المشركون بأنهم على 

حربه أولم يأذنوه، فإذ كان المأمور بذلك لا يخلو من أحد أمرين، إما أن يكون 

كان مشركاً مقيماً على شركه الذي لا يقرّ عليه، أو يكون كان مسلماً فارتدّ وأذن 

بحرب، فأيّ الأمرين كان، فإنما نبذ إليه بحرب، لا أنه أمر بالإيذان بها إن عزم 

على ذلك، لأن الأمر إن كان إليه فأقام على أكل الربا مستحلً له، ولم يؤذن 

المسلمون بالحرب، لم يلزمهم حربه، وليس ذلك حكمه في واحدة من الحالين، 

فقد علم أنه المأذون بالحرب لا الذن بها. وعلى هذا التأويل تأوّله أهل التأويل.

عن عليّ، عن ابن عباس في قوله:  چۀ  ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  

ھ  ھ  ے چ إلى قوله: چ ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈۈ چ فمن كان مقيماً على 
الربا لا ينزع عنه، فحقّ على إمام المسلمين أن يستتيبه، فإن نزع، وإلا ضرب 

عنقه.

وهذه الأخبار كلها تنبئ عن أن قوله: چ ۇ  ۇ  ۆ  ۆ ۈ چ إيذان من الله 

عزّ وجلّ لهم بالحرب والقتل، لا أمر لهم بإيذان غيرهم.

القول في تأويل قوله تعالى: چۇٴ....    ۅ   ۅچ.

عزّ  الله  إلى  وأنبتم  الربا،  أكل  فتركتم  تبتم  إن  بذلك:  ثناؤه  جل  يعني 

وجلّ، فلكم رؤوس أموالكم من الديون التي لكم على الناس دون الزيادة التي 

أحدثتموها على ذلك رباً منكم. كما:

على  لهم  الذي  المال  چۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅچ  قتادة:  عن 

الربح  فأما  الية.  هذه  نزلت  حين  أموالهم  رؤوس  لهم  جعل  الرجال  ظهور 

والفضل فليس لهم، ولا ينبغي لهم أن يأخذوا منه شيئاً.

القول في تأويل قوله:چۉ   ۉ  ې  ېچ.
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يعني بقوله: چۉ   ۉ چبأخذكم رؤوس أموالكم التي كانت لكم قبل 

على من أخذتم  التي زدتموها رباً  أرباحها  الإرباء على غرمائكم منهم دون 

ذلك منه من غرمائكم، فتأخذوا منهم ما ليس لكم أخذه، أو لم يكن لكم قبل. 

چې  ېچ يقول: ولا الغريم الذي يعطيكم ذلك دون الربا الذي كنتم 
ألزمتموه من أجل الزيادة في الأجل يبخسكم حقاً لكم عليه فيمنعكموه، لأن 

ما زاد على رؤوس أموالكم، لم يكن حقاً لكم عليه، فيكون بمنعه إياكم ذلك 

ظالماً لكم.

وبنحو الذي قلنا في ذلك كان ابن عباس يقول وغيره من أهل التأويل.

عن ابن عباس: چۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ  ۉ   ۉ چ

 فتربون، چې  ېچ  فتنقصون.

القول في تأويل قوله تعالى:

چ    ې  ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         
ئې  ئېچ.

يعني جل ثناؤه بذلك: وإن كان ممن تقبضون منه من غرمائكم رؤوس 

أموالكم ذو عسرة، يعني معسراً برؤوس أموالكم التي كانت لكم عليهم قبل 

الإرباء، فأنظِروهم إلى ميسرتهم. وقوله: چى  ئاچ مرفوع بكان، فالخبر 

تضمر  النكرات  أن  أجل  من  خبرها  ترك  صلح  وإنما  ذكرنا،  ما  وهو  متروك، 

لها العرب أخبارها، ولو وجهت كان في هذا الموضع إلى أنها بمعنى الفعل 

المتكفي بنفسه التامّ، لكان وجهاً صحيحاً، ولم يكن بها حاجة حينئذٍ إلى خبر. 

فيكون تأويل الكلم عند ذلك: وإن وجد ذو عسرة من غرمائكم برؤوس أموالكم، 

فنظرة إلى ميسرة.

وأما قوله: چ    ئا  ئە     ئەچ فإنه يعني: فعليكم أن تنظروه إلى ميسرة، 

صِيَامٍ﴾  مِن  فَفِدْيَةٌ  رَّأسِْهِ  مِن  أذًَى  بِهِ  أوَْ  رِيضاً  مَّ مِنكُم  كَانَ  ﴿فَمَن  قال:  كما 

وقد ذكرنا وجه رفع ما كان من نظائرها فيما مضى قبل، فأغنى عن تكريره. 
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والميسرة: المفعلة من اليسر، مثل المرحمة والمشأمة.

ومعنى الكلم: وإن كان من غرمائكم ذو عسرة، فعليكم أن تنظروه حتى 

يوسر بما ليس لكم، فيصير من أهل اليسر به.

وبنحو الذي قلنا في ذلك، قال أهل التأويل.

عن ابن سيرين: أن رجلً خاصم رجلً إلى شريح قال: فقضى عليه، وأمر 

بحبسه. قال: فقال رجل عند شريح: إنه معسر، والله يقول في كتابه: چې  

ى             ى  ئا    ئا  ئە     ئەچ قال: فقال شريح: إنما ذلك في الربا، وإن 
چ  ۆ    ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅ  ۅ  ۉ  ۉ    كتابه:  في  قال  الله 

ې  ې  ې  ې چ النساء: ٥٨  ولا يأمرنا الله بشيء ثم يعذّبنا عليه.

وقال آخرون: هذه الية عامة في كل من كان له قبل رجل معسر حق من 

أيّ وجهة كان ذلك الحق من دين حلل أو ربا.

عن الضحاك، قال: من كان ذا عسرة فنظرة إلى ميسرة، وأن تصدّقوا خير 

لكم؛ قال: وكذلك كل دين على مسلم، فل يحلّ لمسلم له دين على أخيه يعلم 

منه عسرة أن يسجنه ولا يطلبه حتى ييسره الله عليه، وإنما جعل النظرة في 

الحلل فمن أجل ذلك كانت الديون على ذلك.

عن مجاهد، عن ابن عباس: چې  ى  ى  ئا    ئا  ئە     ئەچ  قال: 

نزلت في الدين.

چې  ى  ى  ئا    ئا  ئە     ئەچ  قوله:  في  القول  من  والصواب 

أنه معنيّ به غرماء الذين كانوا أسلموا على عهد رسول الله صلى الله عليه 

وسلم، ولهم عليهم ديون قد أربوا فيها في الجاهلية، فأدركهم الإسلم قبل أن 

يقبضوها منهم، فأمر الله بوضع ما بقي من الربا بعد ما أسلموا، وبقبض رؤوس 

أموالهم، ممن كان منهم من غرمائهم موسراً، وإنظار من كان منهم معسراً 

برؤوس أموالهم إلى ميسرتهم. فذلك حكم كل من أسلم وله ربا قد أربى على 

غريم له، فإن الإسلم يبطل عن غريمه ما كان له عليه من قِبَل الربا، ويلزمه 
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أداء رأس ماله الذي كان أخذ منه، أو لزمه من قبل الإرباء إليه إن كان موسراً، 

وإن كان معسراً كان منظراً برأس مال صاحبه إلى ميسرته، وكان الفضل على 

رأس المال مبطلً عنه. غير أن الية وإن كانت نزلت فيمن ذكرنا وإياهم عنى 

بها، فإن الحكم الذي حكم الله به من إنظاره المعسر برأس مال المربي بَعْدُ 

بطول الرّبا عنه حكم اجب لكل من كان عليه دين لرجل قد حلّ عليه، وهو 

بقضائه معسر في أنه منظر إلى ميسرته، لأن دين كل ذي دين في مال غريمه 

وعلى غريمه قضاؤه منه لا في رقبته، فإذا عدم ماله، فل سبيل له على رقبته 

بحبسٍ ولا بيع، وذلك أن مال ربّ الدين لن يخلو من أحد وجوه ثلثة: إما أن 

يكون في رقبة غريمه، أو في ذمته يقضيه من ماله، أو في مال له بعينه؛ فإن 

يكن في مال له بعينه، فمتى بطل ذلك المال وعدم، فقد بطل دين ربّ المال، 

وذلك ما لا يقوله أحد ويكون في رقبته، فإن يكن كذلك فمتى عدمت نفسه، 

فقد بطل دين ربّ الدين، وإن خلف الغريم وفاء بحقه وأضعاف ذلك، وذلك 

أيضاً لا يقوله أحد، فقد تبيّن إذ كان ذلك كذلك أن دين ربّ المال في ذمة 

غريمه يقضيه من ماله، فإذا عدم ماله فل سبيل له على رقبته، لأنه قد عدم ما 

كان عليه أن يؤدي منه حقّ صاحبه لو كان موجوداً، وإذا لم يكن على رقبته 

سبيل لم يكن إلى حبسه بحقه وهو معدوم سبيل، لأنه غير مانعه حقاً له إلى 

قضائه سبيل، فيعاقب بظلمه إياه بالحبس.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ         ئېچ.

المعسر،  أموالكم على هذا  تتصدّقوا برؤوس  بذلك: وأن  يعني جلّ وعزّ 

خير لكم أيها القوم من أن تنظروه إلى ميسرته لتقبضوا رؤوس أموالكم منه 

إذا أيسر، چ  ئۈ  ئۈ         ئېچ موضع الفضل في الصدقة، وما أوجب الله 

من الثواب لمن وضع عن غريمه المعسر دينه.

وأن  ذلك:  معنى  بعضهم:  فقال  ذلك،  تأويل  في  التأويل  أهل  واختلف 

تصدّقوا برؤوس أموالك على الغنيّ والفقير منهم خير لكم.
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عن قتادة: چۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ   ۅ چ

 والمال الذي لهم على ظهور الرجال جعل لهم رؤوس أموالهم حين نزلت 

هذه الية؛ فأما الربح والفضل فليس لهم، ولا ينبغي لهم أن يأخذوا منه شيئاً. 

چ ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆچ. يقول وإن تصدقوا بأصل المال، خير لكم.
وقال آخرون: معنى ذلك: وأن تصدقوا به على المعسر خير لكم؛ نحو ما 

قلنا في ذلك.

عن السدي: چ ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆچ قال: وأن تصدّقوا برؤوس أموالكم 

على الفقير فهو خير لكم، فتصدّق به العباس.

وأولى التأويلين بالصواب، تأويل من قال معناه: وأن تصدّقوا على المعسر 

برؤوس أموالكم خير لكم؛ لأنه يلي ذكر حكمه في المعنيين، وإلحاقه بالذي 

يليه أحبّ إليّ من إلحاقه بالذي بعد منه. وقد قيل: إن هذه اليات في أحكام 

الربا هن آخر آيات نزلت من القرآن.

ذكر من قال ذلك:

عن سعيد، عن قتادة، عن سعيد بن المسيب: أن عمر بن الخطاب قال: 

كان آخر ما نزل من القرآن آية الربا، وإن نبيّ الله صلى الله عليه وسلم قُبِض 

قبل أن يفسرها، فدعوا الربا والريبة.

عن عامر: أن عمر رضي الله عنه قام فحمد الله وأثنى عليه، ثم قال: أما بعد: 

فإنه والله ما أدري، لعلنا نأمركم بأمر لا يصلح لكم، وما أدري لعلنا ننهاكم عن 

أمر يصلح لكم؛ وإنه كان من آخر آيات القرآن تنزيلً آيات الربا، فتوفي رسول 

الله صلى الله عليه وسلم قبل أن يبينه لنا، فدعوا ما يريبكم إلى ما لا يريبكم.

عن عاصم، عن الأحول، عن الشعبي، عن ابن عباس، قال: آخر ما أنزل على 

رسول الله صلى الله عليه وسلم آية الربا، وإنا لنأمر بالشيء لا ندري لعلّ به 

بأساً، وننهى عن الشيء لعله ليس به بأس.
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القول في تأويل قوله تعالى:

چ  ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  
بم چ.

وقيل: هذه الية أيضاً آخر آية نزلت من القرآن.

عن عكرمة، عن ابن عباس، قال: آخر آية نزلت على النبي صلى الله عليه 

وسلم: چ  ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  چ.

عن ابن عباس: چ  ئې  ئى  ئى  ئى  ی     یی  چ... الية، فهي آخر آية 

من الكتاب أنزلت.

عن ابن جريج، قال: قال ابن عباس: آخر آية نزلت من القرآن: چ  ئې  

ئى  ئى  ئى  ی     یی  ی  ئج  ئح           ئم  ئى  ئي  بج  بح   بخ  بم چ. قال 
ابن جريج: يقولون، إن النبي صلى الله عليه وسلم مكث بعدها تسع ليال، 

وبدا يوم السبت، ومات يوم الاثنين.

الله  إلى  فيه  ترجعون  يوماً  الناس  أيها  واحذروا  ثناؤه:  جل  بذلك  يعني 

فتلقونه فيه أن تردّوا عليه بسيئات تهلككم، أو بمخزيات تخزيكم، أو بفضيحات 

تفضحكم، فتهتك أستاركم، أو بموبقات توبقكم، فتوجب لكم من عقاب الله 

ما لا قبل لكم به، وإنه يوم مجازاة الأعمال لا يوم استعتاب، ولا يوم استقالة 

فيه كل نفس أجرها  توفى  يوم جزاء وثواب ومحاسبة،  وإنابة، ولكنه  وتوبة 

على ما قدمت واكتسبت من سيئ وصالح، لا يغادر فيه صغيرة ولا كبيرة من 

خير وشرّ إلا أحضرت، فتوفى جزاءها بالعدل من ربها، وهم لا يظلمون. وكيف 

يظلم من جوزي بالإساءة مثلها وبالحسنة عشر أمثالها، كل بل عدل عليك أيه 

المسيء، وتكرمّ عليك بأفضل وأسبغ أيها المحسن، فاتقى امرؤ ربه فأخذ منه 

حذره وراقبه أن يهجم عليه يومه، وهو من الأوزار ظهره ثقيل، ومن صالحات 

الأعمال خفيف، فإنه عزّ وجلّ حذر فأعذر، ووعظ فأبلغ.

القول في تأويل قوله تعالى:
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ڀ   ڀڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ   ٻ   ٱ   چ   
ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹ  ڤ  ڤ    
ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ   ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  
ژ   ژ    ڈ   ڎڈ   ڎ   ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ    ڇ     ڇ    ڇ   چ  
ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک   ڑڑ  
ڱ  ڱ   ڱ  ڱں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  ہ   ہ   ہ  ہ  
ۆۆ   ۇ   ۇ   ڭ   ڭ   ڭ   ڭ   ۓ       ۓ   ےے   ھ    ھ   ھ    ھ  
ېې   ې     ې    ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ    ۈ   ۈ      
ى  ى  ئائا  ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئېئې  

ئې   ئىئى  ئى  یی  ی  ی  ئج  ئح  ئمچ.
يعني بذلك جلّ ثناؤه: يا أيها الذين صدّقوا الله ورسوله چ  ٻ  ٻ چ 

يعني إذا تبايعتم بدين أو اشتريتم به، أو تعاطيتم، أو أخذتم به چ  پ  پ  

پچ  يقول: إلى وقت معلوم وقّتموه بينكم. وقد يدخل في ذلك القرض 
والسلم في كل ما جاز. السلم شرى أجُّل بيعه يصير ديناً على بائع ما أسلم إليه 

فيه، ويحتمل بيع الحاضر الجائز بيعه من الأملك بالأثمان المؤجلة كل ذلك 

من الديون المؤجلة إلى أجل مسمّى إذا كانت آجالها معلومة بحدّ موقوف 

عليه. وكان ابن عباس يقول: نزلت هذه الية في السلم خاصة.

عن ابن أبي نجيح، قال: قال ابن عباس في: چ   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  

پ  پ  پ  پ چ قال: السلم في الحنطة في كيل معلوم إلى أجل معلوم.
چ  ٻ  ٻ چ  چپچ  وقد دلّ بقوله:  فإن قال قائل: وما وجه قوله: 

عليه؟ وهل تكون مداينة بغير دين، فاحتيج إلى أن يقال بدين؟ قيل: إن العرب 

لما كان مقولاً عندها تداينا بمعنى تجازينا وبمعنى تعاطينا الأخذ والإعطاء 

بدين، أبان الله بقوله »بدين« المعنى الذي قصد تعريفه من قوله »تداينتم« 

وأعلمهم أنه حكم الدين دون حكم المجازاة.
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القول في تأويل قوله تعالى: چ ڀڀ چ.

ين الذي تداينتموه إلى  يعني جل ثناؤه بقوله: چ ڀڀ چ فاكتبا الدَّ

أجل مسمى من بيع كان ذلك أو قرض.

واختلف أهل العلم في اكتتاب الكتاب بذلك على من هو عليه، هل هو 

واجب أو هو ندب؟ فقال بعضهم: هو حقّ واجب، وفرض لازم.

عن الضحّاك في قوله: چ   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ 

ڀڀ چ قال: من باع إلى أجل مسمى أمر أن يكتب صغيراً كان أو كبيراً 
إلى أجل مسمى.

عن ابن جريج قوله: چ   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ 

ڀڀ چ  قال: فمن ادّان ديناً فليكتب، ومن باع فليشهد.
وقال آخرون: كان اكتتاب الكتاب بالدين فرضاً، فنسخه قوله: چ ڀ  ڀ  

ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  چ .
عن ابن شبرمة، عن الشعبي، قال: لا بأس إذا أمنته أن لا تكتب، ولا تُشْهِد؛ 

لقوله: ﴿چ ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  چ.

ٿ   ٺ   ٺ   ٺ   ٺ   ڀ   ڀ   چ  قوله:  ذلك  نسخ  زيد:  ابن  قال 

ٿچ قال: فلولا هذا الحرف لم يبح لأحد أن يدّان بدين إلا بكتاب وشهداء، 
أو برهن، فلما جاءت هذه نسخت هذا كله، صار إلى الأمانة.

القول في تأويل قوله تعالى: چڀ  ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  

ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹچ.
بين  مسمى  أجل  إلى  الدين  كتاب  ثناؤه:چڀچ  جل  بذلك  يعني 

الدائن والمدين چٺ  ٺٺچ يعني بالحقّ والإنصاف في الكتاب الذي 

يكتبه بينهما، بما لا يحيف ذا الحقّ حقه، ولا يبخسه، ولا يوجب له حجة على 

من عليه دينه فيه بباطل، ولا يلزمه ما ليس عليه. كما:

الله  اتقى  قال:  چڀ  ڀ  ٺ  ٺچ  قوله:  قتادة في  عن 
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كاتب في كتابه، فل يدعنّ منه حقاً، ولا يزيدنّ فيه باطلً.

وأما قوله: چ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹچ فإنه يعني: ولا يأبينّ 

كاتب استكتب ذلك أن يكتب بينهم كتاب الدين، كما علمه الله كتابته فخصه 

بعلم ذلك، وحرمه كثيراً من خلقه.

وقد اختلف أهل العلم في وجوب الكتاب على الكاتب إذا استكتب ذلك 

نظير اختلفهم في وجوب الكتاب على الذي له الحقّ.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد في قول الله عزّ وجلّ: چ  ٺ  ٿ     ٿچ 

قال: واجب على الكاتب أن يكتب.

عن عامر وعطاء قوله: چ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹچ  قالا: إذا 

لم يجدوا كاتباً فدعيت فل تأب أن تكتب لهم.

ذكر من قال هي منسوخة. قد ذكرنا جماعة ممن قال: كل ما في هذه 

الية من الأمر بالكتابة والإشهاد والرهن منسوخ بالية التي في آخرها، وأذكر 

قول من تركنا ذكره هنالك ببعض المعاني:

عن جويبر، عن الضحاك: چ  ٺ  ٿ     ٿچ  قال: كانت عزيمة فنسختها: 

چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ چ.
وقال آخرون: هو على الوجوب، ولكنه واجب على الكاتب في حال فراغه.

عن السدي قوله: چڀ  ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  

ٹ  ٹ  ٹچ يقول: لا يأب كاتب أن يكتب إن كان فارغاً.
والصواب من القول في ذلك عندنا، أن الله عز وجل أمر المتداينين إلى 

بينهم  الكاتب أن يكتب ذلك  بينهم، وأمر  الدين  باكتتاب كتب  أجل مسمى 

بالعدل، وأمر الله فرض لازم، إلا أن تقوم حجة بأنه إرشاد وندب. ولا دلالة تدلّ 

على أن أمره جل ثناؤه باكتتاب الكتب في ذلك، وأن تقدمه إلى الكاتب أن 

لا يأبى كتابة ذلك ندب وإرشاد، فذلك فرض عليهم لا يسعهم تضييعه، ومن 

ضيعه منهم كانَ حرِجاً بتضييعه.
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ولا وجه لاعتلل من اعتلّ بأن الأمر بذلك منسوخ بقوله: چ ڀ  ڀ  ٺ  

ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  چ لأن ذلك إنما أذن الله تعالى ذكره به، حيث لا 
سبيل إلى الكتاب، أو إلى الكاتب فأما والكتاب والكاتب موجودان، فالفرض إذا 

ين إلى أجل مسمى ما أمر الله تعالى ذكره به في قوله: چ ڀڀ  كان الدَّ

ڀ  ڀ  ٺ  ٺٺ  ٺ  ٿ     ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹچ. وإنما 
يكون الناسخ ما لم يجز اجتماع حكمه وحكم المنسوخ في حال واحدة على 

السبيل التي قد بيناها، فأما ما كان أحدهما غير نافٍ حكم الخر، فليس من 

الناسخ والمنسوخ في شيء.

پ   پ      پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ  ٻ   چٱ   قوله:  يكون  أن  وجب  ولو 

ٻ   چ    قوله:  ناسخاً  چ  ٿ   ٿ   ٺ   ٺ   ٺ   ٺ   ڀ   ڀ   ڀڀ   
ٿ      ٺ   ٺٺ   ٺ   ڀ   ڀ   ڀڀ   پ    پ   پ   پ   ٻ  
ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹٹچ  ، لوجب أن يكون قوله: چ ٹ  ٹ           ڤ  ڤ    
ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ   ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ  چ  
وفي  فيه،  الماء  وجود  عند  الحضر  في  بالماء  الوضوء  ٦ ناسخاً  المائدة:  چ  چ  

چٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ   الله عزّ وجلّ بقوله:  الذي فرضه  السفر 

في  قوله  يكون  وأن   ٦ المائدة:  چ  ڀ  ڀ  ڀ   پ  پ   پ  
كفارة الظهار: چڳ  ڳ     ڱ  ڱ  ڱ    ڱ  چ المادلة: ٤ ناسخاً قوله: چڈ  

ڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑک  چ المادلة: ٣. فيسأل القائل إن قول الله عزّ وجلّ: چ   ڀ  ڀ  
ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ 

 ناسخ قوله: چ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ ڀڀ چ ما الفرق بينه 

وبين القائل في التيمم وما ذكرنا قوله، فزعم أن كل ما أبيح في حال الضرورة 

لعلة الضرورة ناسخ حكمه في حال الضرورة حكمه في كل أحواله، نظير قوله 

في أن الأمر باكتتاب كتْب الديون والحقوق منسوخ بقوله:   چٱ  ٻ  ٻ ٻ  

ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀڀ چ وقد انتهى الحكم في السفر إذا عدم فيه 
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الكاتب بقوله: چپ  ڀڀچ. وإنما عنى بقوله:  چ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺچ 

الذي اؤتمن  إذا تداينتم بدين إلى اجل مسمى، فأمن بعضكم بعضاً، فليؤد 

أمانته. قيل له: وما البرهان على ذلك من أصل أو قياس وقد انقضى الحكم 

في الدين الذي فيه إلى الكاتب والكتاب سبيل بقوله: چئى  یی  ی  

ی  ئج  ئحچ؟ وأما الذين زعموا أن قوله: چڀڀ چ وقوله: چٺ  
ٿ     ٿچ على وجه الندب والإرشاد، فإنهم يسألون البرهان على دعواهم 
في ذلك، ثم يعارضون بسائر أمر الله عز وجلّ الذي أمر في كتابه، ويسألون 

الفرق بين ما ادّعوا في ذلك وأنكروه في غيره، فلن يقولوا في شيء من ذلك 

قولاً إلا ألزموا بالخر مثله.

ذكر من قال العدل في قوله: چڀ  ڀ  ٺ  ٺ چ الحقّ.

القول في تأويل قوله تعالى: چڤ  ڤ    ڤ  ڤ  ڦ  ڦ  

ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ چ.
، وهو الغريم المدين.  يعني بذلك: فليكتب الكاتب، وليملل الذي عليه الحقُّ

يقول: ليتولّ المدين إملل كتاب ما عليه من دين ربّ المال على الكاتب، وليتّق 

الله ربه المملي الذي عليه الحقّ، فليحذر عقابه في بخس الذي له الحقّ من 

حقه شيئاً، ان ينقصه منه ظلماً، أو يذهب به منه تعدياً، فيؤخذ به حيث لا 

يقدر على قضائه إلا من حسناته، أو أن يتحمل من سيئاته. كما:

واجباً،  هذا  فكان  چ  ڦ    ڤ   ڤ   ڤ     چڤ   الربيع:  عن 

چڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄڃ چ يقول: لا يظلم منه شيئاً.
القول في تأويل قوله تعالى: چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    

ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  ڎچ. يعني بقوله جل ثناؤه: چ ڃ  ڃ        ڃ  
چ  چ  چ  چ  ڇچ فإن كان المدين الذي عليه المال سفيهاً، يعني 

جاهلً بالصواب في الذي عليه أن يمله على الكاتب. كما:

فالجاهل  السفيه:  أما  چچ  چ   چ   ڃ   ڃ         ڃ   چ  مجاهد:  عن 
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بالإملء والأمور.

وقال آخرون: بل السفيه في هذا الموضع الذي عناه الله: الطفل الصغير.

عن السدي: چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چچ أما السفيه: فهو الصغير.

وأولى التأويلين بالية، تأويل من قال: السفيه في هذا الموضع: الجاهل 

بالإملء وموضع صواب ذلك من خطئه، لما قد بينا قبل من أن معنى السفه 

في كلم العرب: الجهل.

وقد يدخل في قوله: چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چچ كل جاهل بصواب 

ما يملّ من خطئه من صغير وكبير، وذكر وأنثى. غير أن الذي هو أولى بظاهر 

بها كل جاهل بموضع خطأ ما يمل وصوابه من بالغي  الية أن يكون مراداً 

الرجال الذين لا يولى عليهم، والنساء؛ لأنه أجل ذكره ابتدأ الية بقوله: چ   ٱ  

ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ  چ والصبيّ ومن يولى عليه لا يجوز 
مداينته، وأن الله عزّ وجلّ قد استثنى من الذين أمرهم بإملل كتاب الدين 

مع السفيه الضعيف ومن لا يستطيع إملله، ففي فصله جل ثناؤه الضعيف 

من السفيه ومن لا يستطيع إملء الكتاب في الصفة التي وصف بها كل واحد 

منهم ما أنبأ عن ان كل واحد من الأصناف الثلثة الذين بين الله صفاتهم غير 

الصنفين الخرين. وإذا كان ذلك كذلك، كان معلوماً أن الموصوف بالسفه منهم 

دون الضعف هو ذو القوّة على الإملل، غير أنه وضع عنه فرض الإملل بجهله 

بموضع صواب ذلك من خطئه، وأن الموصوف بالضعف منهم هو العاجز عن 

إملله وإن كان شديداً رشيداً إما لعيّ لسانه أو خرس به، وأن الموصوف بأنه لا 

يستطيع أن يمل هو الممنوع من إملله، إما بالحبس الذي لا يقدر معه على 

حضور الكاتب الذي يكتب الكتاب فيمل عليه، وإما لغيبته عن موضع الإملل 

فهو غير قادر من أجل غيبته عن إملل الكتاب. فوضع الله عنهم فرض إملل 

ذلك للعلل التي وصفنا إذا كانت بهم، وعذرهم بترك الإملل من أجلها، وأمر 

عند سقوط فرض ذلك عليهم ولي الحقّ بإملله فقال:چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  



386 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

386 

چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  ڎچيعني وليّ الحقّ.
وأن  الصغير،  هو  الموضع  هذا  في  السفيه  أن  زعم  من  لقول  وجه  ولا 

الضعيف هو الكبير الأحمق؛ لأن ذلك إن كان كما قال يوجب أن يكون قوله:   

في  الأمر  الجائزي  العقلء  الرجال  من  العاجز  چهو  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ   چ 
أموالهم وأنفسهم عن الإملل، إما لعلّةٍ بلسانه من خرس أو غيره من العلل، 

وإما لغيبته عن موضع الكتاب. وإذا كان ذلك كذلك معناه، بطل معنى قوله:   

چ ڌ  ڎ  ڎچ لأن العاقل الرشيد لا يولّى عليه في ماله وإن كان 
أخرس أو غائباً،  ولا يجوز حكم أحد في ماله إلا بأمره. وفي صحة معنى ذلك 

الطفل  الموضع هو  السفيه في هذا  أن  ما يقضي على فساد قول من زعم 

الصغير أو الكبير الأحمق.

عن الربيع: چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  

ڌ  ڎ  ڎچ  يقول: وليّ الحق.
عن ابن عباس قوله: چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   

ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ  ڎچ  قال: يقول: إن كان عجز عن ذلك أملّ صاحب 
الدين بالعدل.

ذكر الرواية عمن قال: عنى بالضعيف في هذا الموضع: الأحمق. وبقوله:    

چ ڌ  ڎ  ڎچ وليّ السفيه والضعيف.
عن الضحاك: چ ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ   ڇ    ڇ   ڍ  ڍ  

ڌچ قال: أمر وليّ السفيه أو الضعف أن يملّ بالعدل.
وقد دللنا على أولى التأويلين بالصواب في ذلك. وأما قوله:   چ ڌ  ڎ  

ڎچ فإنه يعني بالحقّ.
القول في تأويل قوله تعالى: چڈ  ژ   ژ  ڑڑچ.

فلن  يقال:  على حقوقكم شاهدين،  واستشهدوا  ثناؤه:  بذلك جل  يعني 

شهيدي على هذا المال وشاهدي عليه. وأما قوله:چڑڑچ  فإنه يعني 
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من أحراركم المسلمين دون عبيدكم، ودون أحراركم الكفار. كما:

عن مجاهد: چڈ  ژ   ژ  ڑڑچ قال: الأحرار.

القول في تأويل قوله تعالى:

چ  ک  ک  ک  ک  گ  گ   گ  گ  ڳ  ڳچ
يعني بذلك جل ثناؤه: فإن لم يكونا رجلين، فليكن رجل وامرأتان على 

لم  فإن  الكون، وإن شئت قلت:  بالرد على  الرجل والمرأتان  الشهادة. ورفع 

يكونا رجلين فليشهد رجل وامرأتان على ذلك، وإن شئت: فإن لم يكونا رجلين 

وامرأتان يشهدون عليه؛ وإن قلت: فإن لم يكونا رجلين فرجل وامرأتان كان 

صواباً كل ذلك جائز، ولو كان فرجل وامرأتان نصباً كان جائزاً على تأويل: فإن 

لم يكونا رجلين، فاستشهدوا رجلً وامرأتين. وقوله: چ   گ  گ  ڳ  ڳچ 

يعني من العدول المرتضى دينهم وصلحهم. كما:

في  يقول  ڑڑچ  ژ   ژ    چڈ   قوله:  في  الربيع  عن 

الدين، چک  ک  ک  ک  گ  گچ  وذلك في الدين ممن ترضون 

من الشهداء. يقول: عدول.

ڱ   ڱ    ڱ   ڳ   ڳ   چ   تعالى:  قوله  تأويل  في  القول 

ڱچ.
القراء في قراءة ذلك، فقرأ عامة أهل الحجاز والمدينة وبعض  اختلفت 

أهل العراق: چ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱچ بفتح الألف من 

»أن« ونصب »تضل« و»تذكّر«، بمعنى: فإن لم يكونا رجلين فرجل وامرأتان 

كي تذكر إحداهما الأخرى إن ضلّت.

وكان آخرون منهم يوجهونه إلى أنه بمعنى الذكر بعد النسيان.

بكسر  ڱچ  ڱ   ڱ    ڱ   ڳ   ڳ   چ   آخرون:  ذلك  وقرأ 

رُ« وتشديده. كأنه بمعنى ابتداء الخبر  « ورفع »تُذَكِّ »إن« من قوله: »إنْ تَضِلَّ

عما تفعل المرأتان، إن نسيت إحداهما شهادتهما تذكرها الأخرى من تثبيت 
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الذاكرة الناسية وتذكيرها ذلك، وانقطاع ذلك عما قبله.

والصواب من القراءة عندنا في ذلك قراءة من قرأه بفتح »أن« من قوله: 

چ  ڳ  ڳ  ڱ چ وبتشديد الكاف من قوله: چ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   
ڱ  ڱچ ونصب الراء منه، بمعنى: فإن لم يكونا رجلين فليشهد رجل 
وامرأتان كي إن ضلت إحداهما ذكرتها الأخرى. وإنما اخترنا ذلك في القراءة 

لإجماع الحجة من قدماء القراء والمتأخرين على ذلك، وانفراد الأعمش ومن 

قرأ قراءته في ذلك بما انفرد به عنهم، ولا يجوز ترك قراءة جاء بها المسلمون 

مستفيضة بينهم إلى غيرها.

چ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱچ نحو  ذكر من تأوّل قوله: 

تأويلنا الذي قلنا فيه:

ک   ک   ک   ک   ڑڑ   ژ   ژ    ڈ   چ   قوله:  قتادة  عن 

ڱ   ڱ    ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ    گ  
ڱں  چ علم الله أن ستكون حقوق، فأخذ لبعضهم من بعض الثقة، فخذوا 
بثقة الله، فإنه أطوع لربكم، وأدرك لأموالكم. ولعمري لئن كان تقياً لا يزيده 

الكتاب إلا خيراً، وإن كان فاجراً فبالحَري أن يؤدي إذا علم أن عليه شهوداً.

القول في تأويل قوله تعالى:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ.

الإجابة  إباء  الشهداء عن  الله  نهى  التي  الحال  في  التأويل  أهل  اختلف 

إذا دعوا بهذه الية، فقال بعضهم: معناه: لا يأب الشهداء أن يجيبوا إذا دعوا 

ليشهدوا على الكتاب والحقوق.

عن قتادة قوله تعالى:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ كان الرجل يطوف في 

الحِوَاء العظيم فيه القوم، فيدعوهم إلى الشهادة فل يتبعه أحد منهم. قال: وكان 

قتادة يتأوّل هذه الية:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ ليشهدوا لرجل على رجل.

وقال آخرون بمثل معنى هؤلاء، إلا أنهم قالوا: يجب فرض ذلك على من 

دُعي للإشهاد على الحقوق إذا لم يوجد غيره، فأما إذا وجد غيره فهو في الإجابة 
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إلى ذلك مخير إن شاء أجاب وإن شاء لم يجب.

چ قال: إن شاء  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ   الشعبي، قال:  چ  عن جابر، عن 

شهد، وإن شاء لم يشهد، فإذا لم يوجد غيره شهد.

وقال آخرون: معنى ذلك: ولا يأب الشهداء إذا ما دعوا للشهادة على من 

أراد الداعي إشهاده عليه، والقيام بما عنده من الشهادة من الإجابة.

قال  قال:  چ  ۀۀ   ڻ   ڻ   ڻ   ڻ   ں   چ  الحسن:   عن  بشار،  ابن  حدثنا 

الحسن: الإقامة والشهادة.

وقال آخرون: بل معنى ذلك: ولا يأب الشهداء إذا ما دعوا للقيام بالشهادة 

التي عندهم للداعي من إجابته إلى القيام بها.

عن ابن أبي نجيح، عن مجاهد:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ قال: إذا شهد.

وقال آخرون: هو أمر من الله عزّ وجلّ والمرأة بالإجابة إذا دعي ليشهد على 

ما لم يشهد عليه من الحقوق ابتداء لا إقامة الشهادة، ولكنه أمر ندب لا فرض.

عن فضيل بن مرزوق، عن عطية العوفي في قوله:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  

ۀۀ  چ قال: أمرت أن تشهد، فإن شئت فاشهد، وإن شئت فل تشهد.
وأولى هذه الأقوال بالصواب قول من قال: معنى ذلك: ولا يأب الشهداء 

من الإجابة إذا دعوا لإقامة الشهادة وأدائها عند ذي سلطان أو حاكم يأخذ من 

الذي عليه ما عليه للذي هو له.

وإنما قلنا هذا القول بالصواب أولى في ذلك من سائر الأقوال غيره، لأن 

الله عزّ وجلّ قال:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ فإنما أمرهم بالإجابة للدعاء 

للشهادة وقد ألزمهم اسم الشهداء، وغير جائز أن يلزمهم اسم الشهداء إلا وقد 

استشهدوا قبل ذلك، فشهدوا على ما ألزمهم شهادتهم عليه اسم الشهداء، فأما 

قبل أن يستشهدوا على شيء فغير جائز أن يقال لهم شهداء، لأن ذلك الاسم لو 

كان يلزمهم ولما يستشهدوا على شيء يستوجبون بشهادتهم عليه هذا الاسم 

لم يكن على الأرض أحد له عقل صحيح إلا وهو مستحقّ أن يقال له شاهد، 
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بمعنى أنه سيشهد، أو أنه يصلح لأن يشهد، وإن كان خطأ أن يسمى بذلك 

الاسم إلا من عنده شهادة لغيره، أو من قد قام بشهادته، فلزمه لذلك هذا 

الاسم؛ كان معلوماً أن المعنيّ بقوله:  چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چمن وصفنا 

صفته ممن قد استرعى شهادة أو شهد، فدعي إلى القيام بها، لأن الذي لم 

يستشهد ولم يسترع شهادة قبل الإشهاد غير مستحقّ اسم شهيد ولا شاهد، 

لما قد وصفنا قبل.

القول في تأويل قوله تعالى:  چ  ہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ھ   

ےچ.
يعني بذلك جل ثناؤه: ولا تسأموا أيها الذين تداينون الناس إلى أجل أن 

تكتبوا صغير الحقّ، يعني قليله أو كبيره. يعني أو كثيره.  چ  ھ   ےچ، إلى 

أجل الحقّ، فإن الكتاب أحصى للأجل والمال.

عن شريك عن ليث، عن مجاهد:  چ  ہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  

ھ   ےچ قال: هو الدين.
ومعنى قوله: چ  ہ   ہ    چ لا تملوا، يقال منه: سئمت فأنا أسأم سآمة 

وسأمةً.

ومنه قول زهير:

سَئِمْتُ تَكاليفَ الحياةِ ومن يَعِشْ    ثمانينَ حَوْلاً لا أبا لكََ يَسْأمِيعني مللت.

وقال بعض نحويي البصريين: تأويل قوله: چ  ھ   ےچ إلى أجل الشاهد، 

ومعناه: إلى الأجل الذي تجوز شهادته فيه. وقد بينّا القول فيه.

القول في تأويل قوله تعالى: چۓ  ۓ      ڭ  ڭچ.

ين إلى أجله، ويعني بقوله  يعني جلّ ثناؤه بقوله: ذلكم اكتتاب كتاب الدَّ

وهو  إقساطاً  يقسط  فهو  الحاكم  أقسط  منه:  يقال  الله،  عند  أعدل  أقسط: 

مقسط، إذا عدل في حكمه، وأصاب الحقّ فيه، فإذا جار قيل: قسط فهو يَقْسِط 

قُسُوطاً، ومنه قول الله عزّ وجلّ:  چڀ  ٺ   ٺ  ٺ      ٺ  چ الجن: 
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١٥يعني الجائرون.

وبمثل ما قلنا في ذلك قال جماعة أهل التأويل.

عن السدي قوله: چۓ  ۓ      ڭ  ڭچ يقول: أعدل عند الله.

القول في تأويل قوله تعالى:چڭ  ڭ  چ.

يعني بذلك جلّ ثناؤه: وأصوب للشهادة. وأصله من قول القائل: أقمته من 

عَوَجه، إذا سويته فاستوى. وإنما كان الكتاب أعدل عند الله وأصوب لشهادة 

الشهود على ما فيه، لأنه يحوي الألفاظ التي أقرّ بها البائع والمشتري وربّ الدين 

والمستدين على نفسه، فل يقع بين الشهود اختلف في ألفاظهم بشهادتهم 

لاجتماع شهادتهم على ما حواه الكتاب، وإذا اجتمعت شهادتهم على ذلك، 

كان فصل الحكم بينهم أبين لمن احتكم إليه من الحكام، مع غير ذلك من 

الأسباب، وهو أعدل عند الله، لأنه قد أمر به، واتباع أمر الله لا شك أنه عند 

الله أقسط وأعدل من تركه والانحراف عنه.

القول في تأويل قوله تعالى: چ   ۇ  ۇ  ۆچ

يعني جلّ ثناؤه بقوله: چ   ۇ چ وأقرب، من الدنوّ: وهو القرب. ويعني 

بقوله: چ   ۇ  ۇ  ۆچ من أن لا تشكوا في الشهادة. كما:

عن السدي: ﴿ذَلكَِ أدَْنَى أنْ لا تَرتَْابُوا﴾ يقول: أن لا تشكوا في الشهادة.

وهو تفتعل من الريبة. ومعنى الكلم: ولا تملوا أيها القوم أن تكتبوا الحقّ 

الذي لكم قِبَل من داينتموه من الناس إلى أجل صغيراً كان ذلك الحقّ، قليلً أو 

كثيراً، فإن كتابكم ذلك أعدل عند الله وأصوب لشهادة شهودكم عليه، وأقرب 

لكم أن لا تشكوا فيما شهد به شهودكم عليكم من الحقّ والأجل إذا كان مكتوباً.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  

ۉ  ۉ  ې   ې    ېې  چ.
ثم استثنى جل ذكره مما نهاهم عنه أن يسأموه من اكتتاب كتب حقوقهم 

على غرمائهم بالحقوق التي لهم عليهم، ما وجب لهم قِبَلهم من حقّ عن مبايعة 
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بالنقود الحاضرة يداً بيد، فرخص لهم في ترك اكتتاب الكتب بذلك؛ لأن كل 

واحد منهم، أعني من الباعة والمشترين، يقبض. إذا كان الواجب بينهم فيما 

يتبايعونه نقداً. ما وجب له قِبَل مبايعيه قبل المفارقة، فل حاجة لهم في ذلك 

إلى اكتتاب أحد الفريقين على الفريق الخر كتاباً بما وجب لهم قِبَلهم وقد 

تقابضوا الواجب لهم عليهم، فلذلك قال تعالى ذكره: : چ ۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  

ۋ  ۅ  ۅچ لا أجل فيها ولا تأخير ولا نساء،  چ  ۉ  ۉ  ې   
ې    ېې  چ يقول: فل حرج عليكم أن لا تكتبوها، يعني التجارة الحاضرة.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال جماعة من اهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى: چى  ى  ئائاچ.

يعني بذلك جل ثناؤه: وأشهدوا على صغير ما تبايعتم وكبيره من حقوقكم، 

عاجل ذلك وآجله، ونقده ونَسيئه، فإن إرخاصي لكم في ترك اكتتاب الكتب 

بينكم فيما كان من حقوق تجري بينكم لبعضكم من قبل بعض عن تجارة 

حاضرة دائرة بينكم يداً بيدٍ ونقداً ليس بإرخاص مني لكم في ترك الإشهاد منكم 

على من بعتموه شيئاً أو ابتعتم منه، لأن في ترككم افشهاد على ذلك خوف 

المضرةّ على كل من الفريقين. أما على المشتري فأن يجحد البائع المبيع، وله 

بيّنة على ملكه ما قد باع، ولا بيّنة للمشتري منه على الشراء منه فيكون القول 

حينئذٍ قول البائع مع يمينه ويقضي له به، فيذهب مال المشتري باطلً. وأما 

على البائع فأن يجحد المشتري الشراء، وقد زال ملك البائع عما باع، ووجب 

له قبل المبتاع ثمن ما باع، فيحلف على ذلك فيبطل حقّ البائع قِبَل المشتري 

من ثمن ما باعه. فأمر الله عزّ وجلّ الفريقين بالإشهاد، لئل يضيع حقّ أحد 

الفريقين قِبل الفريق الخر.

ثم اختلفوا في معنى قوله: چى  ى  ئائاچ أهو أمر من الله 

واجب بالإشهاد عند المبايعة، أم هو ندب؟ فقال بعضهم: هو ندب إن شاء 

أشهد، وإن شاء لم يشهد.
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عن الشعبي في قوله: چى  ى  ئائاچ قال: إن شاء أشهد، وإن 

چڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ   إلى قوله:  ألم تسمع  شاء لم يشهد، 

ٿ  چ.
وقال آخرون: الإشهاد على ذلك واجب.

چ ۈ      ۈ  ۇٴ   ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ   الضحاك:  عن 

ې   ې    ېې  چ  ولكن أشهدوا عليها إذا تبايعتم أمَرَ الله ما كان يداً بيد، 
أن يشهدوا عليه صغيراً كان أو كبيراً.

وأولى الأقوال في ذلك بالصواب، أن الإشهاد على كل مبيع ومشترى حق 

واجب وفرض لازم، لما قد بينا من أن كل أمر لله ففرض، إلا ما قامت حجته 

من الوجه الذي يجب التسليم له بأنه ندب وإرشاد.

وقد دللنا عليه وَهْي قول من قال ذلك منسوخ بقوله: چ   ٺ  ٺ  ٿ  

ٿ  چ فيما مضى فأغنى عن إعادته.

القول في تأويل قوله تعالى: چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ چ.

اختلف أهل التأويل في تأويل ذلك، فقال بعضهم: ذلك نهي من الله لكاتب 

الكتاب بين أهل الحقوق والشهيد أن يضار أهله، فيكتب هذا ما لم يملله 

المملي، ويشهد هذا بما لم يستشهده الشهيد.

عن ابن طاووس، عن أبيه في قوله:چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ چ ولا يضار 

كاتب فيكتب ما لم يمل عليه، ولا شهيد فيشهد بما لم يُستشهد.

فأصل الكلمة على تأويل من ذكرنا من هؤلاء: ولا يضارِ كاتب ولا شهيد، 

ثم أدغمت الراء في الراء لأنهما من جنس وحركت إلى الفتح وموضعها جزم، 

لأن الفتح أخفّ الحركات.

وقال آخرون ممن تأول هذه الكلمة هذا التأويل: معنى ذلك: ولا يضارّ 

أو  العلم  من  عندهما  ما  أداء  إلى  دعاهما  عمن  بالامتناع  شهيد  ولا  كاتب 
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الشهادة.

عن عطاء في قوله: چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ چ يقول: أن يؤدّيا ما قِبَلهما.

عن عطاء ومجاهد: چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇ چ قالا: واجب على الكاتب 

أن يكتب، چ    ئو  ئۇئۇ چ، قالا: إذا كان قد شهدا قِبَله.

الكاتب  والمستشهد  المستكتب  يضارّ  ذلك: ولا  بل معنى  وقال آخرون: 

والشهيد. وتأويل الكلمة على مذهبهم: ولا يضارَر على وجه ما لم يسمّ فاعله.

يقرأ: »ولا يضارَرْ  قال: كان عمر  ابن عيينة، عن عمرو، عن عكرمة،  عن 

كاتب ولا شهيد«.

أخبرنا عبيد، قال: سمعت الضحاك، قال: كان ابن مسعود يقرأ: »ولا يُضارَرْ«.

عن ابن جريج، قال: أخبرني عبد الله بن كثير عن مجاهد، أنه كان يقرأ: 

»ولا يضارر كاتب ولا شهيد«، وأنه كان يقول في تأويلها: ينطلق الذي له الحقّ 

فيدعو كاتبه وشاهده إلى أن يشهد، ولعله أن يكون في شغل أو حاجة ليؤثمه 

إن ترك ذلك حينئذٍ لشغله وحاجته. وقال مجاهد: لا يقم عن شغله وحاجته، 

فيجد في نفسه أو يحرج.

وأولى الأقوال في ذلك بالصواب قول من قال: معنى ذلك: ولا يضارّ كاتب 

ولا شهيد، بمعنى: ولا يضارهّما من استكتب هذا أو استشهد هذا بأن يأبى على 

هذا إلا أن يكتب له وهو مشغول بأمر نفسه، ويأبى على هذا إلا أن يجيب 

إلى الشهادة وهو غير فارغ، على ما قاله قائلو ذلك من القول الذي ذكرنا قبل.

وإنما قلنا هذا القول أولى بالصواب من غيره، لأن الخطاب من الله عزّ 

وجلّ في هذه الية من مبتدئها إلى انقضائها على وجه افعلوا أولا تفعلوا، إنما 

هو خطاب لأهل الحقوق والمكتوب بينهم الكتاب والمشهود لهم أو عليهم 

بالذي تداينوه بينهم من الديون. فأما ما كان من أمر أو نهي فيها لغيرهم، فإنما 

هو على وجه الأمر والنهي للغائب غير المخاطب كقوله: چ  ڀ  ڀ  

ٺ  چ وكقوله: چ ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀۀ  چ وما أشبه ذلك، فالواجب إذا 
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كان المأمورون فيها مخاطبين بقوله: چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  چ أشبه 

منه بأن يكون مردوداً على الكاتب والشهيد، ومع ذلك إن الكاتب والشهيد لو 

كانا هما المنهيين عن الضرار لقيل: وإن يفعل فإنه فسوق بهما، لأنهما اثنان، 

وإنما غير مخاطبيين بقوله: چ ئە    ئە چ بل النهي بقوله: چ ئە    ئە چ نهي 

للغائب غير المخاطب. فتوجيه الكلم إلى ما كان نظيراً لما في سياق الية، 

أولى من توجيهه إلى ما كان منعدلاً عنه.

القول في تأويل قوله تعالى: چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  چ .

يعني بذلك جلّ ثناؤه: وإن تضارَّوا الكاتب أو الشاهد وما نهيتم عنه من 

ذلك، فإنه فسوق بكم، يعني إثم بكم ومعصية.

واختلف أهل التأويل في تأويل ذلك، فقال بعضهم بنحو الذي قلنا.

تفعلوا غير  إن  يقول:  چ   چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې   الضحاك:  عن 

الذي آمركم به، فإنه فسوق بكم.

وقال آخرون: معنى ذلك: وإن يضار كاتب فيكتب غير الذي أملى المملي، 

ويضارّ شهيد فيحوّل شهادته ويغيرها، فإنه فسوق بكم، يعني فإنه كذب.

قال ابن زيد: چئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  چ  الفسوق: الكذب. قال: 

فحوّل  الشاهد  وكذب  فكذب،  كتابه  فحوّل  الكاتب  كذب  لأنه  فسوق  هذا 

شهادته، فأخبرهم الله أنه كذب.

وقد دللنا فيما مضى على أن المعنيّ بقوله: چ ئە    ئە  ئو         ئو  ئۇئۇچ 

إنما معناه: لا يضارهّما المستكتب والمستشهد، بما فيه الكفاية. فقوله: چئۆ  

ئۆ چ  إنما هو إخبار من يضارهّما بحكمه فيهما، وأن من يضارهّما فقد 
عصى ربه وأثم به، وركب مالا يحلّ له، وخرج عن طاعة ربه في ذلك.

چ ئې   ئىئى ئى  یی  ی  ی   القول في تأويل قوله تعالى: 

ئج  ئحچ .
المتداينون في  أيها  الله  چ  ئې   ئىئىچ وخافوا  يعني بقوله جل ثناؤه: 
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تضيعوه.  أن  الله  حدود  من  ذلك  غير  وفي  تضاروهم،  أن  والشهود  الكتاب 

ويعني بقوله: چئى  یی  چ ويبين لكم الواجب لكم وعليكم، فاعملوا 

أعمالكم وغيرها، يحصيها عليكم  يعني من  چی  ی  ئج  ئحچ  به. 

ليجازيكم بها.

وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل.

القول في تأويل قوله تعالى:

  چٱ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀڀ   ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  
ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹٹ  ٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   

ڦ  ڦڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃچ.
اختلفت القرّاء في قراءة ذلك، فقرأته القراء في الأمصار جميعاً »كاتباً«، 

بمعنى: ولم تجدوا من يكتب لكم كتاب الدين الذي تداينتموه إلى أجل مسمى 

»فرهان مقبوضة«. وقرأ جماعة من المتقدمين: »ولم تجدوا كتاباً«، بمعنى: 

ولم يكن لكم إلى اكتتاب كتاب الدين سبيل، إما بتعذر الدواة والصحيفة، وإما 

بتعذر الكاتب وإن وجدتم الدواة والصحيفة.

والقراءة التي لا يجوز غيرها عندنا هي قراءة الأمصار:  چپ  پ  پچ 

أيها  المسلمين، وإن كنتم  بمعنى: من يكتب، لأن ذلك كذلك في مصاحف 

إلى  لكم  يكن  ولم  لكم،  يكتب  كاتباً  تجدون  لا  بحيث  المتداينون في سفر 

أمرتكم  الذي  بينكم  مسمى  أجل  إلى  تداينتموه  الذي  الدين  كتاب  اكتتاب 

الأجل  إلى  تداينتموها  التي  بديونكم  فارتهنوا  سبيل،  عليه  والإشهاد  باكتتابه 

المسمى رهوناً تقبضونها ممن تداينونه كذلك ليكون ثقة لكم بأموالكم. ذكر 

من قال ما قلنا في ذلك:

عن الضحاك قوله: چ  ٻ  ٻ            ٻ  ٻ  پ  پ  پ     پ  ڀچفمن 

كان على سفر فبايع بيعاً إلى أجل فلم يجد كاتباً فرخص له في الرهان المقبوضة، 

وليس له إن وجد كاتباً أن يرتهن.



397 

ث(
ثال

ء ال
جز

)ال
ة( 

قر
الب

رة 
سو

ن 
)م

 28
ى 6

2 إل
53

ن 
ت م

لآيا
ا

397 

ذكر قول من تأوّل ذلك على القراءة التي حكيناها:

الكاتب  بالكتاب:  عن مقسم، عن ابن عباس: فإن لم تجدوا كتاباً، يعني 

والصحيفة والدواة والقلم.

القراء في قراءة قوله:  چپ  ڀڀچ فقرأ ذلك عامة قراء  واختلف 

الكباش جماع  بمعنى جماع رهن، كما  چپ  ڀڀچ  والعراق:   الحجاز 

كبش، والبغال جماع بغل، والنعال جماع نعل. وقرأ ذلك جماعة آخرون: »فَرهُُنٌ 

مقبوضة« على معنى جمع رهَِان ورهُْن جمع الجمع، وقد وجهه بعضهم إلى 

أنها جمع رهن مثل سَقْف وسُقُف. وقرأه آخرون: »فرهُْنٌ« مخففة الهاء، على 

معنى جماع رهَْن، كما تجمع السقف سُقْفاً، قالوا: ولا نعلم اسماً على فعل 

قْف. قُف والسُّ يجمع على فُعُل وفُعْل إلا والرُّهْن والسُّ

والذي هو أولى بالصواب في ذلك قراءة من قرأه:  چپ  ڀڀچ لأن 

ذلك الجمع المعروف لما كان من اسم على فَعْل، كما يقال حَبْل وحبال وكَعْب 

وكعاب، ونحو ذلك من الأسماء.

القول في تأويل قوله تعالى: چڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  

ٿ   ٿ  ٹ  چ .
يعني بذلك جلّ ثناؤه: فإن كان المدين أميناً عند ربّ المال والدين فلم 

الله  فَلْيَتَّقِ  وثقته،  ماله  على  عنده  لأمانته  بدينه  رهناً  في سفره  منه  يرتهن 

المدين ربه، يقول: فليخف الله ربه في الذي عليه من دين صاحبه أن يجحده، 

أو يلطّ دونه، أو يحاول الذهاب به، فيتعرضّ من عقوبة الله ما لا قبل له به، 

الحكم من  إليه. وقد ذكرنا قول من قال هذا  ائتمنه عليه  الذي  وليؤدّ دينه 

الله عزّ وجلّ ناسخ الأحكام التي في الية قبلها من أمر الله عزّ وجلّ بالشهود 

والكتاب، وقد دللنا على أولى ذلك بالصواب من القول فيه فأغنى ذلك عن 

إعادته في هذا الموضع.

عن الضحاك في قوله: چڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿچ إنما 
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يعني بذلك في السفر، فأما الحضر فل وهو واجد كاتباً، فليس له أن يرتهن ولا 

يأمن بعضهم بعضاً.

وهذا الذي قاله الضحاك، من أنه ليس لربّ الدين ائتمان المدين وهو واجد 

إلى الكاتب والكتاب والإشهاد عليه سبيلً وإن كانا في سفر، فكما قال لما قد 

دللنا على صحته فيما مضى قبل.

وأما ما قاله. من الأمر في الرهن أيضاً كذلك مثل الائتمان في أنه ليس لربّ 

الحقّ الارتهان بماله إذا وجد إلى الكاتب والشهيد سبيلً في حضر أو سفر. فإنه 

قول لا معنى له لصحة الخبر عن رسول الله صلى الله عليه وسلم أنه: »اشترى 

طعاماً نَساءً، ورهن به درعاً له«. فجائز للرجل ان يرهن بما عليه، ويرتهن بماله 

من حقّ في السفر والحضر، لصحة الخبر بما ذكرنا عن رسول الله صلى الله 

عليه وسلم، وأن معلوماً أن النبيّ صلى الله عليه وسلم لم يكن حين رهن من 

ذكرنا غير واجد كاتباً ولا شهيداً، لأنه لم يكن متعذراً عليه بمدينته في وقت 

من الأوقات الكاتب والشاهد، غير أنهما إذا تبايعا برهن، فالواجب عليهما إذا 

وجدا سبيلً إلى كاتب وشهيد، وكان البيع أو الدين إلى أجل مسمى أن يكتبا 

ذلك ويشهدا على المال والرهن، وإنما يجوز ترك الكاتب والإشهاد في ذلك 

حيث لا يكون لهما إلى ذلك سبيل.

القول في تأويل قوله تعالى: چٹ  ٹ  ڤڤ  ڤ  ڤ  ڦ   

ڦ  ڦڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ   چ.
وهذا خطاب من الله عزّ وجلّ للشهود الذين أمر المستدين وربّ المال 

بإشهادهم، فقال لهم: ولا يأب الشهداء إذا ما دعوا، ولا تكتموا أيها الشهود بعد 

ما شهدتم شهادتكم عند الحكام، كما شهدتم على ما شهدتم عليه؛ ولكن أجيبوا 

من شهدتم له إذا دعاكم لإقامة شهادتكم على خصمه على حقه عند الحاكم 

الذي يأخذ له بحقه. ثم أخبر الشاهد جل ثناؤه ما عليه في كتمان شهادته 

وإبائه من أدائها والقيام بها عند حاجة المستشهد إلى قيامه بها عند حاكم، أو 
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ذي سلطان، فقال: چڤ  ڤچ، يعني ومن يكتم شهادته، چڦ   ڦ  

ڦڦچ، يقول: فاجر قلبه، مكتسب بكتمانه إياها معصية الله. كما:
ڦ   ڦ    ڤ   ڤ   ڤڤ   ٹ   چٹ   قوله:  في  الربيع  عن 

نفسه  على  كانت  وإن  عنده،  هي  شهادة  يكتم  أن  لأحد  يحلّ  فل  ڦڦچ 
والوالدين، ومن يكتمها فقد ركب إثماً عظيماً.

عن السدي، قوله: چڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦچ يقول: فاجر قلبه.

عن عليّ، عن ابن عباس، قال: أكبر الكبائر الإشراك بالله، لأن الله يقول: 

چ    چ  چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ   ڍ  ڍ  ڌچ المائدة: ٧٢ وشهادة الزور، 
وكتمان الشهادة، لأن الله عزّ وجلّ يقول: چڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦڦچ.

وقد روي عن ابن عباس أنه كان يقول: على الشاهد أن يشهد حيثما استشهد 

ويخبر بها حيث استخبر.

وأما قوله:چڄ  ڄ  ڄ  ڄ   چ  فإنه يعني بما تعملون في شهادتكم 

من إقامتها والقيام بها أو كتمانكم إياها عند حاجة من استشهدكم إليها، وبغير 

ذلك من سرائر أعمالكم وعلنيتها، چ  ڄ   چيحصيه عليكم ليجزيكم بذلك 

كله جزاءكم، إما خيراً، وإما شرّاً على قدر استحقاقكم.

القول في تأويل قوله تعالى:

  چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   ڎ  
ڎ    ڈڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک   ک  گ  گ     گ  گ  ڳچ.

يعني جل ثناؤه بقوله:   چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  چ لله ملك كل ما 

في السموات وما في الأرض من صغير وكبير، وإليه تدبير جميعه، وبيده صرفه 

وتقليبه، لا يخفى عليه منه شيء، لأنه مدبره ومالكه ومصرفّه. وإنما عنى بذلك 

جلّ ثناؤه: كتمان الشهود الشهادة، يقول: لا تكتموا الشهادة أيها الشهود، ومن 

يكتمها يفجر قلبه، ولن يخفى عليّ كتمانه، وذلك لأني بكل شيء عليم، وبيدي 

صرف كل شيء في السموات والأرض وملكه، أعلمه خفيّ ذلك وجليّه، فاتقوا 
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عقابي إياكم على كتمانكم الشهادة. وعيداً من الله بذلك من كتمها وتخويفاً 

منه له به. ثم أخبرهم عما هو فاعل بهم في آخرتهم، وبمن كان من نظرائهم 

ممن انطوى كشحاً على معصيةٍ فأضمرها، أو أظهر موبقة فأبداها من نفسه 

چ يقول:  چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   المحاسبة عليها، فقال:    من 

وإن تظهروا فيما عندكم من الشهادة على حقّ ربّ المال الجحود والإنكار، أو 

تخفوا ذلك فتضمروه في أنفسكم وغير ذلك من سيئ أعمالكم،   چ   ڎ  

ڎ    ڈڈ  چ يعني بذلك: يحتسب به عليكم من أعماله، فيجازي من شاء منكم 
من المسيئين بسوء عمله، وغافر منكم لمن شاء من المسيئين.

ثم اختلف أهل التأويل فيما عنى بقوله:   چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    

ڌ   ڎ  ڎ    ڈڈ  چ فقال بعضهم بما قلنا من أنه عنى به الشهود في 
كتمانهم الشهادة، وأنه لاحق بهم كل من كان من نظرائهم ممن أضمر معصية 

أو أبداها.

عن مجاهد، عن ابن عباس في قوله:   چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    ڌ   

ڎ  ڎ    ڈڈ  چ يقول: يعني في الشهادة.
وقال آخرون: بل نزلت هذه الية إعلماً من الله تبارك وتعالى عباده أنه 

مؤاخذهم بما كسبته أيديهم وحدثتهم به أنفسهم مما لم يعملوه. ثم اختلف 

متأوّلو ذلك كذلك، فقال بعضهم: ثم نسخ الله ذلك بقوله: چ   ۇ  ۇ   ۆ  

ۆ  ۈ  ۈ ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉېچ.
أبي  عن  أبيه،  عن  الرحمن،  عبد  بن  العلء  عن  ثابت،  بن  مصعب  عن 

هريرة، قال: لما نزلت:  چڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چ  چڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  

إنا  الله  القوم، فقالوا: يا رسول  ڌ    ڌ   ڎ  ڎ    ڈچ اشتدّ ذلك على 
لمؤاخذون بما نحدّث به أنفسنا؟ هلكنا! فأنزل الله عزّ وجلّ: چ   ۇ  ۇ   ۆ  

ۆ  ۈ  ۈچ الية، إلى قوله: چ ې  ې  ې  ى    ى  ئا  ئاچ قال 
أبي: قال أبو هريرة: قال رسول الله صلى الله عليه وسلم: »قال الله: نَعَمْ«. 
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چ ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئېچ إلى آخر الية، 
قال أبي: قال أبو هريرة: قال رسول الله صلى الله عليه وسلم: »قال الله عزّ 

وجلّ: نعم«.

وحدثنا سفيان بن وكيع، قال: ثنا سفيان، عن آدم بن سليمان مولى خالد 

بن خالد، قال: سمعت سعيد بن جبير يحدّث عن ابن عباس قال: لما نزلت 

ژ   ڈڈ   ڎ     ڎ   ڌ    ڌ     ڍ   ڍ    ڇ   ڇ   ڇ   چ   الية:   هذه 

چ دخل قلوبهم منها شيء لم يدخلها من شيء،  ژ  ڑ  ڑ  ک  کک  
فقال رسول الله صلى الله عليه وسلم: »سَمِعْنا وأطَعْنا وَسَلَّمْنا«. قال: فألقى 

چڳ  ڳ   وجلّ:   عزّ  الله  فأنزل  قال:  قلوبهم،  في  الإيمان  وجلّ  عز  الله 

چ ې  ې  ې  ى    ى  ئا   قال أب كريب: فقرأ:   . ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱچ 
ئاچ قال: فقال: »قد فعلت«. چ ئە  ئو  ئو   ئۇ   ئۇ  ئۆ    ئۆ    
قال: »قد فعلت«.چئى  ئى   ئى  ی  ی    ی  ی  ئجئحچ  ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئېچ 

قال: »قد فعلت«.   چئم  ئى  ئي   بج  بحبخ   بم  بى  بي  تج  تح  

تخ  تم   چ قال: »قد فعلت«.
عن مجاهد قال: كنت عند ابن عمر فقال: چڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ    

ڌ ڈ  چ... الية. فبكى! فدخلت على ابن عباس، فذكرت له ذلك، فضحك 
ابن عباس فقال: يرحم الله ابن عمر، أو ما يدري فيمن أنزلت. إن هذه الية 

حين أنزلت غمت أصحاب رسول الله صلى الله عليه وسلم غماً شديداً، وقالوا: 

يا رسول الله هلكنا! فقال لهم رسول الله صلى الله عليه وسلم: »قُولُوا سَمِعْنَا 

وأطََعْنا«، فنسختها: چڳ  ڳ  ڳ  ڱ   ڱ   ڱ  ڱ  ںں  ڻ      ڻ  ڻ  

ۉ   چۅ   قوله:  إلى  چ  ھھ       ھ   ہ   ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ    ڻ  
ۉچ فتجوّز لهم من حديث النفس، وأخذوا بالأعمال.


