

الفصل الرابع:

دراسة آيات تفسير القرآن بالقرآن من سورة الرعد.

الفصل الرابع: دراسة آيات تفسير القرآن بالقرآن من سورة الرعد:

تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ         ﭨ  ﭩﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮﭯ  ﭰ  ﭱ  ﭲﭳ  ﭴ           ﭵ  ﭶ  ﭷﭸ  ﭹ  ﭺ   ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ     ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﭼ (
).
في الآية مطلبان:
المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ         ﭨ  ﭩﭼ (
).

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قيل: المراد بقوله تعالى: ﭽ ﭧ    ﭨ  ﭩﭼ (
): أنَّ هاء الكناية (أي:الضمير) ترجع إِلى العَمَد، فالمعنى : إِنها بعمد لكن لا نراها.
وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على هذا المعنى:
ابن كثير رحمه الله بقوله: لها عَمَد ولكن لا ترى، وهذا القول هو اللائق بالسياق. والظاهر من قوله تعالى: ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ   ﭦ ﭼ(
) فعلى هذا يكون قوله: ﭽ ﭩﭼ(
) تأكيدا لنفي ذلك، أي: هي مرفوعة بغير عمد كما ترونها. هذا هو الأكمل في القدرة(
).

وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: ظاهر هذه الآية الكريمة قد يفهم منه أن السماء مرفوعة على عمد، ولكننا لا نراها، ونظير هذه الآية قوله أيضاً في أول سورة « لقمان»: ﭽ ﮪ   ﮫ  ﮬ    ﮭ   ﮮﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ   ﯗﭼ(
)(
) .
وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس رحمه الله (
)، ومجاهد رحمه الله (
)، والحسن رحمه الله وقتادة رحمه الله (
)، وابن الأنباري رحمه الله (
)، وبه قال: البغوي رحمه الله (
)، وغيرهم(
). 
وقال آخرون: بل هي مرفوعةٌ بغير عمد . 
وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على هذا المعنى:
 الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بقوله: المراد بقوله تعالى: ﭽ ﭧ   ﭨ  ﭩﭼ(
) أي: أنَّ السماء على الأرض مثل القبة يعني بلا عمد(
) أصلاً؛ وأن هاء الكناية ترجع إِلى السموات، فيكون المعنى: ترونها بغير عَمَد. أو أنَّ قوله: «ترونها» خبر مستأنف، والمعنى: رفع السموات بلا دعامة تمسكها. ثمَّ قال: هذا القول يدل عليه تصريحه تعالى في سورة الحج أنه هو الذي يمسكها أن تقع على الأرض في قوله: ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ   ﭦ ﭼ(
)(
).
وممن روى عنه هذا القول: إياس ابن معاوية رحمه الله (
)، وقتادة رحمه الله (
)، وغيرهم(
). 
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في قوله تعالى: ﭽ ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ ﭨ  ﭩﭼ(
)، هل المراد به أنَّ السماء مرفوعة بغير عمد أصلاً ؟ أم أنها مرفوعة على عمد لكننا لا نراها ؟ فحمل المفسرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .
كما أنَّ من أوجه الارتباط: أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن قدرة الله تعالى ، وامتنانه على عباده بخلق السموات من غير عمد يرونها، لتكون آية من آياته الدَّالة على وجوده وقدرته.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقولين الواردين فيها نجد أنَّ الدراسة تنقسم إلى قسمين:

القسم الأول: أنَّ التفسير المراد بقوله تعالى: ﭽ ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ ﭨ  ﭩﭼ(
) بأنَّ السماء على الأرض مثل القبة، يعني بلا عمد أصلاً ، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ   ﭦ ﭼ(
)، واستدلالاً بسياق الآية المفسَّرة ؛ بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، كما أنَّه أيضاً: بيان لإجمال واقع بسبب احتمال في مفسَّر الضمير، وهذان النوعان من البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

القسم الثاني: يعقب على قول الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: ظاهر هذه الآية الكريمة قد يفهم منه أن السماء مرفوعة على عمد، ولكننا لا نراها، ونظير هذه الآية قوله أيضاً في أول سورة لقمان: ﭽ ﮪ   ﮫ  ﮬ    ﮭ   ﮮﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ   ﯗﭼ(
)، فالشَّيخ الشنقيطي رحمه الله صرَّح بأنَّ آية لقمان نظيرة للآية المفسَّرة ، وبناءً عليه ؛ فإنَّ آية لقمان يُعد ذكرها في هذا المقام من باب جمع الآيات المتناظرة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.

الترجيح:

القول الأولى بالصواب: أن يقال أن السماء مرفوعة بغير عمد نراها فقط؛ كما أخبر الله، وأن تبقى الآية على إطلاقها.
قال الشَّيخ الطبري رحمه الله: وأولى الأقوال في ذلك بالصحة أن يقال كما قال الله تعالى: ﭽﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ         ﭨ  ﭩ ﭼ (
) فهي مرفوعة بغير عمد نَراها، كما قال ربنا جل ثناؤه. ولا خبر بغير ذلك، ولا حجة يجب التسليم لها بقول سواه(
).
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭰ  ﭱ  ﭲﭳ  ﭴ    ﭵ  ﭶ  ﭷﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:
قال ابن كثير: في قوله: ﭽ ﭰ  ﭱ  ﭲﭳ  ﭴ    ﭵ  ﭶ  ﭷﭸ  ﭼ(
) قيل: المراد أنهما يجريان إلى انقطاعهما بقيام الساعة، كما في قوله تعالى: ﭽ ﯢ  ﯣ  ﯤ    ﯥﯦ   ﯧ  ﯨ   ﯩ          ﯪ    ﭼ(
)(
).
وتبعه على هذا التفسير القرآني القاسمي رحمه الله (
).

وممن روى عنه هذا القول: مجاهد رحمه الله (
). وبه قال البغوي رحمه الله (
)، وغيره.
وقد اختار الشَّيخ الطبري رحمه الله هذا القول وقال: وبنحو الذي قلنا قال أهل التأويل(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الأجل المسمى الذي تجري له الشمس والقمر، فلم يبين متى يكون، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ من أوجه الارتباط: أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن الشمس والقمر، وأنهما يجريان لأجلٍ مسمى .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تحديد الأجل المسمى الذي تجري إليه الشمس والقمر: هو انقطاعهما بقيام الساعة، تفسير صحيح، لأنَّ بقيام الساعة تكوَّر الشمس، ويُخْسف القمر، وتنكدر النجوم، وتنثر الكواكب.

لكن الآية التي أوردها المفسِّر لم تبين ولم تصرح بأنَّ المراد بالأجل المسمى يوم القيامة، ولذا فإنها تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد ، وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
الأقوال الأخرى:

أنهما يجريان إلى مستقرهما، وهو تحت العرش مما يلي بطن الأرض من الجانب الآخر، فإنهما وسائر الكواكب إذا وصلوا هنالك، يكونون أبعد ما يكون عن العرش؛ لأنه على الصحيح الذي تقومُ عليه الأدلة، قبة مما يلي العالم من هذا الوجه، وليس بمحيط كسائر الأفلاك؛ لأنه له قوائم وحملة يحملونه. ولا يتصوّر هذا في الفلك المستدير، وهذا واضح لمن تَدَبَّر ما وَرَدَتْ به الآيات والأحاديث الصحيحة، ولله الحمد والمنة (
) .
الترجيح:

القول الأولى بالصواب، أنَّ المراد بالأجل المسمى: فناء الدنيا وقيام الساعة.
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ          ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ   ﯧﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ    ﯬﯭ  ﯮ  ﯯ   ﯰ  ﯱﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵﯶ  ﯷ  ﯸ   ﯹ  ﯺ   ﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: يقول تعالى لرسوله محمد، صلوات الله وسلامه عليه: ﭽ ﯝ  ﯞﭼ(
) من تكذيب هؤلاء المشركين بأمر المعاد مع ما يشاهدونه من آيات الله سبحانه ودلالاته في خلقه على أنه القادر على ما يشاء، ومع ما يعترفون به من أنه ابتدأ خلق الأشياء، فكونها بعد أن لم تكن شيئا مذكورا، ثم هم بعد هذا يكذبون خبره في أنه سيعيد العالمين خلقا جديدا، وقد اعترفوا وشاهدوا ما هو أعجب مما كذبوا به، فالعجب من قولهم: ﭽ ﯡ  ﯢ          ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ   ﯧﯨ  ﭼ (
) وقد علم كل عالم وعاقل أن خلق السموات والأرض أكبر من خلق الناس، وأن من بدأ الخلق فالإعادة عليه أسهل، كما قال تعالى: ﭽ ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ   ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ     ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫﮬ  ﮭ   ﮮ      ﮯ  ﮰ            ﮱ  ﯓ      ﭼ(
)(
).
وإلى هذا المعنى ذهب القاسمي رحمه الله (
)، وغيره.
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن قدرة الله تعالى على البعث والنشور، وإنكار المشركين لهمع إقرارهم بابتداء الخلق وأنه من الله.
وموضع العجب في الآية: أنَّه قد تقرر في القلوب أن الإعادة أهون من لابتداء، فكيف ينكر هؤلاء المشركون البعث(
).
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية الواردة تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة في الموضوع الواحد، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ   ﭘ  ﭙﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ      ﭠ  ﭡﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦﭧﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

     المراد بقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ ﭼ(
) أي: بالعقوبة والعذاب قبل العافية.
وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على هذا المعنى: 
الشيخ الطبري رحمه الله إذ يقل: ﭽ ﭑ ﭼ(
) يا محمد، مشركو قومك بالبلاء والعقوبة قبل الرخاء والعافية، فيقولون: ﭽ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ   ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ   ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩﭼ(
)، وهم يعلمون ما حَلَّ بمن خلا قبلهم من الأمم التي عصت ربها وكذبت رسلها من عقوبات الله وعظيم بلائه(
).
وقال البغوي رحمه الله: الاستعجال: طلب تعجيل الأمر قبل مجيء وقته، والسيئة ها هنا هي: العقوبة، والحسنة: العافية. وذلك أن مشركي مكة كانوا يطلبون العقوبة بدلا من العافية استهزاء منهم يقولون: ﭽ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ   ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ   ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩﭼ(
) اهـ(
) .
وممن بيَّن ذلك أيضاً: ابن كثير بقوله: ﭽ ﭑ ﭼ(
). أي: هؤلاء بالسيئة: أي: العقوبة، كما أخبر عنهم في قوله: ﭽ ﭑ  ﭒﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ   ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ   ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤﭼ(
) وقال: ﭽﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﭼ(
) وقال: ﭽﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ   ﭵ   ﭶﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾﭿ   ﮀ  ﮁ   ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ ﭼ(
)، وكقوله تعالى: ﭽﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ             ﯜ   ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ   ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩﭼ(
) فكانوا يطلبون من الرسول أن يأتيهم بعذاب الله، وذلك من شدة تكذيبهم وكفرهم وعنادهم(
).
وممن روي عنه هذا القول: قتادة رحمه الله (
)، ومقاتل رحمه الله (
). وتبعهم القاسمي رحمه الله (
)، وغيرهم. وهو ظاهر قول الشَّيخ الشنقيطي رحمه الله (
).

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في السيئة التي يستعجل بها المشركون قبل الحسنة ، فلم يبين حقيقتها ، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح معناها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .
كما أنَّ من أوجه الارتباط: أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن المشركين ؛ واستعجالهم للعذاب إمعاناً في إنكارهم للبعث .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تفسير السَّيئة بالعقوبة المهلكة والعذاب، والحسنة بالعافية، استدلالاً بالآيات المفسِّرة السابقة؛ تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لإجمال وقع في اسم جنس مفرد، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
القول الآخر:

المراد بالسيئة قبل الحسنة أي: بالشرِّ قبل الخير، قاله: قتادة رحمه الله (
).
الترجيح:

المراد بالسِّيئة قبل الحسنة أي: العذاب والعقوبة المهلكة قبل العافية، ويدخل تحته قول قتادة – الذي مرّ - الشر قبل الخير، لأنه لا شرَّ أعظم من عذاب الله .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭨ  ﭩ  ﭪ         ﭫ     ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰﭱ  ﭲ     ﭳ  ﭴﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ   ﭹ  ﭼ(
).
المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ   ﭲ     ﭳ  ﭴﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: قوله: ﭽ   ﭲ     ﭳ  ﭴﭵ ﭼ(
) أي: إنما عليك أن تبلغ رسالة الله التي أمرك بها، ﭽ  ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾ  ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ ﭼ(
) اهـ(
) .

وقال الشيخ الشَّنقيطي رحمه الله: أي إنما عليك البلاغ والإنذار، أما هداهم وتوفيقهم وحسابهم فهو بيد الله تعالى. وقد بيَّن هذا المعنى في آيات كثيرة، كقوله: ﭽ  ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾ  ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ ﭼ(
)، وقوله: ﭽ   ﯧ  ﯨ   ﯩ       ﯪ  ﯫ  ﭼ (
) ونحو ذلك من الآيات(
). 
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيتين المفسِّرة يتحدث عن الحكمة من إرسال الرسل ، وهي البلاغ ، وأنَّ الهداية بيد الله سبحانه وتعالى .

وعند دراسة الآيةالمفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ المعنى في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة متقاربا، ولذا فإنها تُعدُّ من باب جمع الآيات المتقاربة أو المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا البيان من أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭼ(
).

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

أنَّ المراد بالقوم: الأمة؛ والمراد بالهادي: الرسول، فالمعنى: ولكل أمةٍ نبيٌّ ينذرهم.

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: أظهر الأقوال في هذه الآية الكريمة أن المراد بالقوم: الأمة، والمراد بالهادي: الرسول، كما يدل عليه قوله تعالى: ﭽ ﮏ   ﮐ  ﮑﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽ ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ       ﮂ  ﮃ  ﮄ    ﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹﭼ (
) الآية(
) .
وعن مجاهد رحمه الله: ﭽ ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭼ(
) أي: نبي. كما قال: ﭽ ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ       ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﭼ(
)(
) .
 وممن روي عنه تفسير الهادي: بالرسول: قتادة رحمه الله (
)، وعكرمة رحمه الله (
)، وبه قال: الحسن رحمه الله (
)، وعطاء رحمه الله (
)،  وعبد الرحمن ابن زيد رحمه الله (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في قوله تعالى: ﭽﭶ  ﭷ  ﭸﭼ(
)؛ فلم يبين من هؤلاء القوم الذين ارتبطوا بالهادي؛ ولم يبين من هو الهادي الذي ارتبط بهم، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.

كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن حكمة الله وعدله، وأنه ما من أمةٍ إلا وأرسل لها رسولاً أو نذير.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان القوم بالأمة؛ وبيان الهادي بالنبي أو الرسول، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﮏ   ﮐ  ﮑﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ       ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹﭼ (
)؛ بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لإبهامٍ وقع في اسمٍ جمع (قوم)، وتقييد للـ (هادي) بالرسول، وكلاهما من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

في قوله: ﭽ ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭼ(
) خمسة أقوال:
أحدها: أن المراد بالهادي: اللهُ جل جلاله.

وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس رحمه الله (
)، وسعيد بن جبير رحمه الله (
)، ومجاهد رحمه الله (
)، والضحاك رحمه الله (
)، وبه قال: عكرمة رحمه الله (
)، والنخعي رحمه الله (
)، وغيرهم.
والثاني: أن المراد بـ(هادي): نبيّ ، والمعنى: لكل قوم نبيٌ يدعوهم إل الله(
).
وممن روي عنه هذا القول: مجاهد رحمه الله (
)، وقتادة رحمه الله (
)، وابن زيد رحمه الله (
)، وغيرهم .

وهذا القول قريب من القول الأول إن لم يكن هو، وأفردته متابعة للشيخ الطبري رحمه الله. والثالث: أن الهادي: الداعي.

وممن روي عنه هذا القول:ابن عباس رحمه الله (
)، وتبعه القاسمي رحمه الله (
)، وغيره.
والرابع: أن الهاديَ: القائدُ إِلى الخير أو إِلى الشر قاله: أبو صالح عن ابن عباس رحمه الله (
)، وأبو العالية رحمه الله (
)، ويحيى بن رافع رحمه الله (
). وغيرها من الأقوال.
الترجيح:

أقرب الأقوال للصواب؛ القول الأول، وهو أن معنى الآية ﭽ ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭼ(
) أي: لكل أمة نبي، فلست يانبي الله بدعاً من الرسل، لدلالة بعض الآيات عليه.
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله مرجحاً هذا القول: ووجه دلالة القرآن على هذا: كثرة إتيان مثله في الآيات، كقوله: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﮏ   ﮐ  ﮑﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ       ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﭼ(
). وعليه، فالحكمة في الإخبار بأن لكل أمة نبياً، أن المشركين عجبوا من إرساله (، كما بينه تعالى بقوله: ﭽ ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛﭼ(
)، فأخبرهم أن إنذاره لهم ليس بعجب ولا غريب، لأن لكل أمة منذرا(
).
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ     ﮃ  ﮄﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ   ﮊ  ﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

ورد في معنى لفظة ﭽ  ﭼﭼ  احتمالان؛ وبُني عليهما تفسيران: 

الاحتمال الأول: أنَّ لفظة ﭽ ﭼﭼ في هذه الآية موصولة والعائد محذوف، أي: يعلم الذي تحمله كل أنثى؛ وعلى هذا فالمعنى: يعلم ما تحمله من الولد على أي حال هو من ذكورة وأنوثة، وخداج، وحسن، وقبح، وطول وقصر، وسعادة وشقاوة، إلى غير ذلك من الأحوال.

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: وقد دلت على هذا المعنى آيات من كتاب الله، كقوله: ﭽﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵﭼ(
). لأن ﭽ ﭼﭼ فيه موصولة بلا نزاع(
)، وكقوله: ﭽﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ   ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﮈ  ﮉ  ﮊ   ﮋ  ﮌ    ﮍ          ﮎ ﭼ(
) الآية(
).
وممن قال بهذا القول: البغوي رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)، وغيرهم .

الاحتمال الثاني: أنَّ لفظة ﭽ ﭼﭼ في هذه الآية مصدرية، أي يعلم حمل كل أنثى بالمعنى المصدري .

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: وقد جاءت آيات تدل أيضاً على هذا المعنى، كقوله: ﭽ ﰅ  ﰆ  ﰇ  ﰈ  ﰉ    ﰊ  ﰋ  ﰌﰍ  ﰎ  ﰏ     ﰐ  ﰑ   ﰒ  ﰓ  ﰔ  ﰕ  ﰖ   ﰗ  ﰘﭼ(
)، وقوله تعالى: ﭽ   ﭒ   ﭓ  ﭔ  ﭕﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ ﭼ(
) الآية(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في لفظة ﭽ  ﭼﭼ، هل هي موصولة والعائد محذوف؟ أي: يعلم الذي تحمله كل أنثى وعلى هذا فالمعنى: يعلم ما تحمله من الولد على أي حال كان؛ من الذكورة والأنوثة ونحوها؛ أم أنها مصدرية، أي: يعلم حمل كل انثى بالمعنى المصدري. وهل العلم بما تحمله كل أنثى مقيد بإناث الناس فقط، أم أنَّه مطلق يشمل ما تحمل كل أنثى من إناث الحيوانات أيضاً.
 فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين هذا المعنى ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.
كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن امتنان الله على خلقه بأنَّ خلقهم في الأرحام بعد أن لم يكونوا شيئاً مذكورا، وعن مراحل خلقهم وتصويرهم فيها، كما يتحدث عن امتنان الله واستئثاره بعلم الغيب؛ ومنه علم ما في الأرحام.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ المراد بالعلم؛ أي أنَّه تعالى: يعلم ما تحمل كل أنثى من الناس من الولد على أي حالٍ هو: من حيث كونه علقة أو مُضغة، أو زائداً أو ناقصاً، أو ذكَراً أو أنثى، أو واحداً أو اثنين أو أكثر، ومن حيث القبح والطول والقصر، والسعادة والشقاوة، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵﭼ(
) وبقوله: ﭽﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ   ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
)، وبقوله: ﭽ ﮈ  ﮉ  ﮊ   ﮋ  ﮌ    ﮍ          ﮎ ﭼ(
)؛ وبقوله:   ﭽ ﰅ  ﰆ  ﰇ  ﰈ  ﰉ    ﰊ  ﰋ  ﰌﰍ  ﰎ  ﰏ     ﰐ  ﰑ   ﰒ  ﰓ  ﰔ  ﰕ  ﰖ   ﰗ  ﰘﭼ(
)، وبقوله: ﭽ   ﭒ   ﭓ  ﭔ  ﭕﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ ﭼ(
) الآية، نجد أنَّه تفسير صحيح للقرآن بالقرآن، لأنَّ الآيات المفسِّرة بيَّنت بأنَّ العلم الذي امتن الله به: علمه بالجنين في بطن أمه وما يحصل له حينئذ، كما بينت أنَّ من العلم الذي امتن الله به تصويره للأجنة في أرحام أمهاتهم، وهذا يُعدُّ بيان لصلة الموصول إذا قلنا بأنَّ ﭽﭼﭼ موصولة، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
وهذا العلم يشمل حمل كل أنثى كانت من الناس أو من غيرهم، وكل جنين في بطن أمه من الناس أو من غيرهم أيضاً، للعموم الوارد في الآية المفسَّرة وبعض الآيات المفسِّرة، وما ورد من تفصيل عن علمه سبحانه بحمل الأنثى الآدمية، من التصوير في الأرحام وغيره، يُعدُّ بيان لبعض أفراد ذلك العموم، وهذا النوع من البيان يدخل في أنوع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن أيضاً.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮑ  ﮒ     ﮓ  ﮔ     ﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ   ﮞ    ﮟ  ﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: بيَّن الله تعالى في هذه الآية الكريمة: أن السر والجهر عنده سواء، وأن الاختفاء والظهور عنده أيضاً سواء: لأنه يسمع السر كما يسمع الجهر، ويعلم الخفى كما يعلم الظاهر، وقد أوضح هذا المعنى في آيات آخر كقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ        ﭔ    ﭕﭖ  ﭗ    ﭘ   ﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ   ﭡ  ﭢ    ﭼ (
) وقوله: ﭽ ﮛ  ﮜ    ﮝ   ﮞ  ﮟ  ﮠ        ﮡ ﭼ(
) وقوله: ﭽ ﯸ    ﯹ  ﯺ  ﯻ        ﯼ  ﯽ  ﯾ   ﯿ  ﰀﭼ(
) وقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘﭼ(
) الآية - إلى غير ذلك من الآيات(
).

قال ابن كثير رحمه الله: يخبر تعالى عن إحاطة علمه بجميع خلقه، سواء منهم من أسر قوله أو جهر به، فإنه يسمعه لا يخفى عليه شيء كما قال: ﭽ ﮛ  ﮜ    ﮝ   ﮞ  ﮟ  ﮠ        ﮡﭼ(
) وقال: ﭽ ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ ﭼ(
)(
).
وإلى هذا المعنى ذهب: البغوي رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)، وغيرهم .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن علم الله المحيط بكل شيئ ، وأنَّ السِّر والجهر عنده سواء ، والاختفاء والظهور عنده أيضاً سواء . 
وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ المعنى الذي أخبرت به الآية المفسَّرة والآيات الواردة معنىً واحد؛ وهو: أنَّ الله يستوي في علمه مَن أخفى القول ومَن جهر به، ويستوي عنده مَن استتر بأعماله في ظلمة الليل، ومن جهر بها في وضح النهار ، ولذا فإن هذا البيان يُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد ، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ      ﮨ  ﮩ     ﮪﮫ  ﮬ    ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ  ﮱ      ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖﯗ   ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ   ﯦ  ﯧ  ﭼ(
).
المطلب الأول: تفسير قوله تعالى:ﭽ  ﮬ    ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ  ﮱ   ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: بين تعالى في هذه الآية الكريمة : أنه لا يغير ما بقوم من النعمة والعافية حتى يغيروا ما بأنفسهم من طاعة الله - جل وعلا -. والمعنى: أنه لا يسلب قوماً نعمة أنعمها عليهم حتى يغيروا ما كانوا عليه من الطاعة والعمل الصالح، وبين هذا المعنى في مواضع أُخر كقوله: ﭽﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ   ﰁ   ﰂ  ﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆﭼ(
)(
) .
وممن اختار هذا المعنى جمهور المفسِّرين، قال الرازي رحمه الله: كلام جميع المفسرين يدل على أن المراد لا يغير ما هم فيه من النعم بإنزال الانتقام إلا بأن يكون منهم المعاصي والفساد(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الأية المفسَّرة إبهام في لفظة: ﭽﭼﭼ الموصولة (
) ، فلم يبين الأمر الذي إذا غيره القوم غير الله عليهم ؛ ولم يبين الأمر الذي يغير الله به عليهم إذا هم غيروا ، بل تركه مبهماً، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ؛ ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات الواردة يتحدث عن عدل الله تعالى، وأنه لا يغير ما بقوم من النعمة والعافية حتى يغيروا ما بأنفسهم من طاعة الله إلى معصيته.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير الإبهام الوارد في ﭽﭼﭼ الموصولة الأولى: بأنه: النعمة والعافية ، وأنَّ الإبهام الوارد في ﭽﭼﭼ الموصولة الثانية: بأنه: الطاعة والعمل الصالح ، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞﭼ(
) وبقوله تعالى: ﭽ ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ   ﰁ   ﰂ  ﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆﭼ (
) ؛ تفسير للقرآن بالقرآن، فيكون التقدير: إنَّ الله لا يغير ما بقوم من النعمة والعافية إلى ضد ذلك من النقمة والعذاب، حتى يغيروا ما بأنفسهم من الطاعة والعمل الصالح إلى ضد ذلك من المعصيه .
وهذا النوع من البيان يسمى بيان صلة الموصول، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

(((((
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: بين الله تعالى في هذه الآية: أنه إذا أراد قوماً بسوء فلا مرد له، وبين ذلك في مواضع أخر كقوله: ﭽ ﭘ  ﭙ      ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝﭼ(
) ونحوها من الآيات(
).
ممن ذهب إلى تفسير السوء بالعذاب والهلاك: البغوي رحمه الله (
)، وغيره .
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في لفظة ﭽﯛﭼ فلم يبين من هؤلاء القوم الذين إذا أراد الله بهم سوءاً فلا مرد له، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن قدرة الله تعالى وحلمه،  وأنه إذا أراد بقومٍ سوءً أو بأساً، فإنه لا مردَّ له .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ المراد بالقوم أي: القوم المجرمين؛ تفسير صحيح للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لإبهام وقع في اسم جمع؛ وهو من أنواع القسم الثاني من أقسام الإجمال(
)، والتي تدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯲ  ﯳ  ﯴ      ﯵ  ﯶ   ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ    ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂ   ﰃ  ﰄ  ﰅ   ﭼ (
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله في قوله تعالى: ﭽ ﯲ  ﯳ  ﯴ ﭼ(
) كما قال تعالى: ﭽﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟﭼ(
)(
).
قال الرازي رحمه الله: الرعد اسم لهذا الصوت المخصوص ومع ذلك فإن الرعد يسبح الله سبحانه لأن التسبيح والتقديس وما يجري مجراهما ليس إلا وجود لفظ يدل على حصول التنزيه والتقديس لله سبحانه وتعالى فلما كان حدوث هذا الصوت دليلاً على وجود موجود متعال عن النقص والإمكان كان ذلك في الحقيقة تسبيحاً وهو معنى قوله تعالى: ﭽﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟﭼ(
) اهـ(
) .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن تسبيح وتنزيه جميع المخلوقات لله - جل وعلا - ، بما فيهم الرعد ؛ فإنه يسبح بحمد الله .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تسبيح الرعد في الآية المفسَّرة  يُعد من  بعض أفراد العام في الآية المفسِّرة، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .  

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭯ  ﭰ     ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ   ﭶ  ﭷ  ﭸ   ﭹ ﭻ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: بيَّن تعالى في هذه الآية الكريمة أنه يسجد له أهل السموات والأرض طوعاً وكرهاً وتسجد له ظلالهم بالغدو والآصال. وذكر أيضاً سجود الظلال، وسجود أهل السموات والأرض في قوله ﭽ 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  ﮰ  ﮱ ﭼ(
) إلى قوله ﭽﯚﭼ(
)(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة تعميم في قوله تعالى: ﭽ ﭯ  ﭰ     ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ   ﭶﭼ(
)، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين بعض أفراد ذلك العام. كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن عظمة الله وسلطانه الذي قهر كل شيء، ودان له كل شيء؛ وأنه يسجُد له كلّ شيء طوعاً وكرهاً بالغدو والآصال.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآية المفسِّرة بينت أنَّ من الذين يسجدون لله من أهل السماء الملائكة؛ ومن أهل الأرض الدواب، وهذا تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لبعض أفراد العام، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

قال البغوي رحمه الله: ﭽ ﭯ  ﭰ     ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ   ﭼ(
)، يعني الملائكة والمؤمنين(
).
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ  ﮂﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ   ﮌ  ﮍ  ﮎﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ   ﮘ  ﮙﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ      ﮡ  ﮢ     ﮣﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ        ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: قوله تعالى : ﭽﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ      ﮡ  ﮢ     ﮣﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ        ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬﭼ(
). أشار تعالى: في هذه الآية الكريمة إلى أنه هو المستحق لأن يعبد وحده، لأنه هو الخالق، قال تعالى: ﭽ ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ      ﮡ  ﮢ     ﮣﭼ(
) وقال تعالى: ﭽﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ        ﮩﭼ(
) لذا هو المستحق لأن يعبد وحده، وقد بيَّن هذا المعنى في آيات كثيرة كقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭼ(
) الآية وقوله ﭽ ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥﭼ(
) وقوله ﭽ ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ   ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات(
).
وبنحو هذا المعنى قال الطبري رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)، وغيرهم .
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الشركاء الذين اتخذها الكفار من دون الله، كما ورد في الآية المفسَّرة استفهام في قوله: ﭽﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﭼ(
)، فحمل المفسِّر الآية المفسَّرة على الآية المفسِّرة لتبين إبهامها وتجيب عن استفهامها، ليكون هذا البيان من تفسير القرآن بالقرآن.

كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن استحقاق الله تعالى للعبادة وحده، لكونه الخالق لكل شيء.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ بيان الشركاء: بالآلهة والأصنام؛ بيان صحيح للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان للمجمل بالمبين، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

كما أنَّ جواب الإستفهام جاء متصلاً به في الآية المفسَّرة في قوله: ﭽﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ        ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬﭼ(
)، كما جاء منفصلاً أيضاً بصيغة الإخبار في الآيات المفسِّرة في قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭼ(
)، وغيرها من الآيات، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮮ  ﮯ   ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙﯚ   ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ    ﯡ  ﯢ   ﯣ  ﯤ    ﯥﯦ  ﯧ          ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰﯱ  ﯲ  ﯳ   ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸﯹ  ﯺ       ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله في قوله تعالى:ﭽ ﯲ  ﯳ   ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸﯹ  ﯺ       ﯻ  ﯼ  ﯽﭼ (
) كما قال تعالى: ﭽ ﮣ   ﮤ  ﮥ  ﮦﮧﭼ(
)(
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن ضرب الله للناس الأمثال، للعظة والاعتبار .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ المثل الوارد فيها يُعدُّ ذكر لبعض أفراد عموم الآية المفسِّرة، كما أنَ الآية المفسِّرة ورد فيها زيادة بيان على الآية المفسَّرة وهو: الحكمة من ضرب هذا المثل وغيره من الأمثال للناس بأنه: التفكر والتأمل الذي يهدي للحق، المؤدي لزيادة الإيمان، وعلى كلٍ فالآية كما ترى تدخل في المصطلح المطابق لمصطلح تفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ   ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﰋ  ﰌ  ﰍ    ﰎ  ﰏ  ﰐ  ﰑ  ﰒﰓ   ﰔ  ﰕ  ﰖ  ﰗ  ﰘ  ﰙﰚ  ﰛ  ﰜ  ﰝ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: يخبر تعالى عن مآل السعداء والأشقياء فقال: ﭽ ﯿ  ﰀ  ﰁﭼ(
) أي: أطاعوا الله ورسوله، وانقادوا لأوامره، وصدقوا أخباره الماضية والآتية، فلهم ﭽﰂﭼ(
) وهو الجزاء الحسن كما قال تعالى مخبرًا عن ذي القرنين أنه قال: ﭽ ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ    ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ   ﮎﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕﭼ(
)(
).
وتبعه على هذا التفسير القاسمي رحمه الله بقوله: ﭽ ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂﰃﭼ(
) أي : للمؤمنين الذين استجابوا لربهم بطاعته وطاعة رسوله ، المثوبة الحسنى كما قال تعالى: ﭽ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕﭼ(
)، فالحسنى مبتدأ قدم عليه خبره الموصول(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في لفظة (الحسنى) التي وعد بها الذين استجابوا لربهم، فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة ورد فيه لفظ (الحسنى) .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تفسير الحسنى: بالجزاء الحسن؛ استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ   ﮎﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔ ﭼ(
) تفسير صحيح للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان للمطلق بالمقيد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
أما تفسير لفظة (الحسنى) الواردة في الآية المفسَّرة بقوله تعالى: ﭽ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ ﭼ(
) فإنَّ اللفظ فيهما واحد؛ وهو الحسنى، والمعنى فيهما واحد أيضاً يشمل جميع أنواع الإحسان بلا تخصيص ولا تقييد كما أخبر الله.
الأقوال الأخرى:

في الحُسنى ثلاثة أقوال:

أحدها: أنها الجنة، قاله ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، وقتادة رحمه الله (
)، وبه قال الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، وغيرهم. 
     والثاني: أنها الحياة والرزق، قاله مجاهد رحمه الله (
). 
     والثالث: كل خير من الجنة فما دونها، قاله أبو عبيدة رحمه الله (
).
الترجيح:

القول الأولى بالصواب قول الجمهور وهو أنَّ المراد بالحسنى: الجنة، لأنَّ من نال الجنة فقد نال أحسن الجزاء، ومن نال الجنة فإن نيله لما دونها من الخير والرزق والحياة يكون من باب أولى، ومن حُرِمَها حُرِم ما دونها من باب أولى.
وهذا البيان ورد في السنة النبوية، وانظر له ولمزيد من التفصيل في سورة يونس عند قوله تعالى: ﭽ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ ﭼ(
).
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ  ﭒ  ﭓ      ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ   ﭘ  ﭙ  ﭚ        ﭛ  ﭜﭝ  ﭞ  ﭟ   ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ    ﭨ  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  ﮉ  ﮊ  ﮋ       ﮌ  ﭼ(
).
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭞ  ﭟ   ﭠ  ﭡ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

روى الشيخ الطبري رحمه الله بسنده عن قتادة رحمه الله قال: ﭽ ﭞ  ﭟ   ﭠ  ﭡﭼ(
)، فبيَّن من هم، فقال: ﭽ ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ    ﭨ  ﭩﭼ(
)، فعليكم بوفاء العهد، ولا تنقضوا هذا الميثاق، فإن الله تعالى قد نهى وقدَّم فيه أشد التَّقْدمة، فذكره في بضع وعشرين موضعًا، نصيحةً لكم وتقدِمَةً إليكم، وحجة عليكم، وإنما يعظُمُ الأمر بما عظَّمه الله به عند أهل الفهم والعقل، فعظِّموا ما عظم الله (
).
وقال الشَّيخ الطبري رحمه الله: يقول تعالى ذكره: إنما يتعظ ويعتبر بآيات الله أولو الألباب، الذين يوفون بوصية الله التي أوصاهم بها، ولا ينقضون الميثاق، ولا يخالفون العهد الذي عاهدوا الله عليه إلى خلافه، فيعملوا بغير ما أمرهم به، ويخالفوا إلى ما نهى عنه(
). 

وقال الشوكاني رحمه الله: بيَّن سبحانه وتعالى أهل التذكر بقوله: ﭽ ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ    ﭨ  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  ﮉ  ﮊ  ﮋﭼ(
). وكأن هذا سؤال جواب مقدر. من هؤلاء؟ فجاء الجواب بذكر هذه الأوصاف العظيمة. وفيه من الناحية البلاغية تشويق للمخاطب. قال الشوكاني: ثم وصفهم بهذه الأوصاف المادحة فقال: ﭽﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦﭼ(
)(
). 

وهذا ما رجحه الشَّيخ الطبري رحمه الله (
) وقال: وبنحو الذي قلنا في ذلك قال أهل التأويل، وتبعه القرطبي رحمه الله (
)، وغيره من المفسرين.

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة ثناءٌ عظيم لأولي الألباب، ثم أتبعه في الآية المفسَّرة ببيان لصفاتهم.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ بيان صفات أولي الألباب، بما ورد بعد ذكرهم من الآيات المبيِّنة لصفاتهم؛ من وفاء العهد، وصلة الرحم، وخشية الله ومخافته في السر والعلانية، وغيرها من الصفات، تفسير صحيح للقرآن بالقرآن، إذ يعد هذا من البيان المتصل، وهو من أقوى أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾ  ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ   ﮆ  ﮇ   ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ       ﮌ  ﭼ(
).
المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮅ   ﮆ  ﮇﭼ(
).

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله:  ﭽ ﮅ   ﮆ  ﮇﭼ(
) أي: يدفعون القبيح بالحسن، فإذا آذاهم أحد قابلوه بالجميل صبراً واحتمالاً وصفحاً وعفواً، كما قال تعالى: ﭽ  ﮐ  ﮑ    ﮒ  ﮓ  ﮔ         ﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ           ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ   ﮟ    ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ      ﮤ        ﮥ   ﮦ  ﮧﭼ (
)(
).
وتبعه القاسمي رحمه الله بقوله: أي : يدفعون بالكلام الحسن الكلام السيئ إذا خاطبهم به الجاهلون، كما قال تعالى: ﭽ  ﮐ  ﮑ    ﮒ  ﮓ  ﭼ(
) الآية(
).

وممن روي عنه هذا القول: ابن زيد رحمه الله (
)، وبه قال الشَّيخ الطبري رحمه الله (
)، وغيره. وقيل: يتبعون السيئة الحسنة لتمحوها.

وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على هذا المعنى:

البغوي بقوله: روي عن ابن عباس رضي الله عنهما أنه قال: يدفعون بالصالح من العمل السيئَ من العمل، وهو معنى قوله: ﭽ  ﮱ   ﯓ  ﯔ  ﯕﯖﭼ(
). وجاء في الحديث أن رسول الله -صلى الله عليه وسلم- قال: "إذا عملت سيئةً فاعمل بجنبها حسنةً تمحها، السِرُّ بالسر والعلانيةُ بالعلانية"(
).
ثم روى بسنده عن أبي الخير رحمه الله ، أنه سمع عقبة بن عامر -رضي الله عنه- يقول: قال رسول الله -صلى الله عليه وسلم-: "إن مثل الذي يعمل السيئات ثم يعمل الحسنات كمثل رجلٍ كانت عليه درعٌ ضَيّقَةٌ قد خنقته، ثم عَمِل حسنة، فانفكَّت عنه حلقة، ثم عمل أخرى فانفكت أخرى، حتى يخرج إلى الأرض"(
) اهـ(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في كلمة (الحسنة) ، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.

كما أنَّ من أوجه الارتباط: أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن مدح الله و (السيئة)للذين يدفعون السيئة بالتي هي أحسن.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ جميع ما ذُكر من تفسير معنى (الحسنة) و (السيئة) صحيح، إذ هو بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وبيان لبعض أفراد العموم، وهما من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ   ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ ﭼ(
).

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: يقول تعالى مخبرًا عن هؤلاء السعداء المتصفين بهذه الصفات الحسنة بأن لهم عقبى الدار، ثم فسر ذلك بقوله: ﭽ ﮍ  ﮎ ﭼ(
) والعدن: الإقامة، أي: جنات إقامة يخلدون فيها(
). وتبعه البغوي رحمه الله بقوله: ﭽ   ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ ﭼ(
) يعني الجنة، أي: عاقبتهم دار الثواب. ثم بيّن ذلك فقال: ﭽ ﮍ  ﮎ ﭼ(
) اهـ (
).
وممن قال بهذا القول: الطبري رحمه الله (
)، وابن عطية رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في قوله تعالى: ﭽﮊ  ﮋﭼ(
)، فلم يبين هذه الدار، لكنه فسَّر هذه الدار في الآية التالية بأنها الجنة. كما أنَّ من أوجه الارتباط أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن الجنة؛ وما أعد الله فيها لعباده المتقين من النعيم المقيم. وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تفسير عقبى الدار بأنها: جنات عدن، تفسير صحيح للقرآن بالقرآن، إذ يعدُّ هذا من البيان المتصل، وهو من أقوى أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮍ  ﮎ  ﮏ   ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕﮖ  ﮗ  ﮘ   ﮙ  ﮚ  ﮛ         ﮜ  ﮝ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: ﭽ ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕﭼ(
) أي: يجمع بينهم وبين أحبابهم فيها من الآباء والأهلين والأبناء، ممن هو صالح لدخول الجنة من المؤمنين؛ لتقر أعينهم بهم، حتى إنه ترفع درجة الأدنى إلى درجة الأعلى، من غير تنقيص لذلك الأعلى عن درجته، بل امتنانًا من الله وإحسانا، كما قال تعالى: ﭽ ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ   ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒﮓ  ﮔ      ﮕ  ﮖ  ﮗ      ﮘ  ﭼ(
)(
). وممن روي عنه هذا القول: مجاهد رحمه الله (
)، وبه قال الشَّيخ الطبري رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)، وغيرهم. 
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن نعيم الجنة ، ومن يستحق دخولها من المؤمنين ؛ ومن يلحق بهم من الآباء والأزواج والأقارب إن هم آمنوا.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآية المفسِّرة تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد ، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .

تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ    ﯥ     ﯦﯧ  ﯨ   ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ  ﯰ   ﯱ  ﯲ  ﭼ(
).
في الآية مطلبان:

المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ    ﯥ     ﯦﯧ  ﯨ   ﯩ  ﯪﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: يذكر تعالى أنه هو الذي يوسِّع الرزق على من يشاء، ويُقَتِّرُه على من يشاء، لما له في ذلك من الحكمة والعدل. 
وفرح هؤلاء الكفار بما أوتوا في الحياة الدنيا استدراجاً لهم وإمهالاً كما قال تعالى: ﭽﯩ  ﯪ   ﯫ  ﯬ    ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴﯵ  ﯶ    ﯷ   ﯸ   ﭼ(
)(
).
وتبعه القاسمي رحمه الله بقوله: وهذا كقوله تعالى: ﭽﯩ  ﯪ   ﯫ  ﯬ    ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴﯵ  ﯶ    ﯷ   ﯸ   ﭼ(
).اهـ(
).
وممن ذهب إلى تخصيص الفرح هنا بفرح الكفار بما آتاهم الله على وجه الاستدراج: الشَّيخ الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، والقرطبي رحمه الله (
)، وغيرهم. 
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن استدراج الله تعالى للمجرمين بإغداق النعم عليهم.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية المفسِّرة تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ  ﯰ   ﯱﭼ (
)
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

بيَّن ابن كثير رحمه الله مقدار المتاع بأنه قليل بقوله: حقَّر الحياة الدنيا بالنسبة إلى ما ادَّخره تعالى لعباده المؤمنين في الدار الآخرة فقال: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ  ﯰ   ﯱﭼ(
) كما قال تعالى: ﭽ ﮯ  ﮰ  ﮱ    ﯓ  ﯔ    ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ   ﯙ  ﯚﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭼ(
)(
).
وتبعه القاسمي رحمه الله بقوله: وتنكير ( متاع ) للتقليل كما في آية : ﭽ ﮯ  ﮰ  ﮱ    ﯓ  ﯔ    ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ   ﯙ  ﯚﭼ(
)، وقال: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘﭼ(
).اهـ(
) .

وممن ورد عنه تفسير المتاع بالشيء القليل الحقير الذاهب: مجاهد رحمه الله (
)، وبه قال الشَّيخ الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، وغيرهم.
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في المتاع الذي قدَّر الله به مقدار الحياة الدنيا مقابل الآخرة، فلم يبين هذا المقدار ، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.

والمتاع مأخوذ من متع النهار : إذا ارتفع فلا بدّ له من زوال .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان مقدار هذا المتاع بأنه: الشيء القليل ؛ استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﮯ  ﮰ  ﮱ    ﯓ  ﭼ(
)، تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان للمطلق بالمقيد، وهذا النوع من البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
أما بيان قوله تعالى: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ  ﯰ   ﯱﭼ(
) بقوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭼ(
)، فإنه يُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯳ   ﯴ  ﯵ      ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻﯼ  ﯽ  ﯾ   ﯿ  ﰀ   ﰁ  ﰂ  ﰃ  ﰄ   ﰅ  ﰆ  ﰇ  ﭼ(
).
في الآية مطلبان: 

المطلب الأول: ﭽ ﯳ   ﯴ  ﯵ      ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: بيَّن تعالى في هذه الآية الكريمة أن الكفار اقترحوا عليه ( الإتيان بآية ينزلها عليه ربه وبين هذا المعنى في مواضع متعددة كقوله ﭽ ﮌ  ﮍ      ﮎ  ﮏ  ﮐ ﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات. وبين تعالى في موضع آخر أن في القرآن العظيم كفاية عن جميع الآيات في قوله: ﭽﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ   ﯜ  ﯝ ﭼ(
). وبين في موضع آخر حكمة عدم إنزال آية كناقة صالح ونحوها بقوله ﭽﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚﭛ   ﭜ  ﭝ  ﭞﭼ(
) الآية كما تقدمت الإشارة إليه(
).
وقال أيضاً: يخبر تعالى عن قيل المشركين: ﭽﯶﭼ(
) أي: هلا ﭽ  ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻﭼ(
) كما قالوا: ﭽ ﮌ  ﮍ      ﮎ  ﮏ  ﮐ ﭼ(
)(
).

وتبعه القاسمي رحمه الله بقوله: ﭽ ﯳ   ﯴ  ﯵ      ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻﭼ(
)  كقولهم: ﭽ ﮌ  ﮍ      ﮎ  ﮏ  ﮐ ﭼ(
). اهـ(
) .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن الآيات والمعجزات، وعن طلب الكفار لها استعجالاً واستهزاءا .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯳ   ﯴ  ﯵ      ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻﭼ(
) بقوله تعالى: ﭽ ﮌ  ﮍ      ﮎ  ﮏ  ﮐ ﭼ(
) يُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
وأما قول الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: "وبين تعالى في موضع آخر أن في القرآن العظيم كفاية عن جميع الآيات في قوله: ﭽ ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ   ﯜ  ﯝﭼ(
)، وبين في موضع آخر حكمة عدم إنزال آية كناقة صالح ونحوها بقوله ﭽﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚﭛ   ﭜ  ﭝ  ﭞﭼ(
)     " فإنَّ إيراده في هذا الموطن؛ يُعد من باب الاستطراد والاستشهاد لتفسيرٍ أو فائدةٍ ذكرها المفسِّر، وهذا النوع من البيان أيضاً يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ  ﰃ  ﰄ   ﰅ  ﰆﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

بين ﭽﰅ  ﰆﭼ(
) بقوله: ﭽ ﰈ  ﰉ  ﰊ   ﰋ  ﰌﰍﭼ(
)  فالذين أنابوا هم المؤمنون الذين اطمأنت قلوبهم بذكر الله .

قال الشَّيخ الطبري رحمه الله: وﭽﰈ ﰉﭼ(
) في موضع نصب، ردٌّ على ﭽﰅﭼ، لأن ﭽﰈ ﰉﭼ(
)، هم ﭽﰅ  ﰆﭼ(
)، ترجم بها عنها(
).
وإلى هذا ذهب الزجاج رحمه الله (
)، وابن عطية رحمه الله (
)، والزمخشري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، والشوكاني رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)، وغيرهم(
).

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في قوله تعالى: ﭽ  ﰃ  ﰄ   ﰅ  ﰆﭼ(
)؛ فلم يبين من هم، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة، لتبين نعتهم وصفتهم لتكون من تفسير القرآن بالقرآن .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان ﭽﰅ  ﰆﭼ(
) بقوله: ﭽﰈ  ﰉ  ﰊ   ﰋ  ﰌ      ﰍﭼ(
) ؛ بيان للقرآن بالقرآن، إذ يُعد هذا من البيان المتصل، وهذا النوع من البيان من أقوى أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭸ   ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ     ﭿ  ﮀ  ﮁ    ﮂ       ﮃ   ﮄ  ﮅﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ     ﮊﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ   ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ    ﮖﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ          ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ   ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ   ﮧ  ﮨﮩ  ﮪ    ﮫ  ﮬ    ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﭼ (
).
القول الوارد في تفسير الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: بسبب تكذيبهم، لا تزال القوارع تصيبهم في الدنيا، أو تصيب من حولهم ليتعظوا ويعتبروا، كما قال تعالى: ﭽ ﯮ   ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ   ﯶ  ﯷ      ﯸ  ﭼ(
)، وقال ﭽ ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ  ﯮ   ﯯﯰ  ﯱ  ﯲﭼ(
)(
).
وتبعه على هذا التفسير القرآني القاسمي رحمه الله (
)، وغيره.

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة وعيد للكفار على العموم ولكفار مكة على الخصوص بالقوارع والنوازل التي تفاجئهم، جزاء تكذيبهم لرسلهم.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ موضوع الآية المفسَّرة والآيات الواردة واحد، وهذا الجمع يُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن. 
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮰ  ﮱ  ﯓ    ﯔ  ﯕ                 ﯖ  ﯗ  ﯘ          ﯙ  ﯚﯛ  ﯜ  ﯝ   ﯞ  ﯟ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

يقول تعالى مسلياً لرسوله ( في تكذيب من كذبه من قومه: ﭽ ﮰ  ﮱ  ﯓ    ﯔ  ﯕﭼ(
) أي: فلك فيهم أُسوة، ﭽ ﯖ  ﯗ  ﯘ ﭼ(
) أي: أنظرتهم وأجلتهم، ﭽ ﯙ  ﯚ ﭼ(
) أخذةً رابية، فكيف بلغك ما صنعت بهم وعاقبتهم؟ كما قال تعالى: ﭽ ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫﭼ(
)(
) .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآيتين يتحدث عن إمهال الله للظَّالمين وللمستهزئين برسله ، استدراجاً واستحقاقاً للعذاب ، حتى إذا طغوا وبغوا أخذهم بعذابه الأليم الشديد. وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الأخذ الوارد في الآيتين واحد، وأن الغرض في الآيتين واحد؛ وهو: تسلية رسول الله – صلى الله عليه وآله وسلم – عما لقي من التكذيب والاقتراح، على طريقة الاستهزاء به، كما فيه وعيد لهم(
). ولذا فإنَّ هذه الآية تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯠ  ﯡ   ﯢ   ﯣ  ﯤ          ﯥ  ﯦ  ﯧﯨ  ﯩ   ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ   ﯷ     ﯸ  ﯹﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ           ﯿ  ﰀ  ﰁ   ﰂﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ  ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﰋ  ﭼ (
)
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله:  ﭽ  ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ  ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﭼ(
) كَمَا قَالَ ﭽ ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫﭼ(
) وقال ﭽ ﮓ  ﮔ  ﮕ  ﮖ   ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜﮝ  ﮞ  ﮟ   ﮠ  ﮡ   ﭼ(
)(
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيتين المفسِّرة يخاطب النبيَّ (  وأمته ، ليُعلِمَهم بأن الله لا يهدي مَن يضلُّ، وأنَّ من يضلله الله فلن تجد له من دون الله أحداً ينصره، ويمنع عنه عذابه. وأنَّ مَن لم يوفِّقه الله لهدايته، فلن تجد له من دون الله أحداً يهديه، ويوفقه إلى الحق والرشاد .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات الواردة تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد ، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﰌ  ﰍ  ﰎ  ﰏ   ﰐﰑ  ﰒ  ﰓ  ﰔﰕ  ﰖ  ﰗ  ﰘ  ﰙ  ﰚ  ﰛ  ﰜ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: ﭽ ﰒ  ﰓ  ﰔﰕ  ﰖ  ﰗ  ﰘ  ﰙ  ﰚ  ﰛ ﭼ(
) أي: المدّخَر لهم مع هذا الخزي في الدنيا، " أشق" أي: من هذا بكثير، كما قال رسول الله ( للمتلاعنين: "إنَّ عذاب الدنيا أهون من عذاب الآخرة"(
) وهو كما قال( فإن عذاب الدنيا له انقضاء، وذاك دائم أبداً في نارٍ هي بالنسبة إلى هذه سبعون ضعفاً، ووثاق لا يُتصور كثافته وشدته، كما قال تعالى: ﭽ ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ    ﭛ   ﭜ    ﭝ  ﭞ  ﭟ       ﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ ﯴ   ﯵ        ﯶﯷ  ﯸ  ﯹ       ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ   ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ   ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ   ﭤ   ﭥ  ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ   ﭯ  ﭰ  ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶﭷ  ﭸ                ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ(
)(
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن عقاب الله للكفار في الدنيا بأيدي المؤمنين، وفي الآخرة بأيدي الملائكة ، ولعذاب الآخرة أشد وما لهم من دونه من وال .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات الواردة تُعد من باب الاستشهاد أو الاستدلال لتفسيرٍ أو معنىً ذهب إليه المفسِّر، أو من باب جمع الآيات المتقاربة أو المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد ، وكلاهما من أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤﭥ  ﭦ   ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭼ(
).
في الآية مطلبان:

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

المطلب الأول: ﭽ ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖﭗ ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ ﭼ(
).

قال الشّوكاني رحمه الله: أخرج ابن أبي حاتم، وأبو الشيخ عن عكرمة في قوله: ﭽﭒ  ﭓﭼ قال: نعت الجنة ، ليس للجنة مثل(
) .
وقال الزمخشري رحمه الله: ﭽﭒ  ﭓﭼ صفتها التي هي في غرابة المثل، وارتفاعه بالابتداء والخبر محذوف على مذهب سيبويه، أي: فيما قصصناه عليكم مثل الجنة . وقال غيره: الخبر ﭽ ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛﭼ كما تقول : صفة زيد أسمر، وقرأ علي ( «أمثال الجنة» على الجمع أي صفاتها(
) .

وجه البيان والارتباط:
أنَّ الآية المفسَّرة ورد فيها نعتُ وبيانُ صفة الجنة، وأنَّ فيها أنهار تجري من تحتها؛ وأنَّ ظلَها وأُكلَها دائمٌ مستمرٌ لا ينقطع، وهذا من البيان المتصل .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان صفة الجنة التي وُعِدَ المتقون أنَّ فيها: أنهاراً تجري من تحتها، وأنَّ أكلها دائمٌ لا يُمنع ولا ينقطع، وأنَّ ظلها دائمٌ أيضاً لا يُنسخ كما يُنسخ في الدنيا بالشمس، نجد أنَّه بيان للقرآن بالقرآن، إذ يُعدُّ من البيان المتصل، وهو من أقوى أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.  

المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛﭼ(
).

قال ابن كثير رحمه الله: أي: سارحةً في أرجائها وجوانبها، وحيث شاء أهلها، يفجرونها تفجيرًا، أي: يصرفونها كيف شاءوا وأين شاءوا، كما قال تعالى: ﭽ ﮆ  ﮇ       ﮈ  ﮉ  ﮊﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ   ﮖ     ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ   ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ   ﮟ  ﮠﮡ   ﮢ  ﮣ  ﮤ   ﮥ           ﮦ  ﮧ   ﮨ  ﮩﮪ  ﮫ            ﮬ  ﮭ     ﮮ   ﮯ           ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﭼ(
)(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إجمالٌ في ذكر الأنهار التي تجري من تحت الجنة، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة، لتبين بعض هذه الأنهار، وليكون هذا البيان من تفسير القرآن بالقرآن.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان بعض أنهار الجنة بأنها: ﭽﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ   ﮖ     ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ   ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ   ﮟ  ﮠﭼ(
) بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان للمجملِ بالمبين، وهذا النوع من البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ   ﭮ   ﭯ  ﭰﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ      ﭶﭷ  ﭸ  ﭹ     ﭺ   ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ  ﮀﮁ  ﮂ   ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆﭼ(
).
في الآية مطلبان:

المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ   ﭮ   ﭯ  ﭰﭱﭼ(
) .

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

بيَّنت الآيات المفسِّرة أنَّ المراد بمن فرح بنزول القرآن على محمد ( بأنهم: مؤمنوا أهل الكتابين من اليهود والنصارى(
) .

فقد روى الشَّيخ الطبري رحمه الله بسنده عن ابن زيد رحمه الله في قوله: ﭽ ﭪ  ﭫ  ﭬ ﭭ   ﭮ   ﭯ  ﭰ ﭼ(
)، قال: هذا مَنْ آمنَ برسول الله ( من أهل الكتاب فيفرحون بذلك . وقرأ: ﭽ ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂﭼ (
)(
).
وقال ابن كثير رحمه الله:ﭽ ﭪ  ﭫ  ﭬ ﭭ   ﭮ   ﭯ  ﭰﭼ(
) أي: من القرآن لما في كتبهم من الشواهد على صدقه والبشارة به، كما قال تعالى: ﭽ ﭴ  ﭵ   ﭶ  ﭷ    ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼﭽ  ﭾ  ﭿ        ﮀ   ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ      ﭫﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰ  ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ   ﭵ  ﭶ      ﭷ      ﭸ    ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ      ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﭼ (
)(
) .
وممن روي عنه هذا القول: قتادة(
)، ومجاهد(
). وبه قال: الطبري(
)، والزمخشري(
)، والشوكاني(
)، وغيرهم . 
وجه البيان والارتباط:
 ورد إطلاق في صلة الموصول في الآية المفسَّرة في قوله تعالى: ﭽ ﭪ  ﭫ  ﭬ ﭭ   ﭮ   ﭯ  ﭰ ﭼ(
)، لكنه قيَّد هذا الإطلاق وذلك الفرح في الآيات المفسِّرة؛ بمن آمن من أهل الكتاب فقط وليس كلهم جميعاً .

كما أنَّ من أوجه الارتباط بين الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة: أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن أهل الكتاب، وأنهم انقسموا قسمين نحو القرآن الكريم، ففريق آمنوا وفرحوا به وتلوه حق التلاوة حتى تأثروا به؛ وفريقٌ أنكره وكفر به فخسر بذلك الدنيا والآخرة .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والأقوال الواردة فيها نجد: أنَّ تقييد الفرحين بنزول القرآن الكريم بمن آمنَ برسول الله ( من أهل الكتاب من اليهود والنصارى فقط، دون غيرهم ممن كفر ولم يؤمن؛ بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو بيانٌ للمطلق بالمقيد، وبيانٌ لإبهامٍ ورد في صلة الموصول؛ وكلاهما من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:     ورد في الآية أقوال ثلاثة:

أحدها: أنها نزلت في مؤمني اليهود خاصَّة. قاله: ابن عباس-رضي الله عنه-، وابن زيد رحمه الله (
)، ومقاتل رحمه الله (
). 
والثاني: أن المراد بصلة الموصول جميع أهل الكتاب فإنهم كانوا يفرحون بما يوافق كتبهم. قاله: مجاهد رحمه الله ؛ والحسن رحمه الله ؛ وقتادة رحمه الله (
). واعترض عليه بأنه يأباه مقابلة قوله سبحانه: ﭽﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ      ﭶﭼ (
) لأن إنكار البعض مشترك بينهم(
)
الثالث: أنهم أصحاب رسول الله ( فرحوا بما أنزل عليه من القرآن. قاله قتادة(
)، وابن زيد رحمه الله (
) . 
الترجيح:
أولى الأقوال بالصواب قول من قال: أنَّ المراد بصلة الموصول: هم مؤمنوا أهل الكتابين من اليهود والنصارى؛ لأمور:

لدلالة تفسير القرآن بالقرآن عليه. ودخول قول من قال أنها في مؤمني اليهود خاصة؛ تحته ابتداءً . ولتخصيص الآيات المفسِّرة لقول من قال أنها في جميع أهل الكتاب .
قال القاضي رحمه الله: وهذا الوجه أولى من الأول لأنه لا شبهة في أن من أوتي القرآن فإنهم يفرحون بالقرآن(
) .  
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ      ﭶﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

بيَّنت الآية المفسَّرة أنَّ المراد بالأحزاب: بقية أهل الكتاب من اليهود والنصارى .

أورد ابن كثير رحمه الله عن مجاهد رحمه الله قوله: ﭽ ﭲ  ﭳﭼ(
) اليهود والنصارى، من ينكر بعضه ما جاءك من الحق. ثم قال: وكذا قال قتادة، وعبد الرحمن بن زيد بن أسلم. وهذا كما قال تعالى: ﭽﮨ  ﮩ   ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ    ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ   ﯝﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣﯤ  ﯥ  ﯦ   ﯧ  ﯨﭼ(
)(
).
وممن ذهب إلى هذا القول: الشَّيخ الطبري رحمه الله (
)، وغيره.
وعند التأمل في الآية المفسَّرة نجد أنَّ وجه البيان: ورود إبهام في لفظة "من" التبعيضية؛ كما ورد عمومٌ أيضاً في كلمة: الأحزاب، فلم يبين من هم، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة عى الآية المفسَّرة لتبين بعض أجزاء ذلك العموم أو تُخَصِّصُه.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، والرجوع لأقوال المفسرين، نجد أنَّ معنى كلمة الأحزاب: الكفار الذين تحزَّبوا على رسول الله ( بالمعاداة (
). فهو لفظٌ عامٌ يستغرق كل من تحزَّب وتعاون على معاداة هذا الدين، من اليهود والنصارى والمجوس ومشركي العرب وغيرهم، فتخصيص الآية المفسِّرة لهذا العموم بأنهم أهل الكتاب من اليهود والنصارى فقط؛ بيان للقرآن بالقرآن، لأنَّ الآية المفسِّرة بينت أنهم أهل الكتاب، كما بيَّنت أنَّ فريقاً منهم يؤمنون بهذا القرآن، فدلَّ مفهوم المخالفة على أنَّ الفريق الآخر منهم ينكر بعض القرآن، فيكون المراد بقوله: ﭽ ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ      ﭶﭼ (
): أي: وممن كفر من أهل الكتاب ينكر بعضه، ويؤيد هذا المعنى، القول الراجح في المطلب الأول. وعليه فإنَّ تخصيص العموم، وبيان الإبهام في معنى حرف، نوعان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

ﭽ ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ      ﭶﭼ (
) فيهم قولان:

والثاني: أنهم اليهود والنصارى والمجوس، قاله ابن زيد رحمه الله (
) .

والرابع: كفار قريش، ذكره الماوردي رحمه الله (
) .
الترجيح:

القول الأولى بالصواب قول من قال: إنَّ المراد بالأحزاب: بقية اليهود والنصارى ممن لم يؤمنوا ولم يفرحوا بنزول القرآن، لأمور:

الأول: دلالة الآية المفسِّرة عليه.

الثاني: ترجيح بعض أئمة التفسير لهذا القول.

وخلاصة القول:

أنَّ تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ   ﭮ   ﭯ  ﭰﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ      ﭶﭼ (
) بالآيات المفسِّرة الواردة، بيان يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮜ   ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤﮥ  ﮦ  ﮧ       ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ   ﮮﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: يقول تعالى: وكما أرسلناك، يا محمد، رسولاً بشراً كذلك قد بعثنا المرسلين قبلك بَشَرًا يأكلون الطعام، ويمشون في الأسواق ويأتون الزوجات، ويولدُ لهم أولاد، قال تعالى: ﭽ ﰄ   ﰅ      ﰆ  ﰇ      ﰈ  ﰉ  ﰊ ﭼ(
)(
). 
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: بيَّن في هذه الآية الكريمة أن الرسل قبله ( من جنس البشر يتزوجون ويلدون وليسوا ملائكة وذلك أن الكفار استغربوا بعث آدمي من البشر كما قال تعالى: ﭽ ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ   ﯧ  ﯨ    ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ ﭼ(
) فأخبر أنه يرسل البشر الذين يتزوجون ويأكلون كقوله ﭽ ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ     ﯨ    ﯩ    ﯪ   ﯫ  ﯬ  ﯭ ﭼ(
) وقوله ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ    ﮰ  ﮱ  ﭼ(
) الآية إلى غير ذلك من الآيات كما تقدمت الإشارة إليه(
) .
وجه البيان بين الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة: أنَّ الآية المفسَّرة ورد فيها إجمال في قوله تعالى: ﭽ ﮜ   ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﭼ (
) فلم يبين صفتهم؟ وهل هم من الملائكة أم من البشر، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إجمالها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن. كما أنَ من أوجه الارتباط بين الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة: أنَّ سياق الخطاب في مجملها يتحدث عن صفات المرسلين، وبشريتهم، وأكلهم ومخالطتهم للناس.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد: أنَّ الآية المفسَّرة بيَّنَت صفتين من صفات هؤلاء الرسل السابقين وهي: الزواج والذرية؛ بقوله تعالى: ﭽﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤﭼ(
)، وهذا يُعدُّ من البيان المتصل؛ وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

ثم بين في الآية المفسِّرة الأولى صفة البشرية للرسل بقوله تعالى: ﭽ ﰄ   ﰅ      ﰆ  ﰇ      ﰈ  ﰉ  ﰊ ﭼ(
)؛ كما بينها على وجه الاستفهام والاستنكار بقوله تعالى: ﭽ ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ   ﯧ  ﯨ    ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﭼ(
) قل لو كان معه ملائكة يمشون مطمئنين لنزلنا عليهم من السماء ملكاً رسولا. كما بين أيضاً لهؤلاء الرسل في الآيتين المفسِّرتين الأخريين ثلاثُ صفاتٍ أيضاً: وهي: أكل الطعام، ومشيهم ومخالطتهم للناس في الأسواق، والموت وعدم الخلود؛ وذلك بقوله تعالى: ﭽ ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ     ﯨ    ﯩ    ﯪ   ﯫ  ﯬ  ﯭﭼ(
) ، وبقوله تعالى: ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ    ﮰ  ﮱ  ﭼ(
)، وهذا البيان يعدُّ من بيان المجمل بالمبين، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
وخلاصة القول:

 أنَّ جميع الآيات المفسِّرة الواردة تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

بيَّن المحو(
) والإثبات في الآية المفسَّرة؛ بالناسخ والمنسوخ في الآيات القرآنية، فيمحو الآية المنسوخة، ويثبت الآية الناسخة، وممن روي عنه هذا القول:

التابعي الجليل قتادة رحمه الله حيث قال(
): قوله: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙﭼ(
) هي مثل قوله: ﭽﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜﭼ(
)(
) .
وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، وابن زيد رحمه الله (
)، وابن جريج رحمه الله (
)،
 وبه قال سعيد بن جبير رحمه الله (
)، والقرظي رحمه الله (
)، وغيرهم .
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في صلة الموصول (ما) ؛ فلم يبين ما الأمر الذي يمحوه ولم يبين ما الأمر الذي يُثبته، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان المحو والإثبات؛ بالناسخ والمنسوخ في الآيات القرآنية؛ بيانٌ للقرآن بالقرآن، إذ هو بيانٌ لإبهامٍ وقع في صلة الموصول، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

اختلف المفسرون في المراد بالذي يمحو ويثبِت على أقوال منها:

الأول: أنه عامٌ، في الرزق، والأجل، والسعادة، والشقاوة، وهذا مذهب عمر-رضي الله عنه-، وابن مسعود-رضي الله عنه-، وأبي وائل رحمه الله ، والضحاك رحمه الله ، وابن جريج رحمه الله (
) .

والثاني: أنه يمحو ما يشاء، ويثبت، إِلا الشقاوة والسعادة، والحياة والموت، رواه سعيد بن جبير رحمه الله عن ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، ومجاهد رحمه الله (
).

والثالث: يمحو من ديوان الحفظة ما ليس فيه ثواب ولا عقاب، ويثبت ما فيه ثواب وعقاب، قاله الضحاك رحمه الله (
)، وأبو صالح رحمه الله (
). وقال ابن السائب رحمه الله: القول كلُّه يُكتَب، حتى إِذا كان في يوم الخميس، طُرح منه كل شيء ليس فيه ثواب ولا عقاب، مثل قولك: أكلتُ، شربت، دخلت، خرجت، ونحوه، وهو صادق، ويُثبت ما فيه الثواب والعقاب(
) .
والرابع: يمحو من جاء أجله، ويُثبت من لم يجىء أجله، قاله: الحسن رحمه الله (
) .
والخامس: يمحو من ذنوب عباده ما يشاء فيغفرها، ويثبت ما يشاء فلا يغفرها، روي عن سعيد بن جبير رحمه الله (
) .
الترجيح:
القول الأولى بالصواب: قول الحسن رحمه الله: يمحو من جاء أجله، فَذَهَب، ويثبت الذي هو حيٌ يجري إلى أجله. 
قال الشَّيخ الطبري رحمه الله: وأولى الأقوال التي ذكرت في ذلك بتأويل الآية وأشبهُها بالصّواب، القولُ الذي ذكرناه عن الحسن، ومجاهد(
)، وذلك أن الله تعالى ذكره توعَّد المشركين الذين سألوا رسولَ الله ( الآياتِ بالعقوبة، وتهدَّدهم بها، وقال لهم: ﭽ  ﮦ  ﮧ       ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ   ﮮﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﭼ (
)، يعلمهم بذلك أن لقضائه فيهم أجلا مُثْبَتًا في كتاب، هم مؤخَّرون إلى وقت مجيء ذلك الأجل. ثم قال لهم: فإذا جاء ذلك الأجل، يجيء الله بما شَاء ممن قد دَنا أجله وانقطع رزقه، أو حان هلاكه أو اتضاعه من رفعة أو هلاك مالٍ، فيقضي ذلك في خلقه، فذلك مَحْوُه، ويثبت ما شاء ممن بقي أجله ورزقه وأكله، فيتركه على ما هو عليه فلا يمحوه. وبهذا المعنى جاء الأثر عن رسول الله ( (
) .
وخلاصة القول:

أنَّ الآية المفسِّرة تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن، لكن القول الذي دلت عليه ليس القول الراجح(
) .

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ   ﯦ  ﯧ  ﯨ   ﯩ       ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﭼ(
)
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

ﭽ   ﯧ  ﯨ   ﯩ ﭼ(
) أي: إنما أرسلناك لتبلغهم رسالة الله وقد بلغت ما أمرت به، ﭽ  ﯪ  ﯫﭼ(
) أي: حسابهم وجزاؤهم، كما قال تعالى: ﭽ ﯟ  ﯠ    ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ   ﯦ    ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ   ﯰ      ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ     ﭼ (
)(
) .
وقال ابن الجوزي رحمه الله: روى ابن أبي طلحة عن ابن عباس أن قوله: ﭽ ﯧ  ﯨ   ﯩﭼ(
) نُسخ بآية السيف وفرض الجهاد، وبه قال قتادة رحمه الله (
).
ونقل ابن سلامة رحمه الله في الناسخ والمنسوخ: الإجماع على أنها نُسخت بآية السيف (
).
وجه البيان والارتباط: 
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن أمر الله لنبيه محمداً ( بإبلاغ الدعوة للمشركين، وأن يكل الأمر بعد ذلك لله، فيجازي من آمن، ويعاقب من كفر، فهو الذي له الأمر من قبل ومن بعد.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآية الواردة تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﰀ  ﰁ  ﰂ  ﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆ     ﰇﰈ   ﰉ   ﰊ  ﰋ  ﰌ          ﰍﰎ  ﰏ   ﰐ    ﰑ  ﰒ  ﰓ      ﰔ   ﭼ (
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قل ابن كثير رحمه الله: يقول تعالى: ﭽ ﰀ  ﰁ  ﰂ  ﰃ  ﰄﭼ(
) برسلهم، وأرادوا إخراجهم من بلادهم، فمكر الله بهم، وجعل العاقبة للمتقين، كما قال تعالى: ﭽ ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ   ﮔ  ﮕ   ﮖ     ﮗ  ﮘ     ﮙﮚ  ﮛ  ﮜ   ﮝﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ ﮗ  ﮘ    ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ                  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ     ﮨ  ﮩ  ﮪ     ﮫ  ﮬ   ﮭ ﭼ الآية(
)(
).
وتبعه القاسمي رحمه الله على هذا التفسير القرآني(
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إطلاق في الذين مكروا من قبل، لكنه قيدَّ هذا الإطلاق في الآية المفسِّرة بالذين كفروا فقط، كما ورد في الآية المفسَّرة عموم في المكر الذي مكروا به، لكنه بيَّن بعض أفراد ذلك العموم بقوله: ﭽ   ﮕ   ﮖ     ﮗ  ﮘ     ﮙﭼ(
)، وهذه بعض أنواع مكرهم، كما ورد في الآية المفسَّرة إبهام فيمن يمكر به الذين كفروا، لكن الآية المفسِّرة بيَّنت أنَّ هذا المكر يُراد به الأنبياء والرسل من أقوامهم.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ هذا البيان الذي دلت عليه بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو تقييد لإطلاق، وبيان لبعض أفراد عموم، وبان إبهام، وجميع هذه الأنواع تدخل في أنواع بيان المصطلح الطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ     ﭔ  ﭕﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ   ﭼ(
) .

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قوله تعالى: ﭽﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠﭼ(
).
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: الظاهر أن قوله ومن عنده علم الكتاب عطف على لفظ الجلالة وأن المراد به أهل العلم بالتوراة والإنجيل ويدل له قوله تعالى ﭽ ﭤ   ﭥ  ﭦ     ﭧ   ﭨ   ﭩ     ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭﭼ(
) الآية وقوله ﭽ ﮭ  ﮮ       ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ          ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ ﭼ(
) الآية وقوله ﭽ ﭚ  ﭛ   ﭜ   ﭝ  ﭞ               ﭟ  ﭠ ﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات(
).
وقد روى هذا القول العوفي رحمه الله عن ابن عباس-رضي الله عنه- (
).
وجه البيان والارتباط: 
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في فيمن عنده علم الكتاب، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان من عنده علم الكتاب بأنه علماء اليهود والنصارى استدلالاً بالآيات المفسِّرة؛ نجد أنَّه بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان للمطلق بالمقيد، وهذا النوع من البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

أحدها: أنه عبد الله بن سلام رحمه الله ، قاله الحسن رحمه الله ، ومجاهد رحمه الله ، وعِكرمة رحمه الله ، وابن زيد رحمه الله ، وابن السائب رحمه الله ، ومُقاتل رحمه الله (
).
والثاني: أنهم قوم من أهل الكتاب كانوا يشهدون بالحق، منهم عبد الله بن سلام، وسلمان الفارسي، وتميم الداريّ-رضي الله عنهم-، قاله قتادة رحمه الله (
).
قال ابن كثير رحمه الله: وهذا القول غريب؛ لأن هذه الآية مكية، وعبد الله بن سلام إنما أسلم في أول مقدم رسول الله ( المدينة(
). 
وقال الماوري رحمه الله: وكانوا ينكرون على من قال هو عبد الله بن سلام وسلمان لأنهم يرون السورة مكية، وهؤلاء أسلموا بالمدينة، والله تعالى أعلم بالصواب(
).
والثالث: أنه جبريل (، قاله سعيد بن جُبير رحمه الله (
).

والرابع: أنه علي بن أبي طالب-رضي الله عنه-، قاله ابن الحنفية رحمه الله (
).

والخامس: أنه بنيامين، قاله شمر رحمه الله (
).

والسادس: أنه الله تعالى، روي عن الحسن رحمه الله، ومجاهد رحمه الله، والضحاك رحمه الله واختاره الزجاج رحمه الله واحتجَّ له بقراءة من قرأ: «ومِنْ عِندِه عُلِمَ الكتابُ» وهي قراءة ابن السّميفع، وابن أبي عبلة، ومجاهد، وأبي حيوة. ورواية ابن أبي سريج عن الكسائي رحمهم الله جميعا: «ومِنْ» بكسر الميم «عِندِه» بكسر الدال «عُلِمَ» بضم الميم وكسر اللام وفتح الميم «الكتابُ» بالرفع. وقرأ الحسن «ومِنْ» بكسر الميم «عندِه» بكسر الدال «عِلْمُ» بكسر العين وضمِّ الميم «الكتابِ» مضاف، كأنه قال : أُنزل من عِلم الله عز وجل(
) .
الترجيح:

والصحيح في هذا: أن {وَمَنْ عِنْدَهُ} اسم جنس يشمل علماء أهل الكتاب الذين يجدون صفة محمد ( ونعته في كتبهم المتقدمة، من بشارات الأنبياء به، كما قال تعالى: ﭽ ﭥ   ﭦ  ﭧ           ﭨﭩ  ﭪ  ﭫ    ﭬ  ﭭ   ﭮ  ﭯ  ﭰ  ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ   ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾ  ﭿﭼ الآية(
) وقال تعالى: ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ  ﮱ        ﯓ  ﯔ   ﯕ  ﯖ  ﭼ الآية:(
). وأمثال ذلك مما فيه الإخبار عن علماء بني إسرائيل: أنهم يعلمون ذلك من كتبهم المنزلة(
).
(((((
(1) الرعد: ٢ .


(2) الرعد: ٢ .


(3) الرعد: ٢ .


(4)  الحج: 65.


(5) الرعد: ٢ .


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص429) . 


(1) لقمان : 10.


(2) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص221) . 


(3)  أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2216) (12089) من طريق معاذ به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/42) إلى ابن أبي شيبة وابن المنذر، وأخرجه الطبري في تفسيره - (ج16/ص 325) .


(4)  أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2216) (12090) من طريق حماد به، وأخرجه الطبري في تفسيره - (ج16/ص 325) .


(5)  أخرجه الطبري في تفسيره - (ج16/ص 325) ، وانظر: تفسير عبدالرزاق _ (1/331) .


(6)  تفسير ابن كثير - (ج4/ص429) .


(7)  انظر: تفسير البغوي المسمى:معالم التنزيل – (ج4/ص292) .


(8)  أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص221)، تفسير ابن كثير - (ج4/ص 429) ، زاد المسير - (ج 3/ص481) . 


(9) الرعد: ٢ .


(10) قال أبو عبيدة : العَمَد: متحرك الحروف بالفتحة، وبعضهم يحركها بالضمة، لأنها جمع عمود، وهو القياس، لأن كل كلمة هجاؤها أربعة أحرف الثالث منها ألِف أو ياء أو واو، فجميعه مضموم الحروف، نحو رسول، والجمع: رسل، وحمار، والجمع: حُمُر، غير أنه قد جاءت أسامي استعملوا جميعها بالحركة والفتحة، نحو عمود، وأديم، وإِهاب، قالوا: أَدَم، وأَهَب. ومعنى «عمدٍ» سَوارٍ، ودعائم، وما يَعْمِد البناء. انظر: زاد المسير - (ج 3/ص481) . وقيل: (عمد) الشيء عمداً: أقامه بعماد ودَعَمَه، وأعمد البناء ونحوه: جعل له عماداً يقوم به، عمد الخيمة: نصبها بالعماد. انظر: المعجم الوسيط، مادة: (عَمَدَ) – (ج1-2/ص626)، مجمع اللغة العربية، الإدارة العامة للمجمعات وإحياء التراث، نشر المكتبة الإسلامية – تركيا .


(1)  الحج: 65.


(2) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص221) . 


(3)  أخرجه الطبري في تفسيره - (ج16/ص 325) .


(4)  أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره(7/2216) (12092) من طريق سعيد به، وأخرجه الطبري في تفسيره - (ج16/ص 325) .


(5)  أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص221)، تفسير ابن كثير - (ج4/ص429)، زاد المسير - (ج3/ص481) .


(6) الرعد: ٢ .


(1) الرعد: ٢ .


(2) الحج: 65.


(3) لقمان : 10.


(4) الرعد: ٢ .


(5) تفسير الطبري - (ج16/ص 325) .


(1) الرعد: ٢ .


(2) الرعد: ٢ .


(3) يس: 38.


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص430) .


(5) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص426) .


(6) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج16/ص 325)، وعزا السيوطي في الدرالمنثور (4/42) إلى الطبري وأبي الشيخ. 


(7) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص293).


(8) انظر: تفسير الطبري - (ج16/ص 325). 


(1) تفسير ابن كثير - (ج 4 / ص 430) .


(1) الرعد: ٥  .


(2) الرعد: ٥ .


(3) الرعد: ٥ .


(4) الأحقاف: ٣٣ .


(5) تفسيرالقرآن العظيم لابن كثير - (ج4/ص432) . 


(6) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص429).


(1) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل –(ج4/ص295) .


(1) الرعد: ٦ 


(2) الرعد: ٦ 


(3) الرعد: ٦ 


(4) الأنفال: 32.


(5) جامع البيان (تفسير الطبري) - (16 / 350). 


(6) الأنفال: 32.


(7) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل (ج4/ص296) . 


(1) الرعد: ٦ 


(2) العنكبوت: 53، 54.


(3) المعارج: 1.


(4) الشورى: 18.


(5) الأنفال: 32.


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص433) .


(7) انظر: تفسير عبدالرزاق – (1/31،332) . وذكره الماوردي في النكت والعيون - (ج2/ص299) .


(8) زاد المسير - (ج3/ص485) ، النكت والعيون - (ج2/ص 299) .


(9) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص430) .


(10) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص222).


(1) زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص485) ، النكت والعيون، للماوردي- (ج2/ص 299).


(1) الرعد: ٧.


(2) الرعد: ٧.


(3) الرعد: ٧.


(4) البقرة : 272.


(5) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 434) .


(6) البقرة : 272.


(7) الرعد : 40 .


(8) أضواء البيان في إيضاح القرآن بالقرآن - (2 / 223).


(1) الرعد: ٧


(2) يونس : 47.


(3) فاطر: 24.


(4) النحل : 36.


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص223) .


(6) الرعد: ٧.


(7) فاطر: 24 .


(8) تفسير ابن كثير - (ج4/ص434) .


(9) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/222) (12137) من طريق سعيد به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/45) إلى الطبري أبي الشيخ ، كما أخرجه الطبري في تفسيره  - (16 / 353) .


(10) أخرجه الطبري ف تفسيره - (16 / 353) ، وذكره البغوي في تفسيره (4/297) عن عكرمة به، وذكره ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2224) عقب الأثر (12148) عن عكرمة به معلقا، وذكره ابن كثير في تفسيره (4/356) عن عكرمة به .


(1) زاد المسير - (ج3/ص 485) ، تفسير ابن كثير - (ج4/ص 434) .


(2) زاد المسير - (ج3/ص 485) ، تفسير ابن كثير - (ج4/ص 434) .


(3) زاد المسير - (ج3/ص 485) ، تفسير ابن كثير - (ج4/ص 434) .


(4) الرعد: ٧.


(5) يونس : 47.


(6) فاطر: 24 .


(7) النحل : 36.


(8) الرعد: ٧.


(1) ذكره ابن أي حاتم في تفسيره (7/2225) عقب الأثر (12149) عن العوفي عن ابن عباس به معلقا، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/45) إلى الطبري وابن مردويه، وأخرجه الطبري في تفسيره - (16 / 353).


(2) أخرجه الطري في تفسيره - (16 / 353) ، وذكره البغوي في تفسيره (4/297) عن سعيد به. وذكره ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2224) عقب الأثر (12148) عن سعيد به معلقا .


(3) أخرجه الطري - (16/353)، ذكره ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2224) عقب الأثر (12148) عن مجاهد به معلقا، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/45) إلى الطبري وابن أبي شيبة وابن المنذر وأبي الشيخ .


(4) الرعد: ٧.


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 434) ، زاد المسير - (ج3/ص 485) .


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 434) ، زاد المسير - (ج3/ص 485) .


(7) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 434) ، زاد المسير - (ج3/ص 485) .


(8) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2225) (12150) من طريق عبدالمك به. وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 353).


(9) أخرجه الطبري في تفسيره - (16 / 353)، وأخرجه عبدالرزاق (1/332) من طريق معمر به.


(10) ذكره ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2224) عقب الأثر (12148) عن ابن زيد به معلقاً، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 353).


(11) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/225) (12154)من طريق أبي صالح به، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 353). ، وذكره ابن كثير في تفسيره - (ج4/ص 434) ، وابن الجوزي في زاد المسير - (ج3/ص 485) .


(12) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص431).


(1) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2226) (12156) من طريق إسماعيل به، وذكره ابن كثير في تفسيره - (ج4/ص 434) عن أبي صالح به، وأخرجه الطبري في تفسيره: - (16 / 353) . 


(2) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2225) (12156) من طريق أبي جعفر به، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 353) ، وذكره ابن كثير في تفسيره (4/356) عن أبي العالية به .


(3) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (7/2226) (12157) من طريق محمد به ، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 353)  وذكره ابن كثير - (ج4/ص 434) عن يحيى بن رافع به ، وذكره ابن الجوزي في زاد المسير - (ج3/ص 485) .


(4) الرعد: ٧


(5) النحل: ٣٦ .


(6) يونس : 47 .


(7) فاطر: 24.


(8) ق: ٢ - ٣ .


(9) انظر: دفع إيهام الاضطراب عن آيات الكتاب - (ج1/ص 49) ؛ بتصرف .


(1) الرعد: ٨.


(2) لقمان: 34.


(3) ولذا فإنَّ هذه الآية تأخذ حكم الآية المفسَّرة تماماً، قال الشَّيخ الشِّنقيطي: والاحتمالان المذكوران في لفظة ﭽﭼﭼ من قوله: ﭽ ﭻ  ﭼ  ﭽ ﭼ (�) الآية، جاريان أيضاً في قوله: ﭽ  ﮀ  ﮁ  ﮂ     ﮃ  ﮄﭼ (�)، فعلى كونها موصولة فيهما، فالمعنى يعلم الذي تنقصه وتزيده، وعلى كونها مصدرية، فالمعنى يعلم نقصها وزيادتها اهـ. انظر: أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص224) .


(4) النجم: 32.


(5) آل عمران : 6.


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص224) .


(7) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل – (ج4/ص297) . 


(8) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص432) .


(1) فاطر : 11.


(2) فصلت : 47.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص224) .


(1) لقمان: 34.


(2) النجم: 32.


(3) آل عمران : 6.


(4) فاطر : 11.


(5) فصلت : 47.


(1) الرعد: ١٠.


(2) الملك : 13 -14.


(3) طه : 7.


(4) هود: 5.


(5) ق : 16.


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 236) .


(7) طه: 7.


(8) النمل: 25.


(9) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 437) .


(1) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص299) .


(2) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص433) .


(1) الرعد: ١١.


(2) الرعد: ١١.


(3) الأنفال : 53.


(4) الشورى : 30.


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص236) .


(6) انظر: تفسير الرازي - (ج9/ص 155) .


(1) قال ابن سيده: و ﭽﭼﭼ موصولة صلتها بقوم، وكذا ﭽﭼﭼ بأنفسهم. وفي ﭽﭼﭼ إبهام لا يتغير المراد منها: إلا بسياق الكلام، واعتقاد محذوف يتبين به المعنى . انظر: إعراب القرآن لابن سيده - (ج6/ص 50) .


(2) الأنفال : 53.


(3) الشورى: 30.


(1) الرعد: ١١.


(2) الأنعام : 147.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص236) .


(4) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص303) .


(5)  انظر: لهذه الأنواع في الدراسة التأصيلية لهذا البحث.


(1) الرعد: ١٣.


(2) الرعد: ١٣.


(3) الإسراء: 44.


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص441) .


(5) الإسراء: 44.


(6) انظر: تفسير الرازي : مفاتيح الغيب  - (19 / 21) .


(1) الرعد: ١٥ .


(2) النحل : 48 -49.


(3) النحل : 50.


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص237) .


(5) الرعد: ١٥ .


(1) الرعد: ١٥ .


(2) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل – (ج4/ص306) تحقيق: محمد عبدالله النمر؛ وعثمان جمعة ضميرية، سليمان مسلم الحرش . دار طيبة .


(1) الرعد: ١٦.


(2) الرعد: ١٦.


(3) الرعد: ١٦.


(4) الرعد: ١٦.


(5) الفرقان : 3.


(6) الأعراف : 191.


(7) لقمان : 11.


(8) انظر: أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص239) .





(1) جامع البيان (تفسير الطبري) - (16 / 408).


(2) انظر: تفسر القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص442).


(3) الرعد: ١٦.


(4) الرعد: ١٦.


(5) الفرقان : 3.


(1) الرعد: ١٧ .


(2) الرعد: ١٧ .


(3) العنكبوت: 43.


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص447) .


(1) الرعد: ١٨ .


(2) الرعد: ١٨ .


(3) الرعد: ١٨ .


(4) الكهف: 87، 88 .


(5) يونس: 26.


(6) تفسير القرآن العظيم لابن كثير - (ج4/ص449) .


(7) الرعد: ١٨ .


(8) يونس: 26.


(9) تفسر القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4/ص446).


(1) الكهف: 87، 88.


(2) يونس: 26.


(3) زاد المسير  في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص 496) ، النكت والعيون، للماوردي - (ج2/ص 309) .


(4) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن  - (16 / 416).


(5) انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن  - (16 / 416).


(6) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص309).


(1) انظر: النكت والعيون - (ج2/ص 309) ، و زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص 496) . 


(2)  انظر: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص 496) .


(3) يونس: 26.


(1) الرعد: ١٩-22 .


(2) الرعد: ١٩ .


(3) الرعد: ١٩ .


(4) الرعد: ٢٠ .


(5) جامع البيان (تفسير الطبري) - (16 / 419) .


(6) جامع البيان (تفسير الطبري) - (16 / 419) .


(1) الرعد: ٢٠ – ٢٤ .


(2) الرعد: ٢٠ – ٢٤ .


(3) فتح القدير للشوكاني – (ج3/ص80) .


(4) تفسير الطبري – (ج16/ص419) .


(5) تفسير القرطبي – (ج9/ص307) .


(1) الرعد: ٢٢ .


(2) الرعد: ٢٢ .


(3) الرعد: ٢٢ .


(4) فصلت: 34، 35.


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 451) .


(6) فصلت: 34، 35.


(7) محاسن التأويل (تفسير القاسمي) - (ج4/ص446).


(8) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن  - (16 / 422)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/57) للطبري.


(9) انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن  - (16 / 422).


(1) هود : 114.


(2) أخرجه الإمام أحمد: 5 / 169، قال الهيثمي في المجمع: (10 / 81): "رواه أحمد ورجاله ثقات إلا أن شهر بن عطية حَدَّثَ به عن أشياخه عن أبي ذر، ولم يسَمِّ أحدا. وروى الإمام أحمد عن عطاء مرسلا في "الزهد": إذا عملت سيئة فأحدث عندها توبة: السر بالسر، والعلانية بالعلانية". قال العراقي: وفيه انقطاع. انظر: فيض القدير: 1 / 406. انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل - (4 / 313).


(3) أخرجه الإمام أحمد في المسند: 4 / 145، وعزاه الهيثمي للطبراني، وقال: "وأحد إسنادي الطبراني رجاله رجال الصحيح". وأخرجه البغوي في شرح السنة: 14 / 339. وفيه ابن لهيعة. وانظر: مجمع الزوائد: 10 / 201-202، فيض القدير للمناوي: 2 / 520.


(4) تفسير البغوي المسمى تمعالم التنزيل - (4 / 313) .


(1) الرعد: ٢٢ .


(2) الرعد: ٢3 .


(3) تفسير ابن كثير - (ج4/ص451) .


(4) الرعد: ٢٢ .


(5) الرعد: ٢3 .


(6) تفسير البغوي - (4 / 313).


(7) انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 421).


(8) انظر: المحرر الوجيز، لابن عطية - (4 / 77) .


(9) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص446).


(10) الرعد: ٢٢ .


(1) الرعد: ٢٣ .


(2) الرعد: ٢٣ .


(3) الطور: 21.


(4) تفسير القرآن العظيم، لابن كثير - (ج4/ص451) . تحيق: سامي السلامة – دار طيبة .


(5) أخرجه الطبري في تفسيره - ، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/57) إلى الطبري وابن أبي شيبة وابن المنذر وابن أبي حاتم وأي الشيخ.


(6) الطور: 21.


(7) الطور: 21.


(1) الرعد: ٢٦ .


(2) الرعد: ٢٦ .


(3) المؤمنون: 55، 56.


(4) تفسير القرآن العظيم لابن كثير - (ج4/ص 453) .


(5) المؤمنون: 55، 56.


(6) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - ( ج4/ص447).


(7) جامع البيان (تفسير الطبري) - (16 / 430). 


(8) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم النزيل – (ج4/ص315).


(9) تفسير القرطبي - (9 / 314).


(1) الرعد: ٢٦ .


(2) الرعد: ٢٦ .


(3) النساء: 77.


(4) الأعلى: 16 ، 17.


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 453) .


(6) النساء: 77.


(7) الأعلى: 16 ، 17.


(1) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - ( ج4/ص447).


(2) تفسير مجاهد – (ص406)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/58) إلى ابن أبي شيبة وابن المنذر وابن أبي حاتم وأبي الشيخ. وانظره في: فتح القدير - (ج4/ص 109) ، والنكت والعيون - (ج2/ص311) .


(3) جامع البيان (تفسير الطبري) - (16 / 430).


(4) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص315) .


(5) النساء: 77.


(6) الرعد: ٢٦ .


(7) الأعلى: 16 ، 17.


(1) الرعد: ٢٧ .


(2) الرعد: ٢٧ .


(3) الأنبياء: 5.


(4) العنكبوت : 51 .


(5) الإسراء : 59 .


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص239) .


(7) الرعد: ٢٧ .


(8) الرعد: ٢٧ .


(9) الأنبياء: 5.


(1) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 454) .


(2) الرعد: ٢٧ .


(3) الأنبياء: 5.


(4) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - ( ج4/ص447).


(5) الرعد: ٢٧ .


(6) الأنبياء: 5] .


(7) العنكبوت : 51.


(8)  الإسراء : 59 .


(1) الرعد: ٢٧ .


(2) الرعد: ٢٧ .


(3) الرعد: ٢8 .


(4) الرعد: ٢8 .


(5) الرعد: ٢8 .


(6) الرعد: ٢٧ .


(7) تفسير الطبري - (ج 16 /ص 432) .


(8) انظر معاني القرآن - (ج 3 / ص 147) .


(9) انظر المحرر الوجيز - (ج 3 / ص 311) .


(10) انظر الكشاف - (ج 2 / ص 287) .


(11) انظر معالم التنزيل - (ج 4 / ص 315) .


(12) انظر فتح القدير - (ج 3 / ص 82) .


(13) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص448).


(14) انظر ما اتصل به بيانه ، ملفي الصاعدي ، مجلة الجامعة الإسلامية العدد 131 – (ص97 ) .


(1) الرعد: ٢٧ .


(2) الرعد: ٢٧ .


(3) الرعد: ٢8 .


(1) الرعد: ٣١ .


(2) الأحقاف: ٢٧ .


(3) الأنبياء: ٤٤ .


(4) تفسير ابن كثير - (4/462) .


(5) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محسن التأويل – (ج4/ص451).


(1) الرعد: ٣٢ .


(2) الرعد: ٣٢ .


(3) الرعد: ٣٢ .


(4) الرعد: ٣٢ .


(5) الحج: 48.


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص462) .


(7) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محسن التأويل – (ج4/ص451).


(1) الرعد: ٣٣ .


(2) الرعد: ٣٣ .


(3) المائدة: 41.


(4) النحل: 37.


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص464) .


(1) الرعد: ٣٤ .


(2) الرعد: ٣٤ .


(3) رواه مسلم في صحيحه – (ص574)، برقم (1493) من حديث ابن عمر رضي الله عنهما. كتاب اللعان.


(4) الفجر: 25، 26.


(5) الفرقان: 11 -15 .


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 464) .


(1) الرعد: ٣٥ .


(2) الرعد: ٣٥ .


(3) فتح القدير - (ج4/ص 117) .


(4) الكشاف - (ج3/ص 255) .


(1) الرعد: ٣٥ .


(2) محمد: 15.


(3) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 464) .


(4) محمد: 15.


(1) الرعد: ٣٦ .


(2) الرعد: ٣٦ .


(3) قيل هم: من أسلم من اليهود كعبد الله بن سلام وكعب وأصحابهما ، ومن أسلم من النصارى وهم ثمانون رجلاً : أربعون من نجران ، وثمانية من اليمن ، وإثنان وثلاثون من الحبشة . انظر: تفسير البحر المحيط - (ج7/ص 124) .


(4) الرعد: ٣٦ .


(5) يونس: ٤٠ .


(6) تفسير الطبري - (ج16/ص 474) .


(7) الرعد: ٣٦ .


(1) البقرة: 121.


(2) الإسراء: 107، 108.


(3) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 467) .


(4) أخرجه الطبري في تفسيره - (16 / 473) ، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/65) إلى الطبري وابن المنذر وابن أبي حاتم وأبي الشيخ.


(5) أخرجه الطبري في تفسيره - (16 / 473)، وانظره في: النكت والعيون - (ج2/ص 317) .


(6) انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (16 / 473).


(7) الكشاف - (ج3/ص 256) .


(8) فتح القدير - (ج4/ص 118) .


(9) الرعد: ٣٦ .


(1) انظر: تفسير الألوسي - (ج9/ص 288)، زاد المسير - (ج4/ص 9) .


(2) زاد المسير - (ج 4 / ص 9) .


(3) انظر: تفسير الألوسي - (ج9/ص 288)، زاد المسير - (ج4/ص 9) .


(4) الرعد: ٣٦.


(5) انظر: تفسير الألوسي - (ج9/ص 288) .


(6) تفسير الطبري - (ج16/ص 473) .


(7) زاد المسير - (ج4/ص 9)، النكت والعيون - (ج2/ص 317) .


(8) تفسير الرازي - (ج9/ص 188) .


(1) الرعد: ٣٦ .


(2) الرعد: ٣٦ .


(3) آل عمران: 199.


(4) انظر: تفسير ابن كثير - (ج4/ص 467) .


(5) تفسير الطبري - (ج16/ص 473) .


(6) زاد المسير - (ج4/ص 9) .


(1) الرعد: ٣٦ .


(2) الرعد: ٣٦ .


(3) زاد المسير - (ج4/ص 9)، النكت والعيون - (ج2/ص 317).


(4) زاد المسير - (ج4/ص 9)، النكت والعيون - (ج2/ص 317) .


(5) الرعد: ٣٦ .


(1) الرعد: ٣٨ .


(2) الكهف: 110 .


(3) انظر: تفسير ابن كثير - (ج4/ص 468) .


(4)  الإسراء : 94 .


(5)  الفرقان : 20 .


(6)  الأنبياء : 8 .


(7) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص240) .


(8) الرعد: ٣٨ .


(1) الرعد: ٣٨ .


(2) الكهف: 110.


(3) الإسراء : 94.


(4) الفرقان : 20.


(5) الأنبياء : 8 .


(1) الرعد: ٣٩ .


(2) ( مَحَا) الشيء: محواً أذهب أثره؛ فهو ممحو. ويقال: محت الريح السحاب. والمطر الجدب. والصبح الليل. والإحسان يمحو الإساءة. انظر: المعجم الوسيط، مادة (مَحَا) – (ج1-2/ص856)، مجمع اللغة العربية، الإدارة العامة للجمعات وإحياء التراث، نشر: المكتبة الإسلامية – تركيا . وقيل: المحو الإزالة؛ محوت الخط أذهبت أثره؛ ومحا المطر رسم الدار أذهبه وأزاله؛ ويقال في مضارعه يمحو ويمحي لأن عينه حرف حلق؛ والإثبات ضد محو . انظر: تفسير البحر المحيط - (ج 7 / ص 125) .


(3) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج13/ص196) ، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/67) إلى الطبري.


(4) الرعد: ٣٩ .


(5) البقرة: 106 .


(6) تفسير ابن كثير- (4/ص471)، زاد المسير- (ج4/ص12)، النكت والعيون- (ج2/ص318).


(7) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج13/ص196)، وأخرجه أبو عبيدة في ناسخه ومنسوخه – (ص5)، وابن الجوزي في النواسخ – (ص85)، من طريق عبدالله بن صالح به، وفي فتح الباري (13/523) – من طريق عبدالله بن صالح به، بلفظ مختلف. وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/67) إلى بن المنذر والبيهقي في المدخل.


 وذكره ابن كثير في تفسيره - (ج4/ص471)، وابن الجوزي في زاد المسير - (ج4/ص 12) .


(8) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج4/ص471)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/67) إلى الطبري، وانظره في: النكت والعيون - (ج2/ص318)، وزاد المسير - (ج4/ص12) . 


(9) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج4/ص471)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/67) إلى الطبري. 


(1) زاد المسير - (ج4/ص12) . 


(2) زاد المسير - (ج4/ص12) . 


(3) زاد المسير - (ج 4 / ص 12) . 


(4) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج 13/ ص 166)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (4/67) إلى الطبري وابن المنذر، وذكره ابن كثير في تفسيره - (ج 4/ ص 389)، وابن الجوزي في زاد المسير - (ج 4/ ص 12) . ولفظ الطبري عن ابن عباس قال: يقدِّر الله أمر السنة في ليلة القدر، إلَّا الشقاء والسعادة، والموت والحياة. أهـ . ويؤيد هذا القول، ما روى مسلم في «صحيحه» (ج4/ص2037): من حديث حذيفة بن أَسِيد قال: سمعت رسول الله (  يقول: " إِذا مضت على النطفة خمس وأربعون ليلة، يقول الملَك الموكَّل: أذَكر أم أنثى؟ فيقضي الله تعالى، ويكتب الملَك، فيقول: أشقي، أم سعيد؟ فيقضي الله، ويكتب الملَك، فيقول: عمله وأجله؟ فيقضي الله، ويكتب الملَك، ثم تطوى الصحيفة، فلا يزاد فيها ولا يُنقص منها " .  


(5) زاد المسير - (ج 4 / ص 12) . 


(1) انظر: زاد المسير لابن الجوزي - (ج 4 / ص 12)، النكت والعيون - (ج 2 / ص 318) . 


(2) انظر: زاد المسير لابن الجوزي - (ج 4 / ص 12) .  


(3) الأثر ذكره: ابن الجوزي في زاد المسير - (ج 4 / ص 12)؛ باللفظ المذكور. 


(4) الأثر في: تفسير الطبري - (ج 13/ ص 169)، القرطبي - (ج 9/ ص 332)، البحر المحيط - (ج5/ ص 398)، زاد المسير - (ج 4 / ص 12) . قال ابن عطية في المحرر الوجيز (ج 8/ ص 332): وهذا التخصيص في الآجال وغيرها لا معنى له، وإنما يحسن من الأقوال ما كان عاماً في جميع الأشياء، أي أن الله يغيِّر الأمور عن أحوالها، ما من شأنه أن يُغير، فيمحو من تلك الحالة ويُثبته . أهـ . ويؤيد هذا ما قاله عكرمة: يمحو الله ما يشاء ويثبت ما يشاء في كتاب سوى أُم الكتاب ، وهما كتابان أحدهما : أم الكتاب لا يغيره ولا يمحو منه شيئاً كما أراد . انظر: النكت والعيون - (ج 2 / ص 318) .


(5) زاد المسير - (ج 4 / ص 12)، النكت والعيون - (ج 2 / ص 318) . 


(6) الأثر رواه الطبري بسنده، عن مجاهد قول الله:(يمحو الله ما يشاء ويثبت) ، قالت قريش حين أنزل:(وَمَا كَانَ لِرَسُولٍ أَنْ يَأْتِيَ بِآيَةٍ إِلا بِإِذْنِ اللهِ) [سورة الرعد:38] : ما نراك، يا محمد تملك من شيء، ولقد فُرِغ من الأمر! فأنزلت هذه الآية تخويفًا ووعيدًا لهم: إنا إن شئنا أحدَثْنا له من أمرنا ما شئنا، ونُحْدِث في كل رمضان، فنمحو ونثبتُ ما نشاء من أرزاق الناس وَمصَائبهم، وما نعطيهم، وما نقسم لهم . انظر: تفسير الطبري - (ج 16 / ص 487) .


(1) الرعد: ٣٨ .


(2) انظر للآثار النبوية التي استشهد بها في تفسير الطبري - (ج 16 / ص 488) . 


(3) قال الصابوني عند تحقيق هذه الآية في معاني القرآن للنحاس: القول بأنه الناسخ والمنسوخ قول مرجوح. انظر: معاني القرآن للنحاس- (ج3/ص503) . 


(1) الرعد: ٤٠ .


(2) الرعد: ٤٠ .


(3) الرعد: ٤٠ .


(4) الغاشية: 21 -26.


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص472) .


(6) الرعد: ٤٠ .


(7) زاد المسير - (ج4/ص13) .


(8) حيث قال: سورة الرعد فيها آيتين، آية مختلف فيها، وآية مجمع عليها، والآية المجمع عليها: قوله تعالى: (فَإِنّما عَلَيكَ البَلاغُ وَعَلينا الحِسابُ). نسخت بآية السيف. انظر: الناسخ والمنسوخ لابن سلامة - (ج1/ص 17) .


(1) الرعد: ٤٢ .


(2) الرعد: ٤٢ .


(3) الأنفال: 30 .


(4) النمل: 50 -52.


(5) تفسير ابن كثير - (ج 4 / ص 473) .


(6) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص457).


(7) الأنفال: 30 .


(1) الرعد: ٤٣ .


(2) الرعد: ٤٣ .


(3)  آل عمران : 18.


(4) يونس : 94.


(5)  النحل : 43 .


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 353) .


(7) زاد المسير - (ج4/ص 16) .





(1) زاد المسير - (ج 4 / ص 16)، النكت والعيون - (ج 2 / ص 320).


(2) زاد المسير - (ج 4 / ص 16) .


(3) تفسير ابن كثير - (ج 4 / ص 473) .


(4) النكت والعيون - (ج 2 / ص 320).


(5) زاد المسير - (ج 4 / ص 16)، النكت والعيون - (ج 2 / ص 320).


(6) زاد المسير - (ج 4 / ص 16) .


(1) زاد المسير - (ج 4 / ص 16) .


(2) زاد المسير - (ج4/ص16)، النكت والعيون - (ج2/ص320) .


(1) الأعراف: 156، 157.


(2) الشعراء : 197.


(3) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 474) .
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