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سورة الشورى : الآية 17
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(
) .
اختار شيخ الإسلام أن المراد بالميزان في الآية : العدل ، والميزان الذي يوزن به . 

قال – رحمه الله – عند هذه الآية : " والميزان : فسَّره السلف بالعدل ، وفسَّره بعضهم بما يوزن به ، وهما متلازمان ، وقد أخبر تعالى أنه أنزل ذلك كما أنزل الكتاب ليقوم الناس بالقسط ، فما يُعرف به تماثل المتماثلات من الصفات والمقادير هو من الميزان ، وكذلك ما يعرف به اختلاف المختلفات .." (
) . 

وقال – رحمه الله – في سياق حديثه على النُّزول في القرآن وأنه ثلاثة أنواع ، نزول مقيّد بأنه منه ، ونزول مقيّد بأنه من السماء ، ونزول غير مقيّد لا بهذا ولا بهذا : " ومن ذلك – أي : من أمثلة النُّزول المطلق غير المقيد – : إنزال الميزان ، ذكره مع الكتاب في موضعين(
) ، وجمهور المفسرين على أن المراد به العدل ، وعن مجاهد – رحمه الله – هو ما يوزن به ، ولا منافاة بين القولين ، وكذلك العدل ، وما يعرف به العدل " (
) .  

الدراسة : 

المراد بالكتاب في الآية : القرآن ، واختاره ابن جرير(
) ، وقيل : إنه جنس يشمل جميع 


الكتب المنَزلة على الأنبياء ، واختاره الزمخشري(
) ، وابن عطية(
) ، وابن كثير(
) ، والشنقيطي(
) ، واختلف المفسرون في المراد بالميزان المذكور في الآية على قولين : 

القول الأول : أن المراد به العدل ؛ وبه قال ابن عباس – رضي الله عنهما -(
) ، ومجاهد(
) ، وقتادة(
) . 

واختاره عامة المفسرين(
) ، وممن اختاره ابن جرير(
) ، والزجاج(
) ، والنحاس(
) ، والثعلبي(
) ، والواحدي(
) ، والزمخشري(
) ، وابن عطية(
) ، وابن كثير(
) ، والقاسمي(
) ، والشنقيطي(
) ، وابن عاشور(
) . 

وسُمِّي العدل ميزاناً ؛ لأن الميزان آلةُ الإنصاف والعدل(
) . 

هـذا ويرى ابـن كثير(
) أن هـذه الآية بمعنى آيـة الحديد : [image: image9.png]
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(
) ، وآية 
الرحمن : [image: image22.png]
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(
) . 

وأما الشنقيطي فيرى أن الميزان في آية الرحمن الميزان المعروف آلة الوزن(
) . 

قال الزمخشري : " ومعنى إنزاله العدلَ : أنه أنزله في كتبه المنَزَّلة " (
) . 

وقال ابن الجوزي : " ومعنى إنزاله : إلهام الخلق أن يعملوا به ، وأمر الله إياهم بالإنصاف " (
) . 

وقال ابن عاشور : " والميزان هنا مستعار للعدل والهدى بقرينة قوله : [image: image41.png]
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 فإن الدِّين هو المنَزَّل ، والدين يدعو إلى العدل والإنصاف في المجادلة في الدين ، وفي إعطاء الحقوق ، فشبهه بالميزان ... " (
) . 

القول الثاني : أن المراد بالميزان في الآية : الذي يوزن به ؛ آلة الوزن(
) ، ولم أر من اختاره . 

قال السمعاني : " وقيل الميزان نفسه ، ومعنى الإنزال : أن الله أنزل الحديد من السماء ، ومن الحديد لسان الميزان ، وصنخاته " (
) . 

وقيل : إن الله أنزل الميزان الذي يوزن به من السماء ، وعلّم العباد الوزن ، لئلا يكون بينهم تظالم(
) . 

وهناك أقوال أخرى غير مشهورة ، وكأنها تفسير للعدل ، فقيل : الميزان محمد ( يقضي بينكم بكتاب الله ، وقيل : الميزان ما بيِّن في الكتب مما يجب على الإنسان أن يعمل به ، وقيل : الميزان العدل فيما أُمر به ، ونهي عنه ، وقيل : هو الجزاء على الطاعة بالثواب وعلى المعصية بالعقاب(
) . 

والراجح – والله أعلم – ما ذهب إليه شيخ الإسلام ، وأن المراد بالميزان في الآية العدل ، ويدخل فيه الميزان الذي يوزن به فهما متلازمان ، وقد وافق شيخ الإسلام على هذا الرأي ابن عطية ، حيث قال : " ولا شك أنه – أي الميزان الذي يوزن به – داخل في العدل وجزء منه ، وكل شيء من الأمور ، فالعدل فيه إنما بوزن وتقدير مستقيم ، فيحتاج في الأجرام إلى آلة وهي العمود والكفتان التي بأيدي البشر ، ويحتاج في المعاني إلى هيئات النفوس ، وفهوم توازن بين الأشياء " (
) . 

وهذا رأي الشنقيطي أيضاً ، حيث قال بعد أن رجح القول الأول : " وعلى التفسير الأول ، وهو أن الميزان العدل والإنصاف ، فالميزان الذي هو آلة الوزن المعروفة داخل فيه ؛ لأن إقامة الوزن بالقسط من العدل والإنصاف" (
) . 
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قال تعالى : [image: image44.png]
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(
) .

اختار شيخ الإسلام أن معنى الآية : لا أسألكم يا معشر العرب ويا معشر قريش عليه أجراً ، لكنْ أسألكم أن تصلوا القرابة التي بيني وبينكم .

قال – رحمه الله – عند هذه الآية ، رداً على من قال إنها نزلت في علي وفاطمة وابنيهما  : " فقد ثبت في الصحيح عن سعيد بن جبير أن ابن عباس – رضي الله عنهما – سئل عن قوله تعالى : [image: image55.png]
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 . قال : فقلت : إلا أن تودّوا ذوي قربى محمد  فقال ابن عباس : عجلتَ ، إنه لم يكن بطنٌ من قريش إلا لرسول الله  منهم قرابة ، فقال : قل لا أسألكم عليه أجراً إلا أن تودوني في القرابة التي بيني وبينكم .

فابن عباس كان من كبار أهل البيت ، وأعلمهم بتفسير القرآن ، وهذا تفسيره الثابت عنه ، ويدل على ذلك أنه لم يقل : إلا المودة لذوي القربى ، ولكن قال : إلا المودة في القربى، ألا ترى أنه لما أراد ذوي قرباه قال : [image: image66.png]
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(
) ، ولا يُقال : المودة في ذوي القربى ، وإنما يقال المودة لذوي القربى ، فكيف وقد قال : [image: image79.png]
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 ؟! .

ويبين ذلك أن الرسول  لا يسأل أجراً أصلاً ، إنما أجره على الله ، وعلى المسلمين موالاة أهل البيت ، لكن بأدلة أخرى غير هذه الآية ، وليست موالاتنا لأهل البيت من أجر النبي  في شيء .

وأيضاً فإن هذه الآية مكية ، ولم يكن عليّ بعد قد تزوج بفاطمة ، ولا وُلد له أولاد(
) .

الدراسة :

اختلف المفسرون في معنى قوله تعالى : [image: image90.png]
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 على أقوال :

القول الأول : أن المعنى : إلا أن تودُّوني لقرابتي منكم ؛ وبه قال أكثر السلف ، فقد أخرج البخاري عن طاوس أن ابن عباس – رضي الله عنهما – سئل عن قوله : [image: image96.png]
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 فقال سعيد بن جبير : " قُربى آل محمد  ، فقال ابن عباس : عجلتَ ، إن النبي  لم يكن بطنٌ من قريش إلا كان له فيهم قرابة ، فقال إلا أن تصلوا ما بيني وبينكم من القرابة " (
) .

وبهذا القول قال مجاهد ، وعكرمة ، والضحاك ، وقتادة ، والسدي ، وأبو مالك ، وعبدالرحمن بن زيد ، وعطاء بن دينار(
) ، واختاره أكثر المفسرين ، وممن اختاره ابن جرير(
) ، والزجاج(
) ، والسمعاني(
) ونسبه إلى عامة المفسرين ، وابن الجوزي(
) ، وشيخ الإسلام كما تقدم ، وابن القيم(
) ، والحافظ ابن حجر(
) ، والشوكاني(
) ، والشنقيطي(
) ، وغيرهم .
ومن أدلة هذا القول ما ذكره شيخ الإسلام من أن الله تعالى قال : [image: image102.png]


  [image: image103.png]Fingt



 [image: image104.png]>0

-G
DJ‘}J\



 [image: image105.png]


 [image: image106.png]R 20

a’* |



 [image: image107.png]


 ، ولو كان المراد المودة لذوي القربى لقال : إلا المودة للقربى أو لذوي القربى ، كما ورد ذلك في آيات أخرى ، وتقدم ذكرها في أثناء كلامه(
) .

والاستثناء هنا منقطع على الأرجح(
) ، واختاره النحاس(
) ، وابن عطية(
) ، وابن عاشور(
) ، فالمستثنى ليس من جنس المستثنى منه ، والمعنى : لا أسألكم أجراً قط ، ولكنْ أسألكم المودة في القربى التي بيني وبينكم(
) .

والقربى : اسم مصدر كالرُجعى ، والبشرى ، وهي قرابة النسب(
) .

القول الثاني : أن المعنى : قل لمن اتّبعك من المؤمنين : لا أسألكم على ما جئتكم به أجراً إلا أن تودُّوني في قرابتي ، وقد رُوي عن ابن عباس – رضي الله عنهما – أن هذه الآية نزلت في المدينة حينما قال ابن عباس أو العباس – شك الراوي - : لنا الفضل عليكم(
) ، وضعّفه ابن كثير ، وقال : " وذكرُ نزولها في المدينة فيه نظر ؛ لأن السورة مكية ، وليس يظهر بين هذه الآية وهذا السياق مناسبة " (
) .

ورُوي عن ابن عباس – رضي الله عنهما – أنه قال : لما نزلت هذه الآية قالوا : يا رسول الله من هؤلاء الذين أمر الله بمودتهم ؟ قال : " فاطمة وولدها عليهم السلام " (
) ، وهو ضعيف أيضاً(
) .

وروي هذا القول عن علي بن الحسين ، وسعيد بن جبير ، وعمرو بن شعيب(
) .
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 هنا بمعنى الأقرباء ، و[image: image111.png]
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 للظرفية المجازية ، والجار والمجرور في موضع الحال ، أي : إلا المودة ثابتة في أقربائي ، متمكنة فيهم(
) ، ورده شيخ الإسلام كما تقدم ، وقال : لو كان المراد هذا المعنى لقال : إلا المودة لذوي القربى ، كما ضعفه ابن عاشور(
) ، والسمعاني(
) .

قال ابن كثير بعد أن ضعف هذا القول : " ولا ننكر الوصاة بأهل البيت والأمر بالإحسان إليهم ، واحترامهم وإكرامهم ، فإنهم من ذرية طاهرة ، من أشرف بيت وُجد على وجه الأرض فخراً وحسباً ونسباً ، ولا سيما إذا كانوا متبعين للسنة النبوية الصحيحة الواضحة كما كان عليه سلفهم كالعباس وبنيه ، وعلي وأهل بيته وذريته  أجمعين " (
) .

القول الثالث : أن معنى الآية : لا أسألكم أيها الناس على ما جئتكم به أجراً إلا أن تودَّدوا إلى الله وتتقربوا إليه بالطاعة ؛ وروي عن ابن عباس – رضي الله عنهما -(
) ، وهو ضعيف(
) ، وبه قال الحسن(
) ، واختاره النحاس ، وقال عنه : " من أجمعها وأبينها ، وهذا قول حسن ، ويدل على صحته الحديث المسند ... " (
) . 
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 على هذا القول بمعنى : القُرْبَة ، كالزُلْفَة والزُلْفَى ، ونصر هذا القول الزمخشري(
) ، والثعلبي(
) .
القول الرابع : أن المعنى : لا أسألكم على ما جئتكم به أجراً إلا أن تصلوا قراباتكم ، وروي عن عبدالله بن القاسم(
) (
) .

والراجح – والله تعالى أعلم – القول الأول ؛ لثبوته عن حبر الأمة (
) ؛ ولأن نظم الآية يدل عليه ، ويرد الأقوال الأخرى ، وذلك لدخول [image: image117.png]
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 فيها(
) ، وتقدم إيضاح ذلك .

هذا وليست هذه الآية معارضة لما ورد في غيرها من الآيات الدالة على أن الرسل لا يأخذون على تبليغهم أجراً مثل قوله تعالى : [image: image120.png]
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(
) ؛ لأن الآية على الأقوال الأربعة في معناها ، لا يراد بها الأجر والعوض على التبليغ(
) .

كما أنها ليست منسوخة بقوله تعالى : [image: image132.png]
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(
) ، كما ورد عن بعضهم(
) .

سورة الشورى : الآية 52

قـال تعـالى : [image: image151.png]
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(
) .

اختار شيخ الإسلام أن الضمير في قوله تعالى : [image: image180.png]
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 يتناول القرآن والإيمان . 

قال – رحمه الله – في سياق حديثه عن الإيمان : " لكنِ الرسول له وحيان : وحي تكلم الله به يتلى ، ووحي لا يتلى فقال : [image: image183.png]


 [image: image184.png]


 [image: image185.png]e

{



 [image: image186.png]A

ol
\"



 [image: image187.png]-9



 [image: image188.png]


 [image: image189.png]


 [image: image190.png]


 الآية ، وهو يتناول القرآن والإيمان ، وقيل : الضمير في قوله : [image: image191.png]
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 يعود إلى الإيمان ؛ ذكر ذلك عن ابن عباس . وقيل : إلى القرآن ؛ وهو قول السدي وهو يتناولهما ، وهو في اللفظ يعود إلى الروح الذي أوحاه وهو الوحي الذي جاء بالإيمان والقرآن ، فقد تبين أن كلاهما(
) من الله نور وهدى ومنه هذا يعقل بالقلب ; لما قد يشاهد من دلائل الإيمان مثل دلائل الربوبية والنبوة وهذا يسمع بالآذان " (
) . 

الدراسة : 

اختلف المفسرون في مرجع الضمير في قوله تعالى : [image: image202.png]
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 على ثلاثة أقوال : 

القول الأول : أنه يعود على الإيمان والقرآن ، ولكنَّه وحَّد الهاء ؛ لأن أسماء الأفعال يجمع جميعها الفعل(
) . 

واختاره الزجاج ، وقال : "ولم يقل : جعلناهما ؛ لأن المعنى ، ولكن جعلنا الكتاب نوراً ، وهو دليل على الإيمان " (
) . 

وقال السّمين : " قوله : [image: image205.png]
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 الضمير يعود : إمّا لـ[image: image208.png]
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 ، وإما 
لـ[image: image211.png]
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 ، وإمّا لهما ؛ لأنهما مقصد واحد ، فهو كقوله : [image: image214.png]
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(
) " (
) . 

واختاره الرازي ، وقال : " وحسُن ذلك لأن معناهما واحـد ، كقولـه تعالى : 
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(
) " (
) . 
واختار هذا القول شيخ الإسلام كما تقدم ، وذكر أنه في اللفظ يعود على الروح في قوله تعالى : [image: image230.png]
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 ووافقه  ابن القيم ، وقال – رحمه الله – : " وقد اختلف في الضمير في قوله – عزّ وجل – : [image: image235.png]
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 فقيل : يعود على الكتاب ، وقيل : على الإيمان ، والصحيح أنه يعود على الروح ، في قوله : [image: image240.png]
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 ، فأخبر تعالى أنه جعل أمره روحاً ونوراً وهدىً ، ولهذا ترى صاحب اتباع الأمر والسنة قد كُسي من الروح والنور وما يتبعهما من الحلاوة ، والمهابة ، والجلالة ، والقبول ، ما قد حُرمه غيرُه " (
) . 

وكذا اختار أنه يعود على الروح الشوكاني(
) . 

والروح اختلف فيه المفسرون ، منهم من قال : الوحي ؛ وروي عن السدي ، ومنهم من قال : الرحمة ؛ وروي عن الحسن ، ومنهم من قال : القرآن ؛ وروي عن ابن عباس ، ومنهم من قال : النبوة(
) . 

وسماه روحاً ، لأن به تحيا القلوب كالروح يحيا بها الجسد(
) . 

ولا تنافي بين هذه الأقوال ، والوحي يشملها ، وهي أمثلة له . 

القول الثاني : أنه يعود على القرآن ؛ وبه قال السدي(
) . 

واختاره ابن جرير ، وقال : " يقول : ولكن جعلنا هذا القرآن وهو الكتاب 
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 يعني : ضياءً للناس يستضيئون بضوئه الذي بيّن الله فيه ، وهو بيانه الذي بيَّن فيه مما لهم في العمل به الرشاد ، ومن النار النجاة " (
) . 

واختاره الواحدي(
) ، وابن عطيـة(
) ، وابن جـزي(
) ، وابن كثيـر(
) ، والشنقيطي(
) ، وابن عاشور(
) . 

القول الثالث : أنه يعود للإيمان ؛ وبه قال الضحاك(
) . 

والراجح – والله أعلم – القول الأول ، وهو ما ذهب إليه شيخ الإسلام ، ومن وافقه ؛ لأن الأقوال الأخرى داخلة فيه ، وإذا أمكن حمل الآية على جميع ما قيل فيها فهو أولى .
(�) سورة الشورى : الآية 17 . 


(�) مجموع الفتاوى 9/239 . 


(�) وهما هذه الآية ، وآية الحديد : الآية 25 � � � � � � � � � � � � � .


(�) مجموع الفتاوى 12/249 ، وانظر : الرد على المنطقيين ص382 . 


(�) تفسيره 20/489 .


(�) تفسيره 3/401 .


(�) تفسيره 14/122 .


(�) تفسيره 3/119 .


(�) تفسيره 7/183 .


(�) نسبه إليه ابن الجوزي 7/77 . 


(�) أخرجه ابن جرير 20/490 [ ط التركي ] ، وعزاه في الدر 5/697 أيضاً لعبد بن حميد ، وابن المنذر . 


(�) أخرجه عبد الرزاق 2/191 ، وابن جرير 20/490 [ ط التركي ] . 


(�) نسبه الثعلبي 8/307 ، والقرطبي 16/21 لأكثر المفسرين ، ونسبه ابن الجوزي 7/77 للجمهور . 


(�) تفسيره 20/489 [ ط التركي ] . 


(�) معاني القرآن وإعرابه 4/396 . 


(�) معاني القرآن 6/304 . 


(�) تفسيره 8/307 . 


(�) تفسيره الوسيط 4/48 . 


(�) تفسيره 3/401 . 


(�) تفسيره 14/213 . 


(�) تفسيره 3/119 . 


(�) تفسيره 14/235 . 


(�) تفسيره 7/183 . 


(�) تفسيره 25/68 . 


(�) انظر : تفسير ابن الجوزي 7/77 ، وتفسير القرطبي 16/12 . 


(�) تفسيره 3/119 . 


(�) سورة الحديد : الآية 25 . 


(�) سورة الرحمن : الآية 7 – 9 . 


(�) تفسيره 7/183 . 


(�) تفسيره 3/401 ، وانظر : تفسير ابن جزي 2/300 . 


(�) تفسيره 7/77 . 


(�) تفسيره 25/68 . 


(�) ذكره الثعلبي 8/307 ، والماوردي 5/200 ، والزمخشري 3/401 ، وابن الجوزي 7/77 ، وغيرهم . 


(�) تفسيره 5/70 . 


(�) انظر : تفسير القرطبي 16/12 ، وانظر : الألوسي 25/26 . 


(�) تفسير القرطبي 16/12 . 


(�) تفسيره 14/213 . 


(�) تفسيره 7/183 . 


(�) سورة الشورى : الآية 23 . 


(�) سورة الأنفال : الآية 41 . 


(�) منهاج السنة 4/25 ، وانظر : 4/562 ، 7/100 . 


(�) أخرجه البخاري 8/716 ح4818، كتاب التفسير ، باب � � � � � � ، وفي رواية عنه � عند الطبري قال : " كان لرسول الله  قرابة في جميع قريش ، فلما كذبوه وأبوا أن يبايعوه ، قال : يا قوم إذ أبيتم أن تبايعوني فاحفظوا قرابتي فيكم ، ولا يكن غيركم من العرب أولى بحفظي ونصرتي منكم " ، تفسير الطبري 20/495 [ ط التركي ] ، وابن أبي حاتم 10/3275 . 


(�) أخرجه عنهم ابن جرير 20/496 – 498 [ ط التركي ] ، وانظر : الدر 5/699 . 


(�) تفسيره 20/501 [ ط التركي ] . 


(�) معاني القرآن وإعرابه 4/398 .


(�) تفسيره 5/73 .


(�) تفسيره 7/79 .


(�) بدائع الفوائد 3/103 .


(�) فتح الباري 8/717 .


(�) تفسيره 4/753 .


(�) تفسيره 7/190 - 192 .


(�) قال الألوسي 25/30 � � � � أي : " لقرابتي منكم ، فـ� � � للسببية " .


(�) انظر : الكشاف للزمخشري 3/402 ، والدر المصون 9/550 . 


(�) معانيه 4/398 .


(�) تفسيره 14/218 .


(�) تفسيره 25/83 .


(�) تفسير الشوكاني 4/748 . 


(�) المعجم الوسيط 2/723 ، وانظر : تفسير الزمخشري 3/402 ، وتفسير ابن عاشور 25/82 . 


(�) تفسير ابن جرير 20/499 [ ط التركي ] ، وابن أبي حاتم 10/3277 . 


(�) تفسير ابن كثير 4/121 ، وقال الحافظ في الفتح 8/717 : " وهذا أيضاً ضعيف ، ويبطله أن الآية مكية " . 


(�) أخرجه ابن أبي حاتم 10/3277 ، والثعلبي 8/310 . 


(�) ضعفه ابن أبي حاتم 10/3277 ، والحافظ في الفتح 8/717 ، وقال : " وإسناده ضعيف ، وهو ساقط ؛ لمخالفته هذا الحديث الصحيح " – يعني حديث البخاري - ، وقال شيخ الإسلام كما في منهاج السنة 7/99 : " هذا الحديث كذب وموضوع باتفاق أهل المعرفة بالحديث ، وهذه الآية في سورة الشورى ، وهي مكية باتفاق أهل السنة ، ومن المعلوم أن علياً إنما تزوج فاطمة بالمدينة بعد غزوة بدر ، والحسن ولد في السنة الثالثة من الهجرة ، والحسين ولد في السنة الرابعة ، فتكون هذه الآية قد نزلت قبل وجود الحسن والحسين بسنين متعددة ، فكيف يفسر النبي  الآية بوجوب مودة قرابة لا تعرف ولم تخلق بعد " اهـ بتصرف يسير ، ولابن كثير في تفسيره 4/122 كلام نحو هذا في تضعيف الحديث ، وانظر : قواعد الترجيح عند المفسرين 1/266 .


(�) أخرجه عنهم ابن جرير 20/499 – 500 [ ط التركي ] ، واختاره الشيعة ؛ مجمع البيان 9/48 . 


(�) قاله الألوسي 25/31 ، وانظر : الزمخشري 3/402 . 


(�) تفسير ابن عاشور 25/83 . 


(�) تفسيره 4/74 . 


(�) تفسير ابن كثير 4/122 . 


(�) أخرجه أحمد 1/268 ، والحاكم 2/443 ، وصححه ، ووافقه الذهبي ، وأخرجه ابن جرير 20/500 [ ط التركي ] ، والنحاس في الناسخ والمنسوخ 2/620 ، واحتج به . 


(�) ضعفه الحافظ في الفتح 8/718 ، وأحمد شاكر في تعليقه على المسند 4/134 . 


(�) تفسير ابن جرير 20/500 – 501 ، وصححه الحافظ في الفتح 8/718 .


(�) الناسخ والمنسوخ 2/619 - 620 .


(�) تفسيره 3/402 .


(�) تفسيره 8/310 .


(�) هو عبد الله بن القاسم روى عن ابن أبزى ، وروى عنه عبد الله بن شوذب . انظر : التاريخ الكبير 5/174 ، والتقريب ص318 . 


(�) تفسير ابن جرير 20/501 [ ط التركي ] . 


(�) انظر : قواعد الترجيح 1/206 . 


(�) تفسير ابن جرير 20/502 [ ط التركي ] . 


(�) سورة ص : الآية 86 . 


(�) انظر : تفسير الشوكاني 7/189 ، ودفع إيهام الاضطراب للشنقيطي ص165 – 167 . 


(�) سورة سبأ : الآية 47 . 


(�) رجح إحكام الآية ابن عطية في تفسيره 4/218 ، والحافظ في الفتح 8/718 ، والشنقيطي في تفسيره 7/191 . 


(�) سورة الشورى : الآية 52 . 


(�) هكذا في المطبوع ، وهي هنا منصوبة : كليهما . 


(�) مجموع الفتاوى 15/27 . 


(�) حكاه الفراء في معاني القرآن 3/27 ، وانظر : تفسير ابن جرير 20/543 [ ط التركي ] . 


(�) معاني القرآن وإعرابه 4/404 . 


(�) سورة التوبة : الآية 62 . 


(�) الدر المصون 9/568


(�) سورة الجمعة : الآية 11 . 


(�) تفسيره 26/192 . 


(�) اجتماع الجيوش الإسلامية ص42 . 


(�) تفسيره 4/764 . 


(�) انظر : تفسير ابن جرير 20/542 [ ط التركي ] ، والسمعاني 5/88 ، وزاد المسير 7/88 ، وتفسير ابن كثير 3/131 ، والدر المنثور 5/713 . 


(�) تفسير السمعاني 5/88 ، وابن عطية 14/237 . 


(�) أخرجه ابن جرير 20/543 [ ط التركي ] . 


(�) تفسيره 20/543 [ ط التركي ] . 


(�) تفسيره الوسيط 4/62 . 


(�) تفسيره 14/238 . 


(�) تفسيره 2/307 . 


(�) تفسيره 7/217 [ ط طيبة ] . 


(�) تفسيره 7/202 . 


(�) تفسيره 25/252 . 


(�) عزاه إليه الماوردي 5/213 . 
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