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~ أ ~

إنّ اللّغة العربيّة بمعانيها الواسعة شملت كلّ مجالات الحياة فغطتّها، فالدّلالة في هذه اللّغة هي 

�ǲǸƬŹ�ȏÂ�®¦ǂŭ¦�Ëǆ Ż�ÄǀËǳ¦�ǪȈǫËƾǳ¦�ŚƦǠƬǳ¦�ȄǴǟ�Ƕē°ƾǬƥ�§ǂǠǳ¦�» ǂÉǟ�ƢŭƢǘǳÂ��ǄȈǯŗǳ¦Â�¿ƢǸƬǿȏ¦�¶ƢǼǷ

ا نزل القرآن الكريم أصبح أكمل
ّ
نموذج تعبيريّ عرفته هذه اللّغة، فقد جاء  التأويل والتشكيك، لكن لم

وإيحائيا في زمن كانت تتمتّع فيه هذه اللّغة بأوجّ ازدهارها كثورة تعبيريةّ أضفى عليها بعدا جماليا 

واكتمالها، وكأن القرآن الكريم تجاوز ذلك الأوج إلى درجة أعلى وأسمى، لكنّه حقّق ذلك التّميّز 

يكتف القرآن الكريم بالتعبير بألفاظ العربية ولكنّه أضاف إلى هذه بألفاظ العربية ومعانيها، لم 

الألفاظ الموجودة أصلا معان جديدة وأدخلها إلى القاموس اللّغوي للعرب، وهذه الحركية التّـي 

خلقت تغيرّا على مستوى المفاهيم الّتي انعكست سلوكات عميقة وقارة في أحدثها في متن اللّغة

  .لالفكر الإسلامي ككّ 

ديدن كلّ لغة حيّة، لكنّ التّغيرّ الّذي أحدثه الخطاب القرآني في العربية ألقى فالتّغير الدّلالي 

بظلاله على المفاهيم، والسّلوكات، وجعل اللّغة تبدو في مظهر الجدّة والتّميّز ، ونظرا لتميّز هذه 

مّة، حاولنا البحث في هذه الظاهرة، وتأثيرها العميق في الفكر الإسلامي، وحياة المسلمين عاالظاهرة 

ƨËȈǳȏËƾǳ¦�ƢēƢǟƢǠǋ¤�ń¤�¾ȂǏȂǳ¦�ǺǷ�ǺǰǸƬǻ�ËŕƷ��ƢǿƢȇƢƦƻ�Ǧ ǌǯÂ��Ƣǿ°¦Ȃǣ¢�ŐǇÂ ،كشفها للقارئ ،

، هناك سبب آخر دفعنا للبحث في هذا الموضوع يتمثل في نقص الإحاطة بالإضافة إلى هذا السّبب 

آني بين الحقيقة العرفية والحقيقة الشّرعيّة، حيث يعز العلمية بظاهرة التغيرّ الدّلالي في الخطاب القر 

�̈ËǂǷ�ƢȀȈǧ�Ʈ ƸƦǳ¦�Ǻǟ�řǤƫ�ƨǷƢƫ�ƨǗƢƷ¤�Ƣđ�¶ƢƷ¢Â�ƢȀȈƷ¦Ȃǻ�ǞȈŦ�ǺǷ�̈ǂǿƢǜǳ¦�ǽǀǿ�¾ÂƢǼƫ�ǞƳǂǷ�®ƢŸ¤

  .أخرى

والتّغيرّ الدّلالي له جوانب وتمظهرات شتىّ اخترنا من تمظهراته الّتي توفرت في الخطاب القرآني الحقيقة 

ǾǼƬǷ�Ŀ�¾ƢǇŗǇƢƥ�ƢƫǂǧȂƫ�ƢǸËĔ¤�Ʈ العرفية ȈƷ��ƨËȈǟǂËǌǳ¦Â.

:أمّا الإشكالية الّتي يحاول بحثنا هذا الإجابة عنها كانت كالآتي
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~ ب ~

هل أحدث الخطاب القرآني تغيرّا دلاليّا على مستوى اللغّة العربية؟

ماهي مستويات هذ التغّير وما هي الإحاءات الدّلالية الّتي يضفيها هذا التّغيرّ؟

 هي جمالية التغيرّ الدّلالي في الخطاب القرآني؟ما

  :لذلك وسمنا بحثنا هذا بالعنوان الآتي

دراسة دلالية تحليلية للحقائق العرفية والحقائق –التّغيرّ الدّلالي ومستوياته في الخطاب القرآني 

-الشّرعيّة

ونظرا لطبيعة وخصوصيّة الموضوع إرتأينا أن يكون هذا العمل مقسّما إلى ثلاثة فصول تتخلّلها 

.مباحث، وسبقت بمقدمة ومدخل

فبعد التّمهيد للموضوع في المقدّمة، حاولنا أن يكون المدخل دراسة نظريةّ نعرّف فيها بالتّغير 

زين على خصوصيّة هذه الظاهرة في اللّغة العربية، الدّلالي ومستوياته وقوانينه، وطريقة حدوثه، مركّ 

الحقائق العرفية والشّرعيّة "وجماليتها في الخطاب القرآني الكريم، وأعقبنا ذلك بالفصل الأول وعنوانه 

، وينقسم إلى مبحثين رئيسين، الأول يتحدث عن الحقائق العرفية "في الدّرس البلاغي والأصولي

.غي، والثاني يتحدث عنهما في الدّرس الأصوليوالشّرعية في الدّرس البلا

"أمّا الفصل الثاّني فقد وسمناه بـــــــــ :ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�Ŀ�ƢēƢȇȂƬǈǷÂ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦ " وحاولنا في

�ńÂȋ¦�ƨɇȈǠǓȂǳ¦�Ƣēȏȏ®�Ǻǟ�Ʈ ƸƦǳ¦Â��ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�Ŀ�̈®°¦Ȃǳ¦�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ǞƦƬƫ�ǲǐǨǳ¦�¦ǀǿ

لات العرفية الـــــمُتَصرف فيها بالعرف، ولم نجمع كلّ الحقائق العرفية الواردة فيه، وإنمّا وربطها بالدّلا

في متنه، وإيحاء بالمعنى، وتأثيرا في الفكر الإسلامي، مع الإشارة إلى  اقتصرنا على الأكثر دورانا

.خصوصيّة كلّ منها في القرآن الكريم، وفي الحياة العامة للعرب والمسلمين
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~ ت ~

"ثمّ أردفنا ذلك بفصل ثالث وسمناه بــــــــــ §�¦À¡ǂǬǳالحقائق الشّر : ƢǘŬ¦�Ŀ�ƢēƢȇȂƬǈǷÂ�ƨËȈǟ" ،

خصّصناه للحقائق التّـي غيرّ الشّرع الإسلامي من دلالتها وأضفى عليها دلالات جديدة، وقد 

ط بين دلالتها با، والرّ حاولنا في هذا الفصل التّعليل لاختيار الشّرع هذه الألفاظ والتغيير من دلالته

الوضعيّة والدّلالة الشّرعية الجديدة، وعلى غرار الحقائق العرفية، لم يكن بإمكان البحث استيعاب كلّ 

الحقائق الّتي غيرّ الشّرع من دلالتها، فاقتصرنا على الأكثر دورانا وتأثيرا وإيحاء، ثمّ حاولنا الحديث عن 

ا الدّلالية، واختلاف الفرق الإسلامية حولها، من أجل التنويه على الحقائق الدّينيّة، والسبر في أغواره

.الجدل الفكر الّذي أثاره التغيرّ الدّلالي الّذي أحدثه الخطاب القرآني

Ʈ ƸƦǳ¦�Ƣđ�«ǂƻ�ŖËǳ¦�ƲƟƢƬǼǳ¦�ƨǏȐş�ǲǸǠǳ¦�¦ǀǿ�ƢǼǸƬƻÂ.

بالرّغم من ندرة المراجع الّتي تخصّ هذا الموضوع، إلا أن البحث استعان بمجموعة من المصادر 

والمراجع الّتي كانت له نبراسا في مسيرة العمل، منها ما مسّ جانب التّغيرّ الدّلالي مباشرة، ومنها ما  

ن لكتب علم كان خاصّا بالقرآن الكريم وعلومه، ومنها كتب الأصول وكتب علم الكلام، وكا

:الدّلالة الحظ الأوفر والنّصيب الأكبر ونورد منها على سبيل الذكّر لا الحصر

دراسة دلالية  -الجاهلي ولغة القرآن الكريم خليل أبو عودة، التّطوّر الدّلالي بين لغة الشّعر*

  .وكان هذا المرجع الأقرب إلى موضوعنا من حيث الطبيعة،-مقارنة

  -قرآنية للعالمعلم دلالة الرؤية ال- ن في القرآناالله والإنساتوشيهيكو إيزوتشو، *

كما لا نغفل الدّور الكبير والمساعدة الّتي قدّمتها كتب تفسير القرآن في البحث عن الدّلالة 

:وتتبع تغيرّ المعنى وقد استعناّ أكثر على 

الألوسي، روح المعاني تفسير القرآن الكريم والسّبع المثاني*

الزّمخشري، الكشافجار االله *
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~ ث ~

  -مفاتيح الغيب–الفخر الراّزي، التفسير الكبير *

فقد استعان البحث بالمنهج الإحصائي من أجل إحصاء الآيات ونظرا لطبيعة الموضوع، 

وتتبع الحقائق العرفية والشرعيّة فيه، وإحصاء التّغيرّ الدّلالي الّذي حدث، كما استعان العمل 

من أجل تحليل الآيات القرآنية والبحث عن الإيحاءات الدّلالية ، فضلا عن بالمنهج التّحليلي 

.المنهج الوصفي من أجل وصف جمالية التغيرّ الدّلالي في الخطاب القرآني العزيز

وإن كان من عادة البحث ذكر العقبات، فكانت أكبر عقبة واجهتنا هي مهابة الخوض في 

  .وض في غمار هذا المعترك الكبير آي الذكّر الكريم، والتحرج من الخ

أن يحقق هذا العمل ما نصبوا إليه من كريم المقاصد، لأنناّ حرصنا أن يخرج هذا  نرجو       

العمل في أفضل حلّة تليق بأعظم كتاب هو القرآن الكريم، وحاولنا تحرّي الصّواب ما استطعنا 

  .إليه سبيلا واالله من وراء القصد





-لمستویاتالأسباب و ا–اللغة وتغیر الدلالة المدخل

1

ذلك الوجود المتفرد الذي أرق الفلاسفة ، أرادوا أن يبحثوا عن مفهوم له ....اللغة           

بمعنى أدق هي الهوية  أو ه مرتبط ارتباطا طرديا بالإنسان ،إلا لأن لشيءفوجدوه صعب المراس لا 

الجامعة لبني البشر ، فإذا تتبعنا تاريخ الخلق ، وجدنا أن وجودها أسبق من وجودهم بآلاف 

خلق االله هو القلم ، وما اللغة إلا من آثار القلم ، ومن ذلك نتوصل إلى  وأولالأزمان ،كيف لا 

�ǾƫƢǯǂƷ�Ǿƥ�µ الإنسانيأهميتها في الوجود  ǂǠȇ�Äǀǳ¦�Ƥ ǳƢǬǳ¦�ƢĔȋ�� و انفعالاته.  

أهمية اللغة في حياة الإنسان ):1

كشف ما في الفكر البشري من معان و تصورات ، فغايتها من الناحية «على اللغة تعمل      

، 1»بما يفضي إلى تطابق المضمون مع مادة العقل الإنسانالوظيفية التعبير عن عملية التفكير لدى 

�Ŀ�ƨȇƢǣ�ƨȇ®ǂǗ�ƨǫȐǟ�ǂȀǜƫ�¦ǀđÂ��ƨǤǴǳƢƥ�ǂǰǨǳ¦�¾Ƣǐƫ¦�ƨȈǸƬƷ�ȆǿÂ��ƨȈŷȋ¦» ،ففي كل مجتمع

 أعضاء، إذ هي أقوى الروابط بين أساسيةه و سعته ، تلعب اللغة دورا ذا أهمية ـــبيعتــــمهما كانت ط

�ƢŮ�ÀƢǸǓÂ��ƨǯŗǌŭ¦�ǶēƢȈƷ�ń¤�ǄǷ°�ǾǈǨǻ�ƪ ǫȂǳ¦�Ŀ�ȆǿÂ��ǞǸƬĐ¦�¦ǀǿ... ، فهي في مرونتها

قيقة للمعاني ، تصلح لاستعمالات مختلفة متشعبة وتقف موقف الرابطة التي وامتلائها بالظلال الد

فهي مرآة 2»ب الذي إليه ينتسبونǈǼǳ¦Â�ÀȂǧǂǠÉȇ�Ƣđ�Ŗǳ¦�ƨǫȐǠǳ¦�Àتوحد أعضاء الجماعة فتكوّ 

đ�ȆǈƬǰƫ�Ŗǳ¦�§ ƢȈưǳ¦Â��ǾǻƢŦǂƫÂ��ǂǰǨǳ¦ا معانيه وتوافق أهواءه ومراميه ــ.  

للغات تعبيرا عن ملابسات أحولهم الفكرية والاجتماعية وخاصة وبناء عليه جعل الناس من ا    

·��ƢǷـــــــال ƢǨǳȋ¦�ǺǷ�ÀȂǬƬǼȇ�¦ȂƷ¦ǂǧ���ƨȈǈǨǼǳ¦�ǶēƢǻȂǼǰǷ�Ǻǟ�ŚƦǠƬǳ¦�ń¤�Ƣȇ®ƚǷ�ƢǬȇǂǗ���ƨȈƷÂǂ

أحالوه  الإفهامضعفت قدرته التعبيرية عن  أور اللفظ يساعدهم على ذلك، فإذا قصُ 

27،ص1986عبد السلام المسدي،اللسانیات وأسسھا المعرفیة،دار النشر التونسیة،أوت )1
240ص 1950محمد القصاص ، مكتبة الأنجاو مصریة، القاھرة، -عبد الحمید الدواخلي.،ترجوزیف فندریس،اللغة )2
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2

وهيهات من اللفظ أن يأخذ حظه من السيرورة على الألسن إلا إذا صادف هوى في «وهجروه،

أسطع  الاستعمالالنفوس، ولاءمته استجابة عامة بين الناس في مقامات الكلام،فغلبة اللفظ في 

بل إن غلبة استعمال اللفظ تثبت أنه برهانا على صلاحيته، وأقوم دليلا على صدق الحاجة إليه،

،ومن هنا نصل إلى أنه للغة وجود حتمي يجب أن يتساير مع وجود 1»نية اللغةخلية حية في ب

�ȆȀǧ�¦ǀđÂ���ǶēȏȂȈǷÂ�Ƕǿ ¦Ȃǿ¢�Ǫǧ¦Ȃȇ�ƢŠ�ƢǿǂŞ�ǺǷ�ŚƼƬǳ¦Â� ƢǬƬǻȏ¦�ȄǴǟ�̈°ƾǬǳ¦�ǂǌƦǴǳ�Ǻǰǳ�ǂǌƦǳ¦

من حيث أن  مقودهلا يكتمل إلا بوجودها، الإنسان؛قائدة من حيث أن وجود ومقودهقائدة 

ƫƢȈū¦�Ƣē°ÂŚǇية تتحكم فيها الجماعة المتكلمة.  

«��Ȇǿ«ومادامت كذلك، فقد اتسمت بسمة الاجتماعية،وبالتالي  Ƣǘŭ¦�ƨȇƢĔ�Ŀ�ƨǤǴǳƢǧ

ولما كان  ،أحد مفاعلات الوجود الإنساني،إذ هي طرف المعادلة النوعية لثبوت خصوصية الإنسان

الإنسان حصيلة تعادلية بين طرفي وجود المادة زمانا و مكانا،فإن معادلة التفاعل تنصهر فيها 

،فخصوصية اللغة لا تختلف عن خصوصية 2»...عناصر الإنسان، واللغة والزمان و المكان

̄¦�ǲƥ��Ƣē دث التغيير فيهما هيالإنسان،فكل ما يؤثر فيه طردا يؤثر فيها،حتى أن الأسباب التي تحُ 

تشعبا و  من أشد الظواهر الإنسانيةواحدة باتت اللغة «حتى أن قابلية التغيير فيهما كبيرة، وبالتالي،

�ǺǷ�ƾǠƫ�ƢĔȂǰǳ�Ǯ ǳ̄�®ȂǠȇÂ�ƢŮ�¿ȂȀǨǷ�ƾȇƾŢ�Ŀ�ƨƦǠǐǳ¦�°ȂǷȋ¦�ǺǷ�ƪ ƸǓ¢�ŕƷ�ƢǿƢš ¦Â�¦ƾȈǬǠƫ

��ǆ Ȉǳ�̈ǂǿƢǛ�ƢĔƘƥ�» ËǂǠƫ�¦ǀǳ�ƨȇ°Ƣǔū¦Â�ƨȈǟƢǸƬƳȏ¦�ÀƢǈǻȍ¦�©¦ǄȈŲ�Ƕǿ¢ كأي ظاهرة،وإنما ظاهرة

3�Ƣē®ƢǷÂ�ƢȀǟȂǓȂǷ�À¢�Ʈ»عضوية خاصة بالإنسان دون غيره -فكرية ȈƷ�ǺǷ�ƨȇǂǰǧ�̈ǂǿƢǛ�ȆȀǧ

.الأفكار،تجسدها وتخرجها،وظاهرة عضوية من حيث صلتها بالإنسان دون غيره

26اللغة العربیة،مكتبة الآداب و مطبعتھا، دت،دط ،ص محمود تیمور،مشكلات)1
94عبد السلام المسدي ن التفكیر اللساني في الحضارة العربیة ،ص )2
195،ص 06،2009حاتم علو الطائي،نشاة اللغة العربیة وأھمیتھا،مجلة دراسات تربویة ،العدد )3
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��ƨȇǂǌƦǳ¦�ǆ ȈǷ¦Ȃǻ�ǺǷ�² ȂǷƢǻÂ�ǞǸƬĐ¦�śǻ¦Ȃǫ�ǺǷ�ÀȂǻƢǫÂ�̈ƢȈū¦�ǂǿ¦ȂǛ�ǺǷ�̈ǂǿƢǛ�ȆȀǧ��ŅƢƬǳƢƥÂ

�ƨȈǟƢǸƬƳ¦�ƨǴȈǇÂÂ��ǾƟ¦Ȃǿ¢�Â�ǾǳȂȈǷ�ŚǤƬƥÂ��ǾƬǧƢǬƯÂ�ǞǸƬĐ¦�ǂǰǧ�ŚǤƬƥ�ŚǤƬƫ�ȆȀǧ�Ǯ ǳǀǯ�ƪ Ƿ¦®ƢǷÂ

�ƢǻƢȈƷ¢Â��ƢŮ�ƪ«تستعمل لتبليغ الأفكار  ǠǓÂ�Ŗǳ¦�ƢȀȈǻƢǠǷ�Ŀ�· ƢǨǳȋ¦�ǲǸǠƬǈƫ�ƾǫ�ń¤�Ƣđ�» ǂƸǼƫ

معان جديدة؛لأن الحياة متجددة لا تتوقف،والألفاظ محدودة،فكان لابد أن تنقل معاني الألفاظ 

1»لتعبر عن هذا الجديد

:حـــــــــتمـــــــــــية تـــغـــــــــير اللـــّـــــــــغــــــــــــة -)2

كما اصطلح عليها اللغويون ظاهرة اجتماعية،ومادام الإنسان   أومادامت اللغة ظاهرة إنسانية،

دائم التغير في كل أحواله المادية و المعنوية، كان لزاما على اللغة أن تساير هذا التغير الدائم، بحكم 

�©¦®ǂǨŭƢǧ��ÀƢǈǻȎǳ�ƨǨǴƬƼŭ¦�¾¦ȂƷȋ¦�Ǻǟ�ŚƦǠƫ�ƢĔ¢»��» Âǂǜǳ¦�ǞƦƬƫ�ƢĔȋ��¾ƢƷ�ȄǴǟ�ǂǬƬǈƫ�ȏ

ممن يحيطون به،  الاستعارةمن أول حياته إلى آخرها بمداومته على ن مفرداته فكل متكلم يكوّ 

فالإنسان يزيد من مفرداته ولكنه ينقص منها أيضا ويغير في حركة دائمة من الدخول و 

تلك الحركية المستمرة في عمق اللغة التي -أو الجماعة المتكلمة–،وهكذا يخلق المتكلم 2»الخروج

��ƪ ǠǼǼǧ��Ƣđ�ÀȂǸǴǰƬȇ�ŚǤƬǳ¦�Â¢���ÄȂǤǴǳ¦�°ȂǘƬǳƢƥ�ƨǤǴǳ¦�Ŀ�̈®ƾƴƬŭ¦�ƨȈǷƢǼȇƾǳ¦�Â�ƨȈǯǂū¦�Ǯ Ǵƫ�ǲǯ

  .اللغوي 

:  الدلالي مــــــفهـــــوم التغـــــــــير -)3

التطور الدلالي هو أن تتعاقب مجموعة من الدلالات أو المعاني على الكلمات وفقا لظروف     

و  الاجتماعيمعينة سواء كانت هذه الظروف داخلية في متن اللغة أو خارجية يفرضها السياق 

، عدد 15مجلة  جامعة أم القرى لعلوم الشریعة واللغة العربیة و آدابھا ، جعلیان بن محمد الخازمي، علم الدلالة عند العرب، )1
714، ص1424،جمادى الثانیة 27

246صجوزیف فندرس ،اللغة، )2
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�©ÂƢǨƫ�ǞǷ� ƢǼưƬǇ¦�ÀÂ®�©ƢǤǴǳ¦�ǲǯ�ǆ Ť�ƨȈǠȈƦǗ�̈ǂǿƢǛ�ȂǿÂ��ƨǤǴǳ¦�ǽǀđ�ƨǸǴǰƬŭ¦�ƨǟƢǸƴǴǳ�ȆǈǨǼǳ¦

أن كل التغيرات التي تحدث في  *يالميشال بر ويرى .أخرىرجة التغير و مساره من لغة إلى في د

¦�Ƣđ�¿ȂǬȇ�®ȂȀƳ�ȄǴǟ�ƾǸƬǠƫ��̈®ȂǐǬǷ�ǾƦǋ�Â¢�̈®ȂǐǬǷ�©ƢƷȐǘǏعن مدلولات اللغة عبارة 

�ƨǤǴǳ¦�ǽǀđ�ÀȂǬǗƢǼǳ¦¾ƢǸǰǳ¦�Ʈ ȈƷ�ń¤�ƢǸƟ¦®�Ƣđ�ŚǈƫÂ1... بل إن التطور الدلالي هو من علامات،

  .ها تِ اللغة، ومؤشر هام يدل على وظيفيّ حيوية 

كان أن يتحكم في هذا   تتخذ اللغة التغيير كحتمية لامفر منها، وليس لأيٍّ وبناء على ما سبق، 

��Ƣǿ®ȂƳÂ�Ŀ�Ǿǳ�ƢȀƬƦǯ¦ȂǷ�Őǟ�ǾǻƢǘǴǇ�ń¤�ƺǓŗǧ��ǺǷǄǳ¦�ǞǷ�ǲǟƢǨƬƫ�ƢĔȋ«المنحى التطوري للغة؛

اللغة لبعد التعاقب في كل وجود مادي يتراهن مع قيدي الزمان والمكان، وهو ما يؤول إلى إذعان 

عن اللغة، فهي ليست وجودا  الإطلاقوالنتيجة التي تفرض نفسها تبعا لذلك هي انتفاء سمة 

ة أن تكون مطلقا،وإنما هي وجود مـــــــــــــــــقيــــــــــــــــــــد،يتقيد به كل وجود مادي، وبالتالي ينتفي عن  اللغ

خاضع للمؤثرات الخارجية ** ،فتكون بذلك ذات بعد أنطولوجي�Ƣºººººººººē¦̄�ƾººººººººººƷ�Ŀ«2* قيمة مطلقة

  .لاسيما الزمان 

�Ȃǿ�¼ȐǗȍ¦�ȄǴǟ�©¦ŚǤƬǳ¦�Ƕǿ¢�À¢�ȏ¤��Ƣđ�ƾǈƴƬȇ�ƨǨǴƬű�©Ȑوالتغير اللغوي له أوجه عدة وتمثّ 

ويون في كل الأزمان أهمية بالغة، وماذاك إلا لحساسية والذي أولاه الدارسون اللغالتغير الدلالي،

جانب الدلالة،وتأثيره  الطاغي على اللغة، لان غاية اللغة ليست المفردات بقدر ماهي معان يراد 

  .التعبير عنها

75ص، 2004، 2دار نھضة مصر للطباعة والتوزیع، مصر، طعلي عبد الواحد وافي،فقھ اللغة،)1
92ص، الحضارة العربیةعبد السلام المسدي،التفكیر اللساني في )2

.التي لا یحدھا الزمان و لا المكان ،تلتمس لذاتھا ، وتطلب كفایة القیمة المطلقة ھي *)



-لمستویاتالأسباب و ا–اللغة وتغیر الدلالة المدخل

5

يتحكم التداول و الاستعمال بشكل مباشر في سيرورة تغير اللغة، ويكون هذا التغير غير ظاهر 

على المدى القصير، ولكن عندما تدرس اللغة دراسة تزامنية تطورية نلمس تغيرات لم يتُفطن لها 

 أيدل التغير ونحن لا نقصد ،فنقول أنه لـــــــــــحق باللغة تطــــــــــــــــــــور، وقد نستعمل مصطلح التطور ب

لا يحمل أي شحنة معيارية لا إيجابا و لا سلبا، وإنا هو «ة لهذه الحـــــــادثة ؛أي أنه نظرة تقييميّ 

�ǺǷ�Ƥ Ȉǯ¦ŗǳ¦Â�©¦ȂǏȋ¦�Ŀ�Ëœǈǻ�¾ƾƦƫ�ƢȀƟ¦ǄƳ¢�ǒ Ǡƥ�ȄǴǟ�¢ǂǘȇ�̄¤��ŚǤƬƫ�ƢĔ¢�ŘǠǷ�ǺǷ�̄ȂƻƘǷ

هـــــــــــــذا التغيير هو من البطء بحيث يخفى على جهة، ثمّ في الدلالة على وجه الخصوص، لكـــــــــن 

بطؤه وعدم :وهي ، ومن هنا، تتجلى لنا أولى خصائص التغير الدلالي 1»الحس الفردي المباشر 

  .التحكم به

أصبح فضول من القول أنه ليس للإنسان القدرة على التحكم في تغير اللغة على الرغم من أنه     

بقدر أن -كما بينا سالفا-، وهنا ما يؤكد أن اللغة ليست قيمة مطلقةالسبب المباشر في حدوثه

�ƨȇ£ǂǳ¦�ǽǀđ�Ņȏƾǳ¦�ŚǤƬǳ¦Â��ƨǬǴǘǷ�ƨǸȈǫ�ǆ Ȉǳ�ÀƢǈǻȍ¦» لا يستشير أحدا، إنه ماض في طريقه، لأنه

انعكاس مباشر لكل نواحي التعبير، فاللغة مرآة للمجتمع كما أن التطور اللغوي لا يقف عند 

، لكننا نركز على 2»مستوى بعينه من المستويات اللغوية، بل يشمل المستويات اللغوية كلها 

المعنى  أنووجها الذي تظهر به، أو فلنقل المستوى الدلالي أو جانب المعنى، لأنه صنوان اللغة،

على  الطارئعلى الروح يكون أبين و أجلى من التغير  الطارئهو روح اللغة، والتغير ) الدلالة(

  .الجوانب والحواشي 

،مقال في الملتقى الدولي الثالث للسانیات ،سلسلة اللسانیات، الجامعة الاستعمالعبد السلام المسدي ،اللغة بین المعیار و )1
79،ص06،1986التونسیة، العدد 

170ص.محمد كمال بشر ، مكتبة الشباب ،دط ، دت .ستیف أولمان ، دور الكمة في اللغة ،تر)2
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، والذي يشمل بحوث الدارسين واهتمامهم، لأنه يخلق التطور الدلالي للّغة هو الميدان الأوسع

مسافات إيحائية كبيرة، ولا يتوقف الإشعاع الدلالي عند حد الكلمة فحسب، بل يلقي بظلاله 

�Ǿǻ¢�Ʈ ȈƷ��ǲǰǯ�ǲǸĐ¦�ŘǠŭ¦�ȄǴǟ»�Ǯ ǳǀƥ�řǟ¢Â��ƢĔƢȈǯ�Â�ƢȀƬȈǼƥ�Ǧ ǳƚƫ�Ŗǳ¦�ƨǤǴǳ¦�̈®ƢǷ�Ŀ�ª ƾŹ

الألفاظ يخضعها الاستعمال فتحدث فيها خصوصيات معنوية الألفاظ التي تبُني منها اللّغة، هذه 

يستدعيها الزمان و المكان، وليست العربية بدعا من بين اللّغات، ذلك ذات ظلال دلالية جديدة 

أن اللّغات كافة تخضع لسنة التطور، وأنّ الكلمة في كثير من اللّغات مادة يعمل فيها الزمان ويؤثر 

دل، وربما اكتسبت خصوصيات معنوية أبعدها الاستعمال ــــــــور وتتبــــــــتتطــــــفيها فتجد فيها الحياة، ف

مضاعفة لخلق معان جديدة ؛بمعنى أن تغير الدلالة يعطي فرصا 1» .عن أصلها بعدا قليلا أو كثيرا

  .بالمعاني السابقة الاحتفاظمع القدرة على 

�Â��©ƢǠǸƬĐ¦� ¦Ȃǿ¢�ŚǤƬǳ�ƨǈǯƢǟ�̈ ¡ǂǷ�Ņȏƾǳ¦�ŚǤƬǳ¦�ǲưŻ��ǽǂǯ̄ �ǪƦǇ�ƢǷ�ǲǯ�ȄǴǟ�Ȑǔǧ

�ǶēƢȈƷ�ƨǠȈƦǗÂ���ƨȈƷÂǂǳ¦�Â�ƨȈǈǨǼǳ¦�ǶŮ¦ȂƷ¢تدريجيا في أغلب «؛لأنه وببساطة يحدث  الاجتماعية

ما تكون صدى الأحوال، ولكنه قد ينتهي آخر الأمر بتغير كبير في المعنى، وأن تغيرات المعنى غالبا 

منها في تغيرات أخرى 2»لتغير الميول الاجتماعي، وأن هذه الميول أوضح في حالة التغير الدلالي

  .على مستوى اللغة

:طريقة حدوث التغـــــــــير الدلالي   -)4

ويعرضها في صورة واضحة  *ستيف أولماندلالي طريقة لحدوثه، يبسطها ــــــــــير الـــــــــــــوللتغ        

بما أن المعنى هو علاقة متبادلة بين اللّفظ والمدلول، يقع التغيير في المعنى كلما وجد «:حيث يقول 

375، ص1993، 1العربیة تطور وتاریخ ، مكتبة المعارف ، بیروت ، لبنان ، طإبراھیم السامرائي ،)1
280د السعران ، علم اللغّة ، دار النھضة العربیة ،بیروت ، لبنان ، دط ، صومحم) 2
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فقد : أي تغير في هذه العلاقة الأساسية، وينحصر أوجه التغير في هذه العلاقة في صورتين اثنتين

؛ فمادام اللفظ هو 1».دلول قديمكلمة جديدة إلى م ،أويضاف مدلول جديد إلى مدلول قديم

والمعنى هو روح اللفظ، كلما حدث تشويش في هذه العلاقة، حدث معه تغيير في صورة المعنى، 

على التعبير عن معناه، أو أن المعنى لم يصبح مساعدا على الدلالة، بحكم أن اللفظ لم يصبح قادرا 

يقوم المعنى بارتحالات أخرى إلى فضاءات أكثر تجلي الدلالة المرادة، وبالتالي، يصبح لزاما هنا أن 

  .اأو تعميم امواءمة و تخصيص

أنه يمر بخطوتين أساسيتين؛  ستيف أولمانوبعد أن يظهر التغير الدلالي في لغة ما، يرى 

في هذه  أولمانالأولى تحدد بالتغير نفسه، أو لحظة إبداع معنى جديد بطريقة أو أخرى، وينبه 

�ǆالمرحلة أ Ǩǻ�ȄǴǟ�®¦ǂǧ¢�ƨǟƢŦ�Ǫǧ¦ȂƬƫ�À¢�» ƾǐȇ�ƾǬǧ��ƾƷ¦Â�®ǂǨƥ�ƨǏȂǐű�ƢĔ¢�ŘǠȇ�ȏ�¦ǀǿ�À

التغير لتوفر نفس ظروف حدوثه في حيز مكاني مختلف، أما المرحلة الثانية، هي انتشار هذا التغير 

2وذيوعه على الألسن، وقبوله في الأذهان،و استعماله كتعبير يوافق الميول والظروف الراهنة

عـــــــــــــــــــــــــــوامل التغـــــــــير الــــــــــــــــدلالي   -)5

العوامل التي تؤدي إلى تغير دلالة الألفاظ في لغة ما كثيرة قد يضيق المقام عن ذكرها            

كلها، سنجدها مبسوطة في الكتب التي عنيت بالتنظير لعلم الدلالة، بعض هذه العوامل قد يكون 

�ǽǀŮ�Ƥ Ƭǰȇ�ȏ�ƾǫ�ƢƦǳƢǣ�ǺǰǳÂ��ƨȇȂǤǴǳ¦�ǞǷƢĐ¦�ǲƦÊǫ�ǺǷ�̈ ƾȇƾƳ�©ƢǸǴǯ�ª ¦ƾƸƬǇƢǯ�¦®ȂǐǬǷ

�ƢǷ¢��ƨȇȂǨǟ�Śǣ�ƨǳǀƬƦǷ�ƢĔȋ��ƨǤǴǳ¦�ǽǀđ�ƨǸǴǰƬŭ¦�ƨǟƢǸŪ¦�śƥ�°ƢǌƬǻȏ¦�Â�̧Ȃȇǀǳ¦�̈ƾȇƾŪ¦�©ƢǸǴǰǳ¦

ÀȂǇ°¦Ëƾǳ¦Â�ÀȂưƷƢƦǳ¦�Ƣđ�řÉǟ�Ŗǳ¦Â�ƨǤǴǳ¦�Ŀ�ƨǷȂŻ®Â�¦ŚƯƘƫ�ǂưǯȋ¦�ǲǷ¦ȂǠǳ¦.

152ص، ستیف أولمان ، دور الكمة في اللغة )1
154،صالمرجع نفسھ:ینظر)2
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�¦ǀǿ�À¢�Ǻǟ�Ȑǔǧ�Ǿǻ¢�ƨǤǴǳ¦�ŚǤƫ�ǺǷ�̧ȂǼǳ¦�¦ǀđ�śưƷƢƦǳ¦�¿ƢǸƬǿ¦� ¦°Â�ǺǷ�ǆ ȈƟǂǳ¦�Ƥ Ʀǈǳ¦�À¤

لا يكون واحدا في جميع اللغات من ناحية شموله، فقد «التغير عفوي، فإنه متغير بحد ذاته؛ بحيث 

ا يكون شاملا لساحات واسعة من اللغة، أو مقصورا على نواح دون أخرى كما أنه قد يكون بطيئ

لا يحصل إلا في الآماد الطويلة أو سريعا تبدو نتائجه في زمن قصير لا يعدو العشرات من السنين 

أمرا ملفتا ومستحقا للدراسة؛ وذلك لأن طرق حدوث هذا ، وهو ما يجعل من مسألة حدوثه 1»

�Ƣđ�ƚƦǼƬǳ¦�ǲȈƸƬǈȇ�ǲƥ��Ƥ Ǡǐȇ�̈®ȂǐǬǷ�Śǣ�ŚǤƬǳ¦.

  :دلالة لفظ ماومن أكثر العوامل تأثيرا في تغيير 

:عـــــــــــامل الحاجــــــــــــــــــــــــــــــة *

بطبيعة ...ما الذي يدفع جماعة متكلمة بلغة ما إلى استحداث كلمة جديدة أو معنى جديد؟

الحال الحاجة إلى شيء ما هي التي تدفعنا إلى البحث عنه، أو استحداثه، وهذا الأمر ينطبق على 

تحدث مفهوم جديد، ستبحث الجماعة المتكلمة عن ثوب جديد لتكسي به هذا يُساللغة، فعندما 

المفهوم، وبالتالي هذه الحاجة هي التي تدفعهم إلى استحداث كلمات ستسم هذه اللغة بلون من 

أمر التحول الدلالي يستند إلى قانون الحاجة، والحاجة تولد «أن التغير والتطور، وقد وجد الدارسون 

الوسيلة، بل وتولد العضو المنجز لها، ولما كانت اللغة صيرورة حية على درب الزمان لزم أن يكون 

لها نوافذ مفتوحة على مضاعفات الوجود والحضارة، بل إن مشراع اللغة لا يتسنى له في لحظة من 

، وعليه، تصبح الحاجة قانونا؛ لأنه عن 2»ل حاجات الإنسان منها لحظات وجودها أن يغلق سج

33،ص، دت، 2وخصائص العربیة، دار الفكر للطباعة والنشر والتوزیع، طمحمد المبارك ، فقھ اللغة )1
98ص للسانیات وأسسھا المعرفیة ، عبد السلام المسدي ، ا)2
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�Ȇǿ�ƨƳƢū¦�ƶƦǐƬǧ��ƾȇƾŪ¦�ŘǠŭ¦�ƢēƢǨǏ¦ȂǷ�Ŀ�ǶƟȐƫ�À¢�Ƥ ŸÂ��̈ƾȇƾƳ�ƨǜǨǳ�Ǯ ǐƫ�ƢȀǬȇǂǗ

.الضابط أو الميزان الحاكم لوزن اللفظ، ومتطلبات المعنى

لموهوبين من أصحاب يتم عادة على يدي ا«-الحاجة-أن هذا العامل إبراهيم أنيسويرى    

، ولكن إذا تصفحنا تاريخ تغير اللغات، سنجد أنه ليس 1»المهارة في الكلام كالشعراء والأدباء

الأديب فقط هو الذي يحتاج إلى كلمات جديدة، أو تقوية أثرها في الذهن، بل كل الجماعة 

  .إبلاغية أو إبداعية اللغوية تحتاج من وقت لآخر كلمات أكثر تعبيرا ووظيفية لتؤدي  مهام 

بقدر ما وفي بعض الأحيان، لا تكون هذه الحاجة ناتجة عن نقص في الرصيد اللفظي للغة ما، 

تكون هناك حاجة إلى إثراء الرصيد اللفظي لهذه اللغة، وإضافة أمثلة جديدة إلى المترادفات 

.2الموجودة بالفعل

:عـــــــــــامل التطور الاجتماعي والثقافي *

عندما يغير الإنسان من أحواله الاجتماعية والثقافية، فإن هذا التغير سوف يلقي بظلاله على كل 

�ƢĔƜǧ��ÀƢǈǻȍ¦�̈ƢȈƷ�Ƥ ǻ¦ȂƳ�Ƕǿ¢�ƨǤǴǳ¦�ƪ Ƿ¦®ƢǷÂ��ƨȇǂǰǨǳ¦Â�ƨȈǈǨǼǳ¦�ƢȀȈǧ�ƢŠ�ÀƢǈǻȍ¦�¦ǀǿ�Ƥ ǻ¦ȂƳ

©¦ŚǤƫ�Ãǂƻȋ¦�Ȇǿ�ƢȀȈǧ�ª ƾƸȈǧ��ĿƢǬưǳ¦Â�ȆǟƢǸƬƳȏ¦�ŚȈǤƬǳ¦�¦ǀđ�ǂƯƘƬƫ�Ãǂƻȋ¦�Ȇǿ  تكون

.متماشية مع الحالة الاجتماعية والثقافية، وتكون بنفس عمقها 

هذا العامل مؤثر في كل اللغات بدون استثناء، وذلك لأنه ما من أمة إلا وقد عرفت بطريقة أو 

الثورات الاجتماعية، ولاسيما الفكرية والتطور «هذه و أخرى ثورة من أجل تحسين أحوالها، 

ي إليه في غالب الأحوال إلى تطور لغوي، فتموت ألفاظ، وتحيا أخرى، الاجتماعي بسبب ما تؤد

145ص ، 1984، 5المكتبة الأنجلو مصریة، مصر، طإبراھیم أنیس ، دلالة الألفاظ ، )1
152ص ستیف أولمان ، دور الكلمة في اللغة،:ینظر)2
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وتبدل معاني بعض الألفاظ، وهــــــــــي الـــــتي كان لها معنى، واستعيرت لمعنى جديد، هو نتيجة تلك 

�1�ŚǤƫÂ��ƨȈǟƢǸƬƳȏ¦�Ǿǳ¦ȂƷ¢�®ƾƴƬƥ��ƨȇȂǤǴǳ¦�ǞǸƬĐ¦�̈Śƻ¯�®ƾƴƬƬǧ»الثورة، وذلك التطور الفكري 

  .ره الفكريمنظا

لعل أكثر الثورات تأثيرا في حياة الشعوب هي الثورات الدينية، ولكن هناك من الثورات ما 

وإن للعوامل الدينية «خبا تأثيرها بتقادم الزمن، وهناك منها ما كُتب لها الخلود على غرار الإسلام، 

الأصل إمكان سيره في كل  والقومية أثر كذلك في توجيه هذا التطور في وجهة دون أخرى، مع أن

وما نراه من تغير كبير على اللغة العربية بفعل الإسلام و القرآن ، 2»من هذه الوجهات دون مرجح

الإيمان والفسق، الكفر، الصلاة، الزكاة، لهو أفضل دليل على مذهبنا هذا، فألفاظ 

  .ظهرت بمعانيها الجديدة بظهور الدين الإسلامي....والتقوى

وقياسا على ما سبق، يملك كل تيار فكري سواء أكان ذا صبغة عقائدية أم علمية يملك 

.ترسانته اللغوية، وبالتالي يفرض حضوره الدلالي الذي يجسد له كينونته الفكرية

�ƢȀȀƦǌǻÂ��©¦®ǂĐ¦�ń¤�©ƢǇȂǈƄ¦�ǺǷ�ÄǂǰǨǳ¦�Ƣǿ¦ȂƬǈǷ�Ŀ�ǲǬƬǼƫ�À¢�ĿƢǬưǳ¦�ƨǷȋ¦�Ȇǫ°�̧ ¦Ȃǻ¢�ǺǷ

ريقة نمو الطفل الفكري، وعندما نقول أن لغة أمة ما قد تطورت، فقد يكون في شكل في ذلك بط

الانتقال من الدلالات الحسية إلى الدلالات التجريدية نتيجة لتطور العقل الإنساني ورقيه، وانتقال «

�Ŀ�̈®Ƣǟ�ǶƬȇ�®ǂĐ¦�¾ƢĐ¦�ń¤�² ȂǈƄ¦�¾Ƣů�ǺǷ�ƨǳȏƾǳ¦ƨǳȏƾǳ¦�ÄÂǄǼƫ�ƾǫ�Ľ��ƨȇƾȇǂš �̈°ȂǏ  المحسوسة

؛لتساير التطور، وليظهر نمو 3»وتندثر، وقد تظل مستعملة جنبا إلى جنب مع الدلالة التجريدية

  .والثقافي عن طريق نموها اللسانيالفكري الجماعة اللغوية 

214محمد المبارك ، فقھ اللغة، ص )1
33المرجع نفسھ ،ص )2
238،ص، 1998، 5مختار عمر ، علم الدلالة، دار عالم الكتب، القاھرة، ط)3
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وفضلا عمّا سبق، قد يؤثر التطور الاجتماعي والثقافي في لغة ما عن طريق تلاعب أفرادها 

¾ƢǸǠƬǇȏ¦�Ŀ�Ƣđ��ƢǿŚȈǈƫ�Ǯ ǳǀƥ�řǠǻÂ��» فكثرة استعمال العام مثلا في بعض ما يدل عليه يزيل

التي شاع فيها استعماله، ولدينا في اللغة مع تقادم العهد عموم معناه، ويقصر مدلوله على الحالات 

، ونفس الكلام ينطبق على كثرة استعمال الخاص 1» العربية وحدها آلاف الأمثلة من هذا النوع

  .يصبح مع الممارسة والاستعمال دالا على العمومالذي 

هم لغتهم، فيجدون أن بعض والتطور الاجتماعي قد يحمله الخلف الذين ورثوا عن أسلاف        

الاجتماعية قد تحتاج إلى تجديد وتنمية، من هذه المظاهر اللغة، فانتقال اللغة من السلف  المظاهر

الأحوال، وإنما يعتري اللغة كثير من التبديل والتغيير الذي إلى الخلف ليس انتقالا سالما في كل 

اقتضته ضرورة الانتقال، وفرضه تطور الخلف وزمنهم، فكثير من الكلمات لا يفهمها الخلف بنفس 

طريقة فهم أسلافهم لها، لذلك فتوظيفها من قبلهم سوف يكون حسب فهمهم لها، فنجد تغيرات 

  .مالات بعض الألفاظتكون جذرية في بعض الأحيان لاستع

:مستويات التغـــــــــير الــــــــــــــــدلالي-)6

عندما تتحرك اللغة في طريقها إلى تجديد جوانبها، والبحث عن ألفاظ أو معاني جديدة 

تضمها إليها، فإن أحدا لن يتمكن من قيادة هذا التجديد أو رسم مساره، وإنما الأمر كله مرجعه 

®�Ŀ�ǽŚƯƘƫ�ÃƾǷÂ��ǾƫƾƳ�ƨƳ°®Â��ƾȇƾƴƬǳ¦�¦ǀǿ�©ƢȇȂƬǈǷ�®ƾŢ�Ŗǳ¦�ƢǿƾƷÂ�Ȇǿ��Ƣē¦̄�ƨǤǴǳ¦�ń¤ ورة

�©ƢȈǨȈǯÂ��ǾǼȈǻ¦Ȃǫ�ǖƦǓ�ƨǤǴǳ¦� ƢǸǴǟ�¾ÂƢƷ��ŚǤƬǳ¦�¦ǀǿ�Ŀ�ŚƯƘƬǳ¦�ƨǳÂƢŰ�ǺǷ�ȏƾƥ�Ǯ ǳǀǳ��ƢēƢȈƷ

320صواحد وافي ، علم اللغة، علي عبد ال)1
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حدوثه، لذلك عملت المدارس اللغوية على الإدلاء بآرائها في هذا الصدد، فمنهم من يرى أن 

ا، بينما اللغة مفهوم زئبقي لا يمكن أن نمسك له بطرف، ولا يمكن أن تحكمها قوانين محددة تسيره

�ǲǏ¢�Ŀ�ƨȈǬǘǼǷÂ�ƨȈǇƢȈǫ�Ǯ ǳǀǳ�ƢĔƜǧ��®ƾƴƬȇÂ�ŚǤƬȇ�ƢȈƷ�ƢǼƟƢǯ�ƨǤǴǳ¦�ƪ Ƿ¦®ƢǷ�Ǿǻ¢�ǂƻȉ¦�ǶȀǔǠƥ�Ãǂȇ

  .تكوينها 

�ȂǿƢȀǧ��śȈƥǂǤǳ¦�©ƢǿƢš ¦�ǆ Ǩǻ�¦ÂǀƷ�ǶĔ¢�ƾƴǼǇ��§ǂǠǳ¦�śǇ°¦ƾǳ¦�ń¤�ƢǼǠƳ°�¦̄¤Â محمود

خلاصات مركزة، تصف ما  ، يرى أن ما يسميه اللغويون قوانين ماهو في الحقيقة إلا 1السعران

كان وما هو كائن في جانب من الجوانب، ولا تصف مقدما الحكم على الظاهرة نفسها ولو 

توافرت مستقبلا الشروط نفسها ، وبالتالي في النهاية لا تسمى قوانين؛ لأن القوانين تكون سابقة 

الظاهرة، وهذا عن حدوث الظاهرة، وإنما يصح أن نطلق عليها توصيفات أو تعليقات على هذه

تشعبها لا يمكن ¦2�Â�Ƣēǂưǰǳ�Ņȏƾǳ¦�ŚǤƬǳ¦�śǻ¦Ȃǫ�À¢�Ã¢°�Äǀǳمحمد المباركعكس ما ذهب إليه 

  .أن نحصرها أو نضبطها 

ولكن على الرغم من زخم الدراسات التي حاولت أن تقنن لطريقة حدوث التغير الدلالي، إلا 

Àȋ���Ǯ ǳ̄�Ǻǟ�̈ǄƳƢǟ�ƪ ǨǫÂ�ƢĔ¢» وظيفتها الدلالية متعددة الأبعاد تبعا لموقفها كلمات اللغة في

من البنى التركيبية، ومن وراء ذلك الموقع موقف يتخذه المتكلم من أدواته التعبيرية، وهو ما يجعل 

فلا بمكن لأي 3»رصيد اللغة لا متناهيا في دلالته بحكم حركة المد والجزر الواقعة بين حقولها المعنوية

.ذا السيل المستتر الحركة، الظاهر التأثيرقانون بشري أن يضبط كل ه

.286:صالسعران ، علم اللغة ، محمود :ینظر)1
.125،صحمد المبارك ، فقھ اللغة، م: ینظر)2
96صانیات وأسسھا المعرفیة ، عبد السلام المسدي ، اللس)3
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��Ņȏƾǳ¦�ŚǤƬǴǳ�ƨǘƥƢǔǳ¦�śǻ¦ȂǬǳ¦�ǂǐƷ�Ǻǟ�¦ÂǄƴǟ�ƾǫ� ƢǸǴǠǳ¦�ÀƢǯ�¦̄¤Â��ƨǫƾƥÂ�¦Â®ƾƷ�ǶĔ¢�ȏ¤

كبيرة مستويات هذا التغير، وأنواعه،وعرضوا بشكل بسيط أمامنا كل مراحل تجدد لغة ما، ومدى 

هذا التغير لا يكون اعتباطا؛ أي في لحظة من  عمقه، وأول ما توصل إليه الدارسون هو أن

كبير بين   واحتكاكاللحظات تتجدد كلمة دون سابق إنذار، وإنما يكون وليد تقاربات بين المعاني، 

  .متلابسات الألفاظ

  :ـــــةوأهم مستــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــويات التغير الدلالي ثـــــــــــــــــــــــــلاثــــــــــــــــــــــــــ    

:تــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــوسيع الدلالــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــة *

 أنشطلتغير الدلالي في غالب الأحيان هي تنمية هذه اللغة وإثرائها، فمن مادام أن مهمة ا

يقع توسيع المعنى أو «، و"تعميم الدلالة"، أو بعبارة أخرى "توسيع الدلالة"مستويات التغير الدلالي 

من معنى خاص إلى معنى عام، ويعد هذا الشكل على قدم المساواة  الانتقالعندما يحدث  امتداده

ية، ويعني توسيع المعنى، أن يصبح عدد ما تشير إليه الكلمة أكثر من السابق، أو يصبح من الأهم

، ويعد هذا النوع من أنشط المستويات؛لأنه تعمد الجماعة 1»مجال استعمالها أوسع من قبل

المتكلمة بلغة ما إلى استثمار ألفاظ لغتها، وذلك عن طريق توسيعها لتجعلها قابلة لاحتواء معاني 

أكثر من ذي قبل، حتى لا تضطر إلى استحداث كلمة من العدم، ولكن يحدث هذا التوسيع على 

بقابلية احتواء اللفظ لمعان جديدة تدل على معناه القديم؛ شرط أن يكون هناك رابط خفي يسمح 

أن الاستعمال اللغوي يقوم باستبقاء ملمح أو أكثر من الملامح « الاعتبارلأنه سيؤخذ بعين 

243ص ار، علم الدلالة، أحمد مخت)1
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حتى لا يتسم هذا الاستعمال الجديد بالنشاز 1»التمييزية المكونة للفظ، ويسقط ملامحه الأخرى

  .والقلق 

العرب إلى هذا المستوى الهام من مستويات تغير دلالة الألفاظ، فأفردوا له  لقد تفطن العلماء      

�ƾǬǧ�ƨǳ®ȋ¦Â�ƾǿ¦Ȃǌǳ¦�Ǿǳ�¦ȂǓǂǟÂ��ǶēƢǨǳƚǷ�ǺǷ�ƨǷƢǿ�ȏȂǐǧ»الشيءالعرب تسمي :قال علماؤنا 

لمسح الوجه من الصعيد، " التيمم:"إذا كان مجاورا له أو كان منه بسبب، وذلك قولهم الشيءباسم 

الطلب والقصد، يقال تيممتك وتأممتك أي تعمّدتك، ومن ذلك تسميتهم السحاب وإنما التيمم 

، ونلمس أن هذه الرؤية لتعميم الدلالة اتسمت بالتعليل، حيث أن 2»" سماء"، والمـــــــــــــــــــــــــطر "سماء"

أو بتعبير أدق لا يطلق لفظا ما على معنى إلا لتجاور بينهما، وإمكانية التقارب بينهما،  الإنسان

  .منطقية التقارب بينهما

التعميم في «عندما حصر  جوزيف فندرسولعل هذه الرؤية من الدقة بحيث تشابه رؤية       

في إطلاق اسم نوع خاص من أنواع الجنس على الجنس كله، وهذه هي حال الأطفال  إطلاق

ȈǠȇ�Ŗǳ¦�̈ƾǴƦǳ¦�ÄÂǂȇ�Äǀǳ¦�ǂȀǼǳ¦�ǶǇƢƥ�°ƢĔȋ¦�ǞȈŦ�ÀȂǸǈȇ�Ǻȇǀǳ¦تسمية للمعلوم 3»شون فيها ،

ƢĔƢǯ°ƢǌƬȇ�ƨǨǐǳ�¾ȂȀĐ¦�ȄǴǟ.

أصل الورد إتيان : كان الأصمعي يقول«تزخر اللغة العربية بآلاف من أمثلة هذا النوع، حيث 

هو (طلب الماء، ثم صار يقال لكل طلب، فيقال " القرب"وردا، و شيءالماء، ثم صار إتيان كل 

أي صوته، وأصل ذلك أن رجلا " رفع عقيرته"ذا، ويقولون ؛ أي يطلبه، ولا تقرب ك)قرب كذا

233،ص1997بیروت،عبد الكریم محمد حسن الجبل، علم الدلالة، دار المعرفة الجامعیة، )1
عمر فاروق الطباع ،مكتبة المعارف ، .أحمد ابن فارس،الصاحبي في فقھ اللغة العربیة ومسائلھا وسنن العرب في كلامھا ،تح)2

95،ص1،1993بیروت،لبنان،ط
258ص اللغة، جوزیف فندرس ،:ینظر)3
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، 1».عقرت رجله فرفعها وجعل يصيح بأعلى صوته فقيل بعد ذلك لكل من رفع صوته رفع عقيرته

أصل العمى في «وأمثلة ذلك كثيرة ومنتشرة ولاسيما في كتاب المزهر للسيوطي، حيث يقول أن 

عميت عنا الأخبار إذا تسترت عنا،والركض الضرب بالأرجل، ثم كثر حتى لزم :العيون، ثم قالوا

ركضت الدابة، ودفع ذلك قوم فقالوا ركضت الدابة :المركوب، إن لم يحرك الراكب رجله،فيقال

حلق ذلك الشعر  لاغير، والعقيقة الشعر الذي يخرج على الولد من بطن أمه، ثمّ صار ما يذبح عند

د أن كل تعميم هو في الحقيقة بؤرة جامعة ، وإذا حللنا كل الأمثلة السابقة، سنج2»عقيقة

���ƨȈǌǷƢŮ¦�ňƢǠŭ¦�Ǯ Ǵƫ�ń¤�» ƢǔǷ�ȆǴǏȋ¦�ƨǸǴǰǳ¦�ŘǠǷ�Ƕǔƫ�Ŗǳ¦�ƨȈǌǷƢŮ¦�ňƢǠŭ¦�ǺǷ�ƨǟȂǸĐ

�ƪ Ǹǔǧ�¿ǂǰǳ¦�ǺǷ�ƾĐ¦�¦ȂǴǠƳ�Ľ��Ǧ ǴǠǳƢƥ�ƨƥ¦ƾǳ¦�Ǻǘƥ� ȐƬǷ¦�Ȃǿ�ȐǏ¢�ƾĐƢǧ الامتلاءالكلمة معنى 

والكرم معا مع طغيان الدلالة الموسعة لاحقا وتغطيتها للدلالة الأصلية، لكن كثيرا ما تتماشى 

الدلالة الموسعة مع الدلالة الأصلية جنبا إلى جنب دون طغيان إحداهما على الأخرى، ومثال ذلك 

�ǲǯ�ȄǴǟ�¾ƾƫ�ƪ" : القفر" ƸƦǏ¢�ƢǸǯ��Ƣđ�©ƢƦǻ�ȏ�Ŗǳ¦�µ °ȋ¦�ȆȀǧ ما يدل على الخواء والعدم أو

3قفرة؛أي ضئيلة الجسم، وقدم لي طعام قفر بلا أدم  امرأة:الضآلة، فقالوا

:تــــضــــــــــــــــــــــــــــــــــــــييق الدلالــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــة *

المستوى السابق، إذ تعمل الجماعة المتكلمة على تضييق المعنى  اتجاهيسير هذا المستوى عكس 

القديم الواسع، وجعله متعلقا بأجزاء قليلة منه فقط، وهذا المفهوم واسع ومنتشر في الدرس الدلالي 

ƨǷƢǠǳ¦�ƨǳȏƾǳƢƥ�ƢĔȂǸǈȇÂ�ǚǨǴǳ¦�ƨǳȏ®�Ǻǟ�ƨǨǇȐǨǳ¦Â�ƨǬǗƢǼŭ¦�ª«وحتى الفلسفي،فقد ƾƸƬȇ�ƢĔȋ��

التي تطلق ) شجرة(من طائفة كبيرة، ويصفون اللفظ حينئذ بأنه كلي، مثل كلمة تنطبق على كل فرد

96صأحمد ابن فارس، الصاحبي، )1
محمد جاد المولى بك،أبو الفضل إبراھیم، علي محمد .علوم العربیة وأنواعھا،تحجلال الدین السیوطي، المزھر في )2

430،ص1، ج3البجاوي،دار التراث ، مصر ، ط
84،86المرجع نفسھ،ص )3
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على كل ما في الكون من أشجار،فإذا تحددت الدلالة أو ضاق مجالها قيل أن اللفظ أصبح جزئيا، 

.، وبالتالي يقل عدد الأفراد الذين تشملهم المفردة1»وقيل أن الدلالة قد تخصصت

والدور الأساسي الذي يلعبه تضييق الدلالة هو الحد من شمول اللفظ، على شرط أن يكون 

يطلق الاسم «من التركيز إلى درجة أنه صوت لأفراده كلها، بحيث يُكتفى به للتعبير عن الكل، ففيه

ن أن في نظر المتكلم، ذلك أن الإنسان إذا وثق م العام على طائفة خاصة تمثل نوعها خير تمثيل

المحدد، واكتفى بالتقريب العاممتحدثه قادر على فهمه، أعفى نفسه من استعمال اللفظ الدقيق

«2.

ومن الأشياء الضابطة لتضييق الدلالة التخصيص الذي يؤثر بشكل مباشر على معنى اللفظ، 

لغة العامة، فالخط بالنسبة لرجل السكة الحديدية يعني أشياء تقل في عددها عما يدل عليه في ال«

تحت مقص " الخط"، حيث وضعت لفظ 3»إن الخط في نظره هو الخط الذي يعرفه ويعهده

  .التضييق ليجعلها دالة على ما سبق

وعلى غرار المستوى السابق، كان لتضييق الدلالة حضور قوي في الدرس الدلالي العربي، كما  

اء لهذا الصنف سنجدها أكثر العلمف، حتى عندما نتصفح تعريفات كان التمثيل له قوي ومكث

  .دقة وتركيز 

ƢǠǳ¦�ǾȈǴǟ�ǪǴǗ¢��Ņȏƾǳ¦�ŚǤƬǳ¦�ǺǷ�§ǂǔǳ¦�¦ǀđ�ƢǏƢƻ�Ȑǐǧ�ǂǿǄŭ¦�Ŀ¿�السيوطيوقد أورد    

ما وضع في الأصل عاما ثمّ خصّ في الاستعمال ببعض أفراده، ومثاله «المخصوص، ويرى أنه 

152ص ھیم أنیس، دلالة الألفاظ،إبرا)1
258صجوزیف فندرس، اللغة، )2
157ص دور الكلمة في اللغة ، ستیف أولمان ، )3
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، وعلى الرغم من قول السيوطي بأن أمثلة هذا النوع نادرة، إلا أننا نجدها مبثوثة في المعاجم 1»عزيز

حجّ يحجّ، «العربية، مع ذكر الدلالة العامة للفظ، ودلالته بعد التخصيص أو التضييق، ومن ذلك 

:وأصل الحج القصد، قال الشاعر المخبل السعدي 

ـــــــــيْس بـــــــــن عَاصِـــــــــ ــــــــــــــــــــونَ ســــــــــــــــــــبَّ الزِّبرقــَــــــــــــــــــان المزَعْفَــــــــــــــــــــراَّ مفَـهُـــــــــمْ أهَـــــــــلاَّت حَـــــــــوْلَ قَـ يحَُجُّ

، ومن هنا نلمس القرب بين الدلالتين مادام أن الحج هو القصد، وقصد 2»ثمّ خصّ بقصد البيت

.البيت أو الأماكن المقدسة صار شريعة مؤكدة، استعمل الحج كدلالة لفعل قصد الأماكن المقدسة

سيسه، وأكثر ما يستعمل فيما يلبس أو يفترش، ومنه ج شيءومن  ذلك ، الرث من كل 

3أثمه إذا جمعتهن وأكثر ما يستعمل في جمع الحشيش  الشيءأيضا قول العرب ، ثممت 

:انتــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــقال الدلالــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــة *

�ƨǳȏƾǳ¦�ǞȈǇȂƫ�ÀƢǯ�ÀƜǧ��©ƢȇȂƬǈŭ¦�ȆǫƢƥ�Ǻǟ�Ƣđ�®ǂǨƬȇ�ƨȈǏȂǐƻ�ÃȂƬǈŭ¦�¦ǀǿ�ǲǸŹإضافة 

جزئيات عن اللفظ، فإن انتقال الدلالة يعتمد على  إسقاطتضييق الدلالة جزئيات إلى اللفظ، و 

أو تضييق ونقصان؛ أي المحافظة على  وإضافةارتحال الدلالة من مجال إلى مجال آخر دون توسيع 

�ȄǴǟ�ƨǳȏƾǳ¦�ǺǷ�ǲǬƬǼƫ�ƢĔ¢�ŘǠŠ��ǚǨǴǳ¦�ƨȈǏȂǐƻآخر في مجال غيره،  شيءإلى الدلالة على  شيء

¾ƢǬƬǻȏ¦�¦ǀđ�ƶǸǈȇ�¾ƢĐ¦�śƥ�½ŗǌǷ�ƶǸǴǷ�Â¢�ƨǫȐǟ�®ȂƳȂǳ�Ǯ ǳ̄Â4.

427، ص1جالسیوطي ، المزھر، جلال الدین )1
255ص،1رمزي منیر بعلبكي، دار العلم للملایین، بیروت ،ط.أبو بكر بن الدرید، جمھرة اللغة، تح)2
84-82ص الدین السیوطي، المزھر، جلال )3
242، ص2،1996،ط، دار الفكر العربي، دمشق -النظریة والتطبیق-فایز الدایة، علم الدلالة العربي:ینظر)4
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سيرورة حدوث الأسماء المنقولة، فيرى أن أبو نصر الفارابيوبصبغة فلسفية دقيقة، يوضح 

ما، فيجعل  شيءالاسم المنقول هو أن يؤخذ اسم مشهور كان منذ أول الوضع دالا على ذات «

آخر، ويبقى مشتركا بين الثاني والأول في غابر الأزمان، وذلك  شيءبعد ذلك اسما دالا على ذات 

منها أن يكون قبل ذلك  شيءفلا يتفق  شيءإنما يكون في الأشياء التي تنبسط في الصنائع إلى 

الأشياء ورا عند الجمهور، فلا يكون عندهم اسم لأجل ذلك فينقل المستنبط لها إليها أسماء مشه

، فيوضح الفارابي مسار 1»المشهورة الشبيهة، ويتحرى في ذلك اسم ما هو عنده أقرب شبيها به

�Ľ��śǠǷ�¾Ƣů�ȄǴǟ�ȏ¦®�ǞǓȂǳ¦�ǲǏ¢�Ŀ�ÀȂǰȇ�ǶǇȏ¦�À¢�Ä¢��ǞǓȂǳ¦�ȆǴƫ�ƢĔƘƥ�ƨǳȂǬǼŭ¦� Ƣũȋ¦

القصدية في توجيه الدلالة، حيث تتحرى الجماعة المتكلمة نتقل إلى مجال آخر، وهنا تدخل ي

قَلِ له في بعض خصوصياته حتى لا يحدث اضطراب  نـْ
ُ
ضرورة التوافق بين اللفظ المنقول و المعنى الم

  .وقلق 

عند حد توضيح وإبراز الألفاظ المنقولة، بل يتجاوزها إلى تبيين الفارابي ولا يقف       

�ǾƦǈƷ�ƨǳȂǬǼŭ¦� ƢũȋƢǧ��Ƣđ�ƨǸƬȀŭ¦�©ƢǟƢǸŪ¦Â��ƢēȏƢǸǠƬǇ¦» لا تستعمل في سائر الصنائع، وإنما

استعمل في العلوم أمور مشهورة لها يكون أسماء للأمور التي يختص بمعرفتها أهل الصنائع، ومتى 

فإنه ينبغي لأهل العلوم وسائر أهل الصنائع أن يتركوا أسماءها في صنائعهم على ما  أسماء مشهورة،

هي عليه عند الجمهور، والأسماء المنقولة كثيرا ما تستعمل في الصنائع التي إليها نقلت مشتركة، مثل 

ليه فإن ، وع2»فإنه منقول إلى العلوم النظرية، ويستعمل فيها باشتراك وكذلك الطبيعة" الجوهر"اسم 

العامل الأول الذي يحدث لنا هذا النوع من التغير الدلالي هو حاجة العلوم والصنائع إلى مفردات 

22-21، ص 1987محمد سلیم سالم ، الھیئة المصریة العامة، مصر .أبو نصر الفارابي، العبارة، تح)1
24-23، ص المرجع نفسھ)2
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�ňƢǠŭ¦�ǽǀŮ�ƨȈǰǴŭ¦�ÀȐǟ¤Â��¿ȋ¦�ƨǤǴǳ¦�ǺǷ�µ ¦ŗǫȏ¦�ª ƾƸȈǧ��ƢȀƟ®ƢƦǷ�Ǻǟ�Ƣđ�ŐǠƫ��Ƣđ�ƨǏƢƻ

  .الجديدة وليس الألفاظ

Đ¦�©ȏȏƾǳ¦�ǺǷ�µ قد تنتقل في كثير من الأحيان     ǂǤǳ¦Â��ƨǇȂǸǴŭ¦�ƨǇȂǈƄ¦�©ȏȏƾǳ¦�ń¤�̈®ǂ

�řǿǀǳ¦�½¦°®ȍ¦�ń¤�§ǂǫ¢�ƢȀǴǠƳÂ��̈®ǂĐ¦�©ȏȏƾǳ¦�ǽǀǿ�ƶȈǓȂƫ�Ȃǿ�ÀƢȈƷȋ¦�ǺǷ�Śưǯ�Ŀ�ǾǼǷ

الفردي، أو محاولة ضبط هذه الدلالة حتى لا ينحرف فهم المستمع إلى الشك والوهم، وقد شبه 

، فتصبح الدلالة واضحة 1الشمسية لتوضيح معالمهاهذه العملية بتحميض الصورة  إبراهيم أنيس

  .فقط-تجريديا–جلية مجسدة تجسيدا محسوسا، بعد أن كانت تفهم صورياً 

والانتقال من الدلالة التجريدية إلى الدلالة المحسوسة يكون من البطء بمكان، حيث تتماشى 

�ǺǰŻ�ƢǸǯ�̈®ǂĐ¦�ƨǳȏƾǳ¦�ȆǨƬţ�ËĽ�ƨǳȂǬǼمعا زمنا طويلا حتى تعتاد الأذهان على الدلالة المالدلالتين 

  .أن تظل محتفظة بمكانتها 

�ƪ«وأمثلة هذا النوع منتشرة في اللغة العربية مثل          ǴǬƬǻ¦��Ƣēǂǌǫ�ǺǷ�ƪ Ƴǂƻ�ƨƦǗǂǳ¦�ƪ Ǭǈǧ

إلى معنى الخروج عن الخلق الكريم والطريق المستقيم، والبريد في الأصل مسافة معروفة، ثمّ استعمل 

لذي يقطع المسافات من البرُد لإيصال الكتب، ثمّ للدابة التي تحمله، ثمّ استعمل للدائرة للرسول ا

2».التي تتولى إرسال الكتب والرسائل

§�¦�Ǻǿǂǳ¦�Â¢�ŚǇȋ¦�ċǮÈǧ�°ƾǐǷ� ƢȀǬǨǳ¦Â�ƨǤǴǳ«ومن أمثلة النقل أيضا       ƢƸǏ¢�ƾǼǟ�ƢĔƜǧ��ËǮ Ǩǳ¦

أو الرقبة، وأحد الفكين وهما اللّحيان، وعند أصحاب العروض إخراج جنس من الشعر من جنسٍ 

، وكما 3»آخر تجمعهما دائرة ، وعند الكتاب، تصحيح المرتزق في الجريدة بعد أن كان وضع عنها 

160ص أنیس ، دلالة الألفاظ، إبراھیم :ینظر)1
220ص المبارك ، فقھ اللغة ، محمد)2
)توفرت لي نسخة بدون دار نشر أو محقق وبدون ترقیم للصفحات(.محمد بن أحمد الخوارزمي، مفاتیح العلوم)3
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��ƨǴưǷȋ¦�ǲǯ�Ŀ�ǚƷȐǻ�ǞǷ�ƨǼǷ¦ǄƬǷ�ƪ ȈǬƥ�ƢĔ¢�ȏ¤�ǂƻ¡�¾Ƣů�ń¤�ƨǳȏƾǳ¦�¾ƢǬƬǻ¦�ǺǷ�Ƕǣǂǳ¦�ȄǴǟ

ƨǨǴƬű�§°ƢǌǷ�ǺǷ�ƨȇŚƦǠƫ�¼Ƣǧ¡�ƢŮ�ƶƬǨǼƫÂ��®ƾƴƬƫÂ�ƨǤǴǳ¦�ǞǈƬƫ�¦ǀđÂ��ƨȈǴǏȋ¦�ƨǳȏƾǳ¦.

�ǞǷ�Ƣǿ°ƢǈǷ�Ŀ�ƢǷ�ƨǘǬǻ�Ŀ�ǲǐƬƫ�ƢĔ¢�ƾƴǼǇ�ƨǳȏƾǳ¦�¾ƢǬƬǻ¦�©ƢȈưȈƷ�ǚƷȐǻ�ƢǷƾǼǟÂ

فصل في هذا الموضوع وعرض وجوه الاختلاف بين انتقال الدلالة  لفارابياالمشترك اللفظي إلا أن 

المشترك إنما وقع الاشتراك فيه منذ أول ما وضع من غير أن يكون أحدهما «والمشترك، حيث أن 

أسبق في الزمان بذلك الاسم، والمنقول هو الذي يسبق به أحدهما في الزمان، تم لقُّب به الثاني، 

، وعلى هذا تعتدل وضعية انتقال الدلالة لتصبح مستوى منفرد 1».ا بعد ذلك واشترك فيه بينهم

.من مستويات تغير الدلالة ، وظاهرة لغوية متفردة عن بقية الظواهر

هي  -توسيع الدلالة،تضييق الدلالة، وانتقال الدلالة-للتغير الدلالي هذه المستويات الثلاث       

الأنشط والأوسع، والأكثر تأثيرا في اللغة، هذا لا يعني أنه لا يوجد غيرها، بل يوجد مستويات  

كثيرة للتغير الدلالي ولكنها لا ترق إلى سعة وشمولية هذه المستويات الثلاث، ولا ضير من أن نذكر 

  :بعضها 

ومنها الشعارات المذهبية، والدعايات، والهدف منها التأثير على الرأي العام، : المبالغة*       

  .ومحاولة حصد الأتباع

وهو أن تنتقل دلالة اللفظ من معنى راقي مقبول إلى معنى آخر منحط :انحطاط الدلالة *

.ومرفوض

ƢǠȈŦ�Ƣđ�ƨǗƢƷȍ¦�ǺǰŻ�ȏ�ƾǫ�¦ƾƳ�Śưǯ�ƢǿŚǣÂ.

22ص ر الفارابي، العبارة ، أبو نص)1
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:خصوصية التغير الدلالي في اللغة العربية-)7

اللغة العربية، كغيرها من لغات العالم تعرضت هي الأخرى لناموس التغير، ولكن التغير الذي 

تعرضت له كان يحمل خصوصية شديدة لم تتمتع به أي لغة أخرى، فحتى تخضع اللغة لقانون 

ȋ¦�ÈǂÈǐ
Êǫ�Ƣđ�ÀȂǸǴǰƬŭ¦�ǂǠǌȇ�À¢�Ƥ Ÿ��ŚǤƬǳ¦ لفاظ عن تأدية المعاني المرادة، وحاجتهم الماسة إلى

على إنشاء النصوص، وليست التغيير، دون دخول عامل القصدية، ولكن للعرب قدرة غير عادية 

أي نصوص، نصوص رائقة، عالية الجودة لا يكاد المتأمل لها أن يجد أي تشوه لغوي أو نقص في 

عاني الفريدة، كأننا نريد أن نقول أنه في لحظة من المعنى يهدد بضرورة تعديل الألفاظ للمس الم

لحظات حياة اللغة العربية في عصر ما قبل القرآن، كانت اللغة في أوج كمالها ووظيفيتها، ولم تكن 

  .هناك أي إشارات مهددة بالتغيير

̄°�ǂȇ�¦ȂǻƢǯ�ǶĔ¤�ǲƥ��Ƣđ�ƢȀǴǿ¢�Ȃǿ±Â��ƢŮƢǸƬǯ¦�̈Â...الإسلامجاء        �Ŀ�ƨȈƥǂǠǳ¦�ƨǤǴǳ¦Â ون فيها

شديدي الاعتزاز بلغتهم الجميلة، حريصين كل الحرص على «سبب فخرهم، فقد كان العرب 

تقديرها، ووضعها في أكرم منزلة، وأحسن صورة، ويتجلى هذا الحرص والاعتزاز في عنايتهم بجودة 

، ولكن على 1»الإلقاء وحسن الحديث، وفي نفورهم من كل عيب يشوب النطق أو يشوه التعبير

الرغم من كل المحاسن التي لا تحصى وقف العرب مشدوهين إلى ما جاء به الإسلام، تك المعجزة 

.التي تدعى القرآن، والتي جعلت أرباب صنعة القول يعترفون بإنفرادها وترويضها للغة

ن الذي يهمنا من أمر الإعجاز القرآني هو الطفرة التي أحدثها في اللغة العربية، فعلى الرغم م

الفترة الوجيزة التي تفصل العصر الجاهلي عن نزول القرآن، إلا أن هذا الأخير أحدث ثورة فعلية 

.17ص، 1999فاروق شوشة، لغتنا الجمیلة ،الھیئة المصریة العامة للكتاب ، مصر ، )1
.04أنظر الصفحة *)
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�śǗƢǇ¢Â�ƨƷƢǐǨǳ¦�§ Ƣƥ°¢�ǶĔ¢�ǶȀǼǟ�¾ƢǬȇ�ƢǷ�ǲǫ¢�Ǻȇǀǳ¦�§ǂǠǳ¦� ȏƚǿ�ƨǤǳ�Ŀ��ƨǳȏƾǳ¦�ÃȂƬǈǷ�ȄǴǟ

لتطور البيان، مستوحيا دلالات جديدة من رحم هذه اللغة نفسها، خارقا بذلك قوانين وسنن ا

أن يعيه، *اللغوي والتي تقول أنه يجب أن يكون من البطء بحيث يخفى على الحس الفردي المباشر

وعلى العكس من كل ذلك، شعر العرب الفصحاء الذين ألفوا في هذه اللغة ملايين الأبيات 

Ƕǿ�¦ȂǰǴǷ�Ŗǳ¦�ƨǤǴǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ÀËǂǷ�Ǧ ȈǯÂ��ƨǜƸǴƥ�ƨǜū�ǽȂǌȇƢǟÂ��ŚǤƬǳ¦�¦ǀđ�Ƥ ǘŬ¦Â�ƨȇǂǠǌǳ¦  زمامها

.فألبسها معاني جديدة على مقاسه، وكأنه اختصر الزمن، أو فلنقل جمّد ذلك الزمنوناصيتها، 

في فترة قصيرة جدا، غيرّ القرآن الكريم قوانين اللغة العربية، وبالتالي تخطّى عوامل التغير، 

¤�ǽǀǿÂ��ǞǸƬĐ¦�¶Ƣǌǻ�ń اللغة منظمة عرفية للرمز«وقوانينه، ووصل إلى تغيير البشر، لأنه وببساطة 

تقف ) المعاني(الكمنظمة تشتمل على عدد من الأنظمة، يتألف كل واحد منها من مجموعة من 

المعبرة عن هذه المعاني، ثمّ من طائفة من ) المباني(بإزائها مجموعة من الوحدات التنظيمية أو 

، وعندما تتغير 1» تربط ربطا سلبياالعلاقات التي تربط ربطا إيجابيا، والفروق و القيم الأخلاقية التي

ǾǼȈǻ¦ȂǫÂ��ǞǸƬĐ¦�» ¦ǂǟ¢�ŚǤƬƬǇ�ƨǠǷƢŪ¦�ƨǸǜǼŭ¦�ǽǀǿ.

:جمالية التغير الدلالي في الخطاب القرآني -)8

نزل الخطاب القرآني بلغة العرب، ولكنه في الوقت ذاته أعُتبر أسلوبا مغايرا لأساليب العرب 

في تعبيراته و إيحاءاته، وكانت دلالة المفردة القرآنية تنبض حياة، وتشع تفردا، فإذا أخرجنا تلك 

.34، ص1994المغرب ، تمام حسان ، اللغة العربیة مبناھا ومعناھا ، دار الثقافة ، )1
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القرآني ظلالا من  ، نجدها عادت إلى بساطتها، وهو ما يلقي عل السياقالمفردة من السياق القرآني

.التميز الذي لا يمكن أن يضاهي، وكأنه تجاوز اللغة إلى ما وراءها 

هجرت الألفاظ العربية في من معانيها، لتطاوع أسلوب الخطاب القرآني، فغدت معاني جديدة 

على في حوامل قديمة، وهنا تكمن جمالية التغير الدلالي في الخطاب القرآني، لم يكن يرغم المفردة 

التنازل عن معانيها القديمة لخدمة المعنى الجديد، بل جعلها أكثر مرونة، بحيث أضحت طاقتها 

الإستعابية أكبر، فراحت تحمل المعنى الجديد في مواضع، ثم تعبر عن المعنى القديم في مواضع 

  .أخرى

وإذا أردنا أن نسبر أغوار هذا الخطاب المتفرد، لنحاول العثور على السر الكامن من وراء هذا 

��ƨǼȈǠǷ�®ÂƾƷ�©¦̄�ŘǠǸǴǳ�ǲǷƢƷ�ƢĔ¢�² ƢǇ¢�ȄǴǟ�ǲǷƢǠƫ�Ǻǰƫ�Ń�̈®ǂǨŭ¦�À¢�ƾƴǼǇ��¾ƢǸǠƬǇȏ¦

ل لنا، في التعبير عن أي معنى كان، لتشكوإنما كبؤرة للإشعاع الدلالي الذي لا ينضب ولا يتوانى 

دوائر دلالية تضع المتلقي لهذا الخطاب في قلب ظاهرة أسلوبية ودلالية تفرض عليه أن يكون 

.متيقضا دائما، مسايرا للأسيقة القرآنية، حتى يتمكن من تحديد المعنى المراد من جملة التغييرات



الحقـائق العرفية والشرعية في  : الفصل الأول

الدّرس البلاغي والأصولي  

  مفهوم الحقيقة وأقسامها عند البلاغيين -1

  مفهوم الحقيقة وأقسامها عند الأصوليين -2
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تــــــــــوطـــــــــــــــــــــــــــــــــــئــــــــــــــــــــة

، ليس كدرس مستقل بنفسه ، و إنما  عربنال الدرس الدلالي حظوة كبيرة لدى علماء ال          

��ƢȀǟȂǼƫ�ȄǴǟ�ǶēƢǇ¦°®�¥®ƢƦǷ�ǺǷ�¢ƾƦǸǯلذلك لعلاقته الوطيدة باللغة التي تعد مادة بحثهم ،

فيما يساعدهم  بحث�ǳ¦�ȄǴǟ�śǷǄǴǷ�¦ȂǻƢǯ�ǶĔȋرفة مختلف جوانب الدلالة اللغويةعلى معوا حرص

، و لا سيما Ä±ƢĐ¦�Â1–الإستعمالي  - الحقيقي:على فهم معنى النص بشعب المعنى الثلاث 

.�ÄȂȈū¦�œǗƢƼƬǳ¦�ƨǤǴǳ¦�¾Ƣů�Ŀ�ÀȂưƸƦȇ�¦ȂǻƢǯ�ǶĔȋ���ǾǼǷ�ŅƢǸǠƬالإس

على قدر كبير من الحساسية و الدقة ،  اللغةو كانت هذه المهمة التي انبرى لها علماء             

ƢŮ�Ŗǳ¦�ƨȈƥǂǠǳ¦�ƨǤǴǳ¦�ǞǷ�ÀȂǴǷƢǠƬȇ�ǶĔȋ» تأريخا طويلا ، وحياة حافلة ، وهي على الرغم من هذه

يها و إنما جاء القرآن الكريم ليضفي عل 2»لممتدة لم يصبها الوهن ، و لم تدركها الشيخوخةالحياة ا

، فعلى الرغم من التمدن اللغوي الذي كان يعيشه عرب قريش على بريقا من نوع خاص إلى بريقها

�Ƕē¦®Ƣǟ�Ŀ�̈°ȂƯ�ª ƾƷ¢�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�À¢�ȏ¤�ƨȈƥǂǠǳ¦�©ƢƴȀǴǳ¦�ȄǨǏ¢�Ȇǿ�Ǌ ȇǂǫ�ƨƴŮ�À¢�°ƢƦƬǟ¦

اللغوية ، فبقيت المباني كما هي لم تتغير بيد أنه ألبسها معان جديدة لم يتعارفوا عليها ، قد تبدوا 

هذه الظاهرة طبيعية في سيرورة حياة اللغات حيث أن معاني الكلمات تتطور بمر العصور، و لكن 

قرآني في بعض ، و إنما استثمرها الخطاب ال يتم التخلي عن المعاني القديمةالطارئ ههنا أنه لم

المواضع لتعود إلى معناها القديم ، و كأننا به يعطي لهذه الكلمات دفقة حياة جديدة عن طريق 

  .حملها لمعنيين اثنين مع ضمان استعمالهما

ل الدارسون العرب عن هذه الظاهرة ، و لا غضوا عنها البصر ؛ لأن ــــــــــــــــــــــــــلم يغف          

البحث اللغوي عند «دف و مطلب كل دراسة بلاغية أو نحوية أو أصولية هو الدلالة ؛ لأن ـــــــــــــه

، فلقد كان ه القرآن الكريم من معان و مقاصدالعرب منذ بدايته تركز على تحديد المعنى و ما يحتوي

�ƨǣȐƥ�Â�ƢǧǂǏ�Â�ȂŴ�ƢēƢȈǸǈǷ�Â�ƢȀǟÂǂǧ�Ǧ ǴƬƼŠ�ƨȈƥǂǠǳ¦�©ƢǇ¦°ƾǳ¦�Ƕǿ...ذا ، له3»معرفة المعنى

3مصطفى جمال الدین ، البحث النحوي عند علماء الأصول ، ص-)1
3السید أحمد عبد الغفار،التصور اللغوي عند علماء الأصول ، ص-)2)2
1، مجلة أم القرى لعلوم الشریعة و اللغة العربیة ، السعودیة ، ج علیان بن محمد الحازمي ، علم الدلالة عند العرب-)3

.3، ص 1424، سنة 27، العدد 
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ميدانين هامين من ميادين البحث في مجال لقيت هذه الظاهرة اللغوية حركة بحث حثيثة من قبل 

الخطاب القرآني، وهما علم الأصول وعلم البلاغة، وعلى الرغم من أن الأهداف والغايات كانت 

القرآني إلا أن النتيجة الحتمية كانت واحدة، وهي إظهار خفايا الإستعمال ،مختلفة بين الميدانين

و ذلك من  للحقائق العرفية والشرعية، وإبراز جماليتها على هذا الخطاب، وإيحائيتها اللامتناهية

�ŚǤƫ�¿ǂƳ�ȏ�ǾǬǧ¦ǂȇ�ǚǨǴǳ¦�Ŀ�ŚǤƫ�ǲǯ�ƢǼǸǴǟ�ƢǸǯ�ƢĔȋ���ƨǟȂǼƬŭ¦�Ƣēȏȏ®�ǶȀǧ�Â�ƢȀǿƢǼǰƬǇ¦�ǲƳ¢

ر التغير الدلالي التي في المعنى ، إما تغير جذري أو إضافة معنى آخر من المعاني من أخص مظاه

والبلاغيون على حد سواء  مست اللغة العربية عن طريق الخطاب القرآن و انبرى لها الأصوليون

).الحقائق الشرعيةو  الحقائق العرفية( هي بالبحث

في وسط زخم المواضيع التي عالجها علماء الأصول وعلماء البلاغة، سنجد أن موضوع 

الحقائق العرفية والشرعية كانت نقطة التقاء بين الميدانين،ولكن الأمر الرائق في هذا الموضوع، هو 

الدقيقة ثراء التحليلات التي قدمها علماء كلا الميدانين لهذه الحيثية، واللطائف اللغوية، والدلالات 

التي قدموها، فكانت موضوعا مشتركا أدى إلى إثراء كبيرة لذخيرة العرب الدلالية؛لأن كلا الجانبين 

مرتبطة بما تفيده من معنى عند نظمها في الكلام، فللكلمة قيمة كبيرة، «جعل من دلالة الألفاظ 

استعمالها، إذ أن متغيرة في دلالتها، وفي طرائق فهي تحيا حياة متطورة متجددة، وهي دائما 

، فانبرى العلماء إلى التنويه إلى 4»الألفاظ تتطور، فتكسب من المعاني أشباه جديدة لم تكن لها

اللطائف التي تتصل بموضوع الحقائق العرفية والشرعية في الخطاب القرآني مما يجعلها ذات دلالات 

  .دقيقة يصل إليها الفكر بعد طول ممارسة وعناء

بلاغي والأصولي يزخران بأمثلة لا تعد من العلماء والمؤلفات ولكن بعضها من والدرس ال      

بعض، لذلك سيتركز البحث على أعيان الدرسين، والأوائل منهما، لذلك سنحاول في هذا 

�ƨǣȐƦǳ¦� ƢǸǴǟ�Ãƾǳ�¿Ƣǈǫ¢�ǺǷ�Ƣđ�ǪǴǠƬȇ�ƢǷ�ǲǯ�ƨȈǴšÂ��ǲǬƬǈǷ�¿ȂȀǨǸǯ) الحقيقة(الفصل إبراز 

  :على النقاط الرئيسية الآتيةوالأصول، ويحتوي الفصل 

–،رسالة لنیل شھادة الدكتوراه -دراسة بلاغیة-جنان منصور كاظم الجبوري، التطور الدلالي لألفاظ القرآن الكریم)4
23،ص2005جامعة بغداد ، العراق ، 
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  :مفهوم الحقيقة عند البلاغيين-1

  مفهومها عند عبد القاهر الجرجاني*

  مفهومها عند الزمخشري* 

  مفهومها عند السكاكي*

  مفهومها عند القزويني*

  :أقسام الحقيقة عند البلاغيين-2

الحقيقة اللّغوية*

  الحقيقة العرفية*                 

  مفهوم الحقيقة عند الأصوليين -3

 مفهومها عند أبي الحسين البصري *            

 مفهومها عند الرازي   *            

  مفهومها عند البيضاوي  *            

  الآمدي مفهومها عند *            

  :أقسامها   -4

  الحقيقة العرفية*           

-Ä±ƢĐ¦�ŘǠŭ¦Â�Ä±ƢĐ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�śƥ�¼ǂǨǳ¦

أهميّة السّياق في تحديد الاستعمال اللّغوي-

  أنواع الحقيقة العرفية-                            

.الحقيقة الشّرعّية والدّينيّة*
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مفهوم الحقيقة وأقسامها عند البلاغيين - )1

وألق الكتابة أثناء الخروج عن مسايرة قواعد تلك اللغة، والانزياح تصنع جمالية اللغة،

عن أساليبها، وتوظيفها بصورة مغايرة للنسق العام حتى نخلق المفاجأة ونخرق المتوقع المنتظر، 

،فتأتي الدلالة متفردة، صادمة، فأعتقد أن هذا "¦ƢĐ±"وهو ما يسمى بالمنظور البلاغي 

ر على خرق أفق انتظار المتلقي، وحمله إلى عوالم من الإيحاء الأسلوب هو الوحيد القاد

المعنى عند البلاغيين، وما يتعلق منه بالمفردة أو عُني البحث بدراسة «والدلالة، لذلك 

�ǲưǷ�ƨȈǣȐƥ�ǂǿ¦ȂǛ�Ŀ�ǲưǸƬƫÂ��ƨǳȏƾǳ¦�» ¦ǂŴƢƥ�ƢȀƬũÂ�Ŗǳ¦�ƨȇ±ƢĐ¦�ƨǳȏƾǳ¦�ƪ ǳÂƢǼƬǧ��Ƥ Ȉǯŗǳ¦

�ƨȈǼǨǳ¦�ƨǸȈǬǳƢƥ�ǪǴǠƬƫ�Ãǂƻ¢�Ƥ ǻ¦ȂƳ�½ƢǼºººººººººººǿÂ��ƨȇƢǼǰǳ¦Â�ǲǇǂŭ¦�±ƢĐ¦Â�°̈ƢǠƬǇȏ¦Â�ǾȈƦǌƬǳ¦

، لكن اللغة العربية تتوخى دائما مفاجأة 1»... المبالغة والغلوللمعنى كالوضوح والغموض، و 

�ŕƷ�Â¢�ƢŮ�Ä±ƢĐ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�Ŀ� ¦ȂǇ�Ƥ ǔǼȇ�ȏ�®ƾƴƬǷ�Ņȏ®� Ƣǔǧ�Ǧ ǴƻÂ��ȆǬǴƬŭ¦

�ƢĔȋ��śȈǣȐƦǳ¦�ƾǼǟ�±ƢĐ¦�Ƣđ�ǞƬǸƬȇ�Ŗǳ¦�ƨǸȈǬǳ¦�ǆ Ǩǻ�ƨǬȈǬū¦�ƪ ǴǸƸǧ��ȆǬȈǬū¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦

«��śƦǘǫ�ÀȐǰǌȈǳ�Ä±ƢĐ¦�¾ƢǸǠƬǇȐǳ�ǂȇƢǤǷلا تعني الاستعمال النمطي للغة، بل ǂǐƫ

  .متقابلين يشكلان معا ألق اللغة

دلالية دقيقة ومميزة حول مفهوم الحقيقة وأقسامها، أعطى علماء البلاغة تخريجات       

وتكمن خصوصية البحث في مجال الدلالة الحقيقية في ارتحالات المعنى دون المساس بالنسق 

، المجلد 3سعاد شاكر شناوة ، المستوى الدلالي في الفنون البلاغیة، مجلة القادسیة للآداب والعلوم التربویة ،العدد-)1
.105ص، 2007، 6
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¦�ƢĔƘǯ��ƨǤǴǳ�¿ƢǠǳ¦�½ǂƸƬƫ�ƢŶ¤Â�̈ŗƬǈǷ�ƪ ǈȈǳ�Ǟǫ¦Ȃǳ¦�Ŀ�Ȇǿ�ƨȈǬȈǬū¦�ƨǸǴǰǳƢǧ��̈ŗƬǈǷ�©ȏƢŢ°

  .في فضاء دلالي عميق لاسيما إذا ولدت هذه الحركة دلالات جديدة للمفردة

:مفهوم الحقيقة عند علماء البلاغة -)1.1

المعاني  ي البيان ولما استحالت البلاغة علما منطقيا، وقواعد معيارية، وخاصة علم

الذي يتماس مع علم الدلالة في جوانب كثيرة،تناول البلاغيون مبحث الحقيقة، وسبل تجسيد 

المعنى، والبحث في ظلال المعنى وارتحاله، وتغيره، فكانت جهود البلاغيين جبارة في تصنيف 

الحقائق، وتقسيمها، وخاصة عندما يتعلق الأمر بالخطاب القرآني، فإنّ التحليلات تكون 

     . عمقأ

يرة لا حصر لها، لا مشاحة في القول أنّ الأبحاث البلاغية التي مست مفهوم الحقيقة كث

�Ʈ ƸƦǳ¦�ÀƢȈǟ¢�ń¤�ǞƳǂȇ�ƢȀȈǧ�ǪƦǈǳ¦�Ƥ ǐǫ�Ǻǰǳ��ƨǬȈǋ�ƢȀȈǧ�©ȐȈǴƸƬǳ¦Â��ƨǟȂǼƬǷ�Ƣđ°ƢǌǷÂ

لذلك كل البلاغي العربي المعدودين الذين رسموا الطريق للبقية، فما كان منهم إلا أن اتبّعوه، 

-الزمخشري-عبد القاهر الجرجاني( الأبحاث كانت عالة على رؤوس البلاغة الأربع

.)القزوينيو -السكاكي
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:1)ه471ت (مفهوم الحقيقة عند عبد القاهر الجرجاني -)1.1.1

يعتلي عبد القاهر الجرجاني مكانة كبيرة في ميدان البلاغة بصفة عامة، والبحث في مجال 

بصفة خاصة، وذلك راجع لفكره المتقد الذي يعطي للمسألة تحليلات مبسطة تمتنع  نىالمع

عن غيره؛ لأنه ينظر إلى الظواهر اللغوية من منظار مغاير، وخاصة منهجه الخاص الذي 

يمكن أن نطلق على منهج عبد القاهر الجرجاني بمنهج «يتعامل به مع النصوص، حيث

الفني، ويزاوج بين النظرية القاعدة العلمية والذوق التحليل الفني، وهو منهج يمزج بين 

، فيأتي التحليل ممتعا 2» والتطبيق في صورة لا يطغى فيها أحدهما على الآخر طغيانا بينا

.شيقا، ومشبعا بالظلال والإيحاءات التي كثيرا ما تخفى عن الفكر والنظر

�ǾƦǼȇ�ƾū¦�µ ǂǠȇ�À¢�ǲƦǫÂ��±ƢĐ¦�ƾƷ��Ǻǟ�ǾưȇƾƷ�µ ǂǠǷ�Ŀ�ƨǬȈǬū¦�¿ȂȀǨǷ�ňƢƳǂŪ¦�®°Â¢

��ƨǴǸŪƢƥ�Ǿƥ�ƢǧȂǏȂǷ�ÀƢǯ�¦̄¤�ǽƾƷ�Śǣ�®ǂǨǳ¦�Ǿƥ�ƢǧȂǏȂǷ�ÀƢǯ�¦̄¤�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�ǺǷ�Ȑǯ�À¢�ń¤

.وهذا حتى يحدد الإطار الذي يعرض فيه المفهوم، وحتى لا تختلط على المتلقي السياقات

�ƢĔ¢�Ã¢ǂǧ��ƨǬȈǬƸǴǳ�ƢǬȈǫ®�ƢǷȂȀǨǷ�ňƢƳǂŪ¦�µ ǂǟ» كل كلمة أريد بها ما وقعت له في

، فجعل عبد القاهر في الحقيقة الإرادة أو 3».وضع واضع وقوعا لا يستند فيه إلى غيره

�ǾȈǧ�ǶǜƬǼƫ�Äǀǳ¦�¾Âȋ¦�ǞǓȂǳ¦�Ǧ ȇǂǠƬǳ¦�¦ǀǿ�Ŀ�ǲƻƾȇ�ƾǬǧ��Ƣē¦̄�Ƣđ�®¦ǂȇ�Ŗǳ¦�ƨǠǓ¦Ȃŭ¦

تمل لغات جميع الناس، أو أسماء الأعلام، ثمّ يتماهى الجرجاني في الدقة الكلمات، كما تش

كان نحویا متكلما على مذھب الاشعري فقیھا على مذھب .ھو ابو بكر عبد القاھر بن عبد الرحمن الجرجاني)1
كما كان آیة في النحو ، حتى لقب بشیخ العربیة في زمانھ وامامھا .اتسم بالورع والتقوى مع الدین المتین .(الشافعي

، نزھة 3/340شذرات الذھب :ینظر ه461ویقال 471توفي سنة فقد كان من كبار آئمة العربیة واللغة والبیان
.126/لبلغة في تاریخ ائمة اللغة ، ا2/188انباه الرواة .263/الالباء 

فاتح حمبلي، ملامح التجدید في منھج البحث البلاغي عند عبد القاھر الجرجاني ، مجلة الأثر،ورقلة، الجزائر ،العدد -)2
.69-68ص ، 2014، جانفي 19

.303، ص 1988، 1،طعبد القاھر الجرجاني ، أسرار البلاغة ، دار الكتب العلمیة، بیروت ، لبنان )3
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، فالثانية " وضع الواضع"على التنكير بدل قوله " وضع واضع" والتفصيل، فيعلل سبب قوله 

على ابتداء اللغة فيتوهم السامع أن الألفاظ الموضوعة في الزمن المتأخر عن  -حسبه–تدل 

" وضع واضع"هذا الحد، لذلك احترز من ميلان الفهم بقوله  الوضع الأول غير داخلة في

  .بالتنكير حتى تنفتح الدلالة وتشمل أي وضع كان في أي زمن قيل فيه 

يعتقد بعض الدارسين أن عبد القاهر كان «وعلى الرغم من دقة التعريف، إلا أنه 

�Ń�Ǿǻȋ�Ǯ ǳ̄��Ǧ ȇǂǠƬǳ¦�¦ǀǿ�¼ƢǇ�śƷ�±ƢĐ¦�ËƾŞ�Ǻǿǀǳ¦�¾ȂǤǌǷ يشترط للكلمة الحقيقية

سوى شرط واحد وهو أن لا تستند إلى غيرها في الدلالة على معناها، وهذا الشرط بلا ريب 

ƨȈǜǨǳ�ƨǼȇǂǫ�ń¤�®ƢǼƬǇȏƢƥ�ƢŮȂǳƾǷ�ȄǴǟ��ƨǳȏƾǳ¦�ȂǿÂ�ƨȇ±ƢĐ¦�ƨǸǴǰǳ¦�Ŀ�ƢǷ�±¦ǂƥ¤�ƾǯƚȇ«1  أو

ة في حد ذاته، وإنما  معنوية ، وهو ما جعل مفهوم عبد القاهر الجرجاني للحقيقة لم يكن غاي

�±ƢĐ¦�¿ȂȀǨǷ�±¦ǂƥ¤�ǲƳ¢�ǺǷ�ƨǴȈǇÂ�ÀƢǯ.

:وحتى يؤكد ويدلل الجرجاني على صحة مفهومه، برهن بمثال بسيط يقرب به الحد فقال

تريد به السبع، فإنك تراه يؤدي جميع " أسد"إن أردت أن تمتحن هذا الحد فانظر إلى قولك «

وقع له في وضع واضع اللغة، وكذلك تعلم أنه غير  شرائطه لأنه قد أردت به ما يعلم أنه

مستند في هذا الوقوع إلى شيء غير السبع؛ أي لا يحتاج أن تتصور له أصل أداة السبع من 

، والمتأمل لهذا التقريب سيجد أنه من البساطة بمكان وفي 2»أجل التباس بينهما وملاحظة 

  .معالمها  نفس الوقت يجسد المفهوم الذي أورده للحقيقة ويوضح

، ص 2006، 27حسن أحمد مھاوش ، المجاز بین الحقیقتین العقلیة واللغویة، مجلة الفتح ، جامعة دیالي ، العدد -)1
200.

.304ص ،البلاغةعبد القاھر الجرجاني ، أسرار -)2
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نظرا للدقة وتحري الاستقصاء في البحوث اللغوية التراثية، فإن هذا المفهوم للحقيقة على 

الرغم من دقته وبساطته وجد بعض الانتقادات من الدارسين ، فق رأى الفخر الرازي أن هذا 

خروج  المفهوم الذي قدمه عبد القاهر الجرجاني غير صالح ، وعلل هذا الحكم بأنه يقتضي

ǄƟƢƳ�Śǣ�ȂǿÂ���±ƢĐ¦�ƾƷ�Ŀ�ƢǸŮȂƻ®Â�ƨǬȈǬū¦�ƾƷ�Ǻǟ�ƨȈǧǂǠǳ¦Â�ƨȈǟǂǌǳ¦�ƨǬȈǬū¦1  ؛ لأنه–

الحقيقة العرفية والشرعية وضعت في وضع واضع ولكنها تستند إلى  -حسب الفخر الرازي

  .غيرها من القرائن التي توجه مفهومها ودلالتها على العرف أو الشرع 

�Â¢�ǾǴǘƦƫ�ȏ�ƢĔ¢�ȏ¤�ňƢƳǂŪ¦�ǂǿƢǬǳ¦�ƾƦǟ�¿ȂȀǨǷ�ń¤�ƪ ȀƳÂ�ƪ ǻƢǯ�À¤Â�©¦®ƢǬƬǻȏ¦�ǽǀǿ

�ƨȇƢȀǼǳ¦�Ŀ�ƢȀǧǂǟ�ƢĔȋ��Ǯ ǳ̄�µ ǂǨƫ�ƪ ǻƢǯ�ƨǳƘǈŭ¦�ń¤�ƢȀǼǷ�ǂǜǻ�Ŗǳ¦�ƨȇÂ¦Ǆǳ¦�ƢŶ¤Â��ǂǏƢǫ�ǾǴǠš

وفق مقابلتها للمجاز؛ بتعبير آخر كان يريد أن يبسط مفهوم الحقيقة في نظر المتلقي حتى 

±ƢĐ¦�¿ȂȀǨǷ�Ǿǳ�¬ǂǌȇ.

2)ه626ت (مفهوم الحقيقة عند أبي يعقوب السكاكي -)2.1.1

بأشواط زمنية كبيرة، جاء مقعّد البلاغة العربية، وواضع عبد القاهر الجرجانيبعد      

بمفاهيم جديدة في مجال البلاغة العربية، فتطرق لموضوع أبو يعقوب السكاكيعلومها 

3الزمخشري جار االلهولابد أن نشير إلى أن السكاكي أفاد كثيرا من جهود  الحقيقة وأقسامها، 

، 1جابر فیاض العلواني ، مؤسسة الرسالة، بیروت ، ج.فخر الدین الرازي ، المحصول في علم الاصول ، تح:ینظر)1
.291ص

یوسف بن أبي بكر بن محمد بن علي السكاكي الخوارزمي الحنفي أبو یعقوب، سراج الدین، أحد أئمة سراج الدین )2
ولد في سنة .والتصریف والمعاني والبیان والعروض والشعر وغیر ذلكالعربیة في عصره، عالمٌ فذ في النحو 

/13:معجم المؤلفین،.8/222:الأعلام للزركلي:،ینظر)ھـ626(، وتوفي بخوارزم سنة )جمادى الأولى)ھـ555(
.1/27:تاج التراجم في طبقات الحنفیة،282

ة، لھ قصب السبق في جل القضایا البلاغیة التي عالجھا علماء یعد جار الله الزمخشري الأب الروحي للبلاغة العربی)3
البلاغة لاحقا من أمثال السكاكي والقز ویني وغیرھم، ولكنھ لم یفرد مؤلفا خاصا جمع فیھ جھوده البلاغیة والدلالیة، 

مفتاح "لأھمھا اوإنما جعل ھذه الجھود مبثوثة في تفسیره الكشاف، فكل الكتب العظیمة التي ألفت في البلاغة ولعل 
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جعلته رائد البلاغة،  دقيقا،؛ لأنه يملك قدرة تحليلية كبيرة فحلل مفهوم الحقيقة تحليلا علميا 

اشتهر في تاريخ الثقافة العربية بقراءته الخاصة للبلاغة العربية، تلك «كما أن السكاكي 

ويوضح لنا هذا تطلع السكاكي إلى ...صنفت مباحثها إلى معان وبيان وبديعالقراءة التي 

، فلا جرم أننا سنجد في طيات تحليله دقائق علمية، 1»إقامة البلاغة علما قائما بذاته

�ǾǨǳƚǷ�Ŀ�Ƣđ�®ËǂǨƫ�ƨǴưǷƘƥ�Ǟǫ¦Ȃǳ¦�µ °¢�ȄǴǟ�©¦ƾȈǈšÂ"مفتاح العلوم."  

©��ƨǠǷƢƳ�ƨƸȈƸǏ�ƨǗƢƷ¤�Ƣđ�ǖȈŹ�ŕƷأعطى السكاكي الحقيقة ثلاث تعريفا          

الكلمة المستعملة فيما هي موضوعة له من غير تأويل في «لأطرافها، فالحقيقة عنده هي 

ولا الوضع كاستعمال الأسد في الهيكل المخصوص، فلفظ الأسد موضوع له بالتحقيق 

تعد الكلمة تأويل فيه، وإنما ذكرت هذا القيد ليحترز به عن الاستعارة، ففي الاستعارة 

.2»مشتملة فيما وضعت له على أصح القولين ولا نسميها حقيقة

بدل استعمال " فيما هي موضوعة له "وأول ما نلاحظه هو استعمال السكاكي عبارة      

،فقد تحرى السكاكي دقة أكبر؛ لأن مصطلحه ذاك لا "في وضع واضع"عبد القاهر عبارة 

يعلل له مجبرا على التعقيب عليه، و عبد القاهر جع يضع المتلقي في صراع، بينما مصطلح

للسكاكي أخذت من الزمخشري وكشافھ، وبعد الكشاف موسوعة تضم علوم اللغة والبلاغة،ومن أھم المصنفات "العلوم
التي عُنیت بالبحث الدلالي في الخطاب القرآني، لیصنف أكبر دارس لبلاغة القرآن الكریم، وقد عُني في كشافھ عنایة 

ذلك أثر في مفھوم الحقیقة لدى الدارسین بعده، إلا أنھ لم یعط أھمیة بالغة ، وعمل على توضیحھ، لفائقة بالمجاز
لموضوع الحقیقة، لیس لعدم أھمیتھا ؛وإنما لأنھ كان مھتما بالمجاز في القرآن الكریم وفق مذھبھ المعتزلي، ولكن 

.یلتفت إلیھا بین الحین والآخر في مواضع الحقیقة العرفیة والشرعیة 
السلفاوي، البعد التداولي في البلاغة العربیة من خلال مفتاح العلوم للسكاكي، مذكرة تخرج لنیل شھادة أم الخیر )1

.98-96، ص 2009الماجستیر، كلیة قاصدي مرباح، ورقلة ، الجزائر ، 
358، ص1983، 1نعیم زرزور ، دار الكتب العلمیة ، بیروت ، لبنان ، ط.أبو یعقوب السكاكي ، مفتاح العلوم ، تح)2
.
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إيراده نكرة، وهو ما أخذ منه إطارا هاما، بينما تعبير السكاكي كان واضحا وفي نفس سبب 

  .الوقت دقيقا 

إذا رجعنا إلى البعد المعرفي الذي يحمله تعريف السكاكي للحقيقة، يظهر الجانب 

بّ جلّ تركيزه على طرفي الخطاب من متكلم ومتلقي، التداولي في دراسته للحقيقة، حيث يص

حيث يؤكد على ضرورة تخصيص الحقيقة بالبساطة والوضوح حتى يتمكن المتلقي من تحليلها 

دون لجوء إلى تأويل أو تخريجات، ليرسخ في ذهن المتلقي أن المتكلم يريد كلاما حقيقيا، 

�ȆȀǧ��ǞƦǈǳ¦�Ƣđ�®ȂǐǬǷ" أسد"، فكلمة " من غير تأويل"ويضيف تأكيدا على ذلك قوله

عبارة صفرية التأويل، فكان توظيفه لهذا المثال في غاية الدقة ووضوح، إذا قارناه بتوظيف عبد 

.القاهر الجرجاني لنفس المثال ، والذي نقده الرازي 

آخر له وشائج متصلة مع بعد هذا التعريف، وحتى لا يجعل الأذهان تتيه، أردفه بمفهوم 

هي الكلمة «م الأول، ولكن من زاوية أخرى، فرأى أنه يمكننا القول بأن الحقيقة المفهو 

المستعملة فيما تدل عليه بنفسها دلالة ظاهرة، كاستعمال الأسد في الهيكل 

المخصوص،أو القرء في أن لا يتجاوز الطهر أو الحيض غير مجموع بينهما، فهذا يدل 

ما إذا خصصه بواحد، إما صريحا مثل أن تقول عليه بنفسه مادام منتسبا إلى الوضعين، 

؛ فإنه حينئذ "القرء لا بمعنى الحيض"، وإما استلزاما مثل أن تقول "القرء بمعنى الطهر"

وقولي ...ينتصب دالا بنفسه على الطهر بالتعيين، كما كان الواضع عينه بإزائه بنفسه

1».دلالة ظاهرة؛ احترازا عن الاستعارة

.المرجع السابق،الصفحة نفسھا)1
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أن نقيم موازنة بين المفهوم الأول والثاني، سنجد أن المفهوم الثاني في وإذا حاولنا       

، -المشترك-التحليل أعمق منه في الأول؛ لأنه يشمل الكلمات المنتسبة إلى وضعين مختلفين

الطهر أو الحيض؟، فيفسر :، فقد يسأل سائل أي المعنيين هو الحقيقي"القرء"على غرار كلمة 

��śȈǼǠŭ¦�śƥ�ǞǸŪ¦�ÀÂ®�ǚǨǴǳ¦�¦ǀđ�ǾǐȈǐţين في حال يحقيق السكاكي أن كلا المعنيين

كان حقيقة وهذا يسمى وصفا بالتعيين؛ فقد عيناّ القرء " القرء هو الطهر"بمعنى إذا قلنا 

، فهذا الكلام يستلزم أننا " القرء لا بمعنى الحيض"بالطهر، أو بالاستلزام على شاكلة قولنا 

  .نعني القرء بمعنى الطهر

الكلمة «ثمّ يردف في الختام بسيطا يجمع التعريفين السابقين فيرى أن الحقيقة هي 

أن  التي يمكن، وهنا يغلق السكاكي كل المنافذ التي يمكن 1»المستعملة في معناها بالتحقيق

  .تفلت منها أي جزئية فتجعل المفهوم قاصرا

عود على بدء، وإذا تفحصنا تعاريف السكاكي الثلاث،سنجد حسا معرفيا طاغيا، 

جسده اهتمامه بألفاظه، فلا يعرض فلا يعرض الكلمة حتى يرسم لها طريقا في التدليل، 

بعضها  الأقسامبضبط المصطلحات، وتمييز اهتمام السكاكي «فتصل مفاهيمه صافية، وإن 

مية المبنية على تزويد طالب علوم الأدب بالمعيار الذي يحفظ من بعض يتفق ورؤيته التعلي

، فيضبط كل ذلك معجم العلم، ويفيد من معاني العلوم 2»لسانه من الخطأ باستخدام اللغة

  .الأخرى

.359، ص السابقالمرجع )1
، ینایر 7، المجلد 1یوسف زرفة ، القاعدة والذوق في بلاغة السكاكي، مجلة الجامعة الإسلامیة ، غزة ، العدد)2

.174، ص 1999
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في التعريفات الثلاث، " المستعملة"لا نحتاج إلى طول نظر حتى نلاحظ تكرار كلمة        

والسكاكي ونظرا لدقته في العرض ، لا يفوته أن ينوه لهذا الأمر، فيعلل لكل ذلك شارحا 

استعملت الكلمة فيما تدل عليه، :واعلم أناّ لا نقول في عرفنا«:وباسطا لرؤيته، فيقول

تدل عليه، حتى يكون الغرض الأصلي طلب دلالتها على المستعمل فيه،  أو في غير ما

ومن حق الكلمة في الحقيقة التي ليــــــــــست بكناية،أن تستغني في الدلالة على المراد 

فيؤكد أن الاستعمال هنا مناطه المقام .1»منها بنفسها عن الغير، لتعينها له بجهة الوضع

بع بذلك، فإذا كان المقام يقتضي الحقيقة، كان الاستعمال أو مقتضى الحال؛ فالدلالة ت

الكلمة فيما تدل عليه، ولا شك أن المقام الذي يعنيه هنا مقام المتكلم، وأن أساليب الكلام 

تتبع أغراض المتكلم ومقاصده وأحواله،وفي هذا يتجلى التوجه التداولي في بلاغة السكاكي؛ 

م للمقام وقصد المتكلم وحاجاته،مما يعكس الجانب إذ يرى أنه من الضروري مناسبة الكلا

، فلا جرم في تكرار كلمة الاستعمال في كل تعريف حتى يرسخ هذه 2النفعي للخطاب

.الحتمية، وحتى ينبه المتلقي إلى أهمية هذا المفهوم في حركة الخطاب

:3)ه739ت (مفهوم الحقيقة عند الخطيب القزويني -)3.1.1

بعد أبي يعقوب السكاكي، لم يشتهر أحد بمثل شهرة الخطيب القزويني، الذي حمل 

  ...مفتاح العلوم"مشعل البحث البلاغي بعده، الذي بسّط كتابه 

.360، ص )ذ.س.م(السكاكي ، مفتاح العلوم ، )1
.115،ص)ذ.س.م(البعد التداولي في البلاغة العربیة من خلال مفتاح العلوم للسكاكي،أم الخیر السلفاوي، )2
ھو محمد بن عبد الرحمن بن عمر بن أحمد بن أبي دلف العجلي القزویني، جلال الدین أبو المعالي بن سعد الدین )3

قھ حتّى وليّ القضاء ناحیة الروم ھـ بالموصل، سكن الروم مع والده وأخیھ واشتغل وتف666ابن إمام الشافعي، ولد سنة
للسكاكي، وھو من أجل المختصرات ولھ "مفتاح العلوم"اختصر فیھ "التلخیص"وھو دون العشرین، من مصنفاتھ 

.14/185البدایة والنھایة ج:ھـ ، ینظر739توفي سنة "...ایضاح التلخیص"
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�ƨǬȈǬū¦�̧ȂǓȂǷ�Ŀ�Ʈ ƸƦǳ¦�ƲĔ�Ŀ�ȆǯƢǰǈǳ¦�ǾƼȈǋ�̈ǂƟ¦®�Ǻǟ�řȇÂǄǬǳ¦�Ƥ ȈǘŬ¦�«ǂź�Ń

§�ومفهومها، وأقسامها، ولكنّه خالفه في أم Ƣƥ�Ŀ�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�̧ȂǓȂǷ�ŀƢǟ�Ǿǻ¢�Ȃǿ�ƾƷ¦Â�ǂ

Ƣū¦�ȄǔƬǬǷ�ǪƥƢǘȇ�Ƣđ�Ŗǳ¦�®ƢǼǇȍ¦�¾¦ȂƷ¢�ǺǷ�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�ÀƘƥ�Ǯ¾علم الم ǳ̄�ǲǴǟÂ��ňƢǠ.

�ƢĔȂǰƥ�ƨǬȈǬū¦�řȇÂǄǬǳ¦�Ƥ ȈǘŬ¦�» ǂǠȇ» الكلمة المستعملة فيما وضعت له باصطلاح

م يستعمل؛ فإن الكلمة قبل الاستعمال احتراز عما ل: به التخاطب، فقولنا المستعملة

أحدهما ما استعمل في -:احتراز عن شيئين: لا تسمّى حقيقة،وقولنا فيما وضعت له

غير ما وضعت له غلطا؛ كما أن تقول لصاحبك خذ هذا الكتاب مشيرا إلى كتاب بين 

والثاني أحد قسمي المجاز، وهو ما استعمل -يديك، فغلطت فقلت خذ هذا الفرس،

في " الأسد"كلفظة   لم يكن موضوعا له لا في اصطلاح به التخاطب ولا في غيره،فيما 

احتراز عن القسم الآخر من المجاز : الرجل الشجاع، وقولنا في اصطلاح به التخاطب

.1»"الصلاة"وهو المستعمل فيما وضع له لا في اصطلاح به التخاطب كلفظ 

يعتبر القزويني الحقيقة أصلا للمجاز، وهو تابع لها؛ لذا رأى أنه من الضروري قبل ذكر 

�ƢȀǼǟ�Ʈ ȇƾū¦�Ƥ ƳÂ��ǾȈǧ�¾ȂǬǳ¦�ǲȈǐǨƫÂ�±ƢĐ¦–وتفصيل القول فيها؛ وذلك لأن  -الحقيقة

�À¢�ǺǷ�Ƕǣǂǳ¦�ȄǴǟ��ǲǏȋ¦�Ȇǿ�ƨǬȈǬū¦Â�̧ǂǧ�±ƢĐƢǧ��Ǯ ǳǀǯ�ǆ Ȉǳ�ǆ ǰǠǳ¦Â�ƨǬȈǬƷ�±Ƣů�ǲǰǳ

�ȆǔǨȇ�±ƢĐ¦  إلى»�ƢĔ¢�ȏ¤��ƨǬȈǬū¦�ÀÂ®�¼ǂǘǳ¦�» ȐƬƻ¦  كالأصل للمجاز، إذ لما كانت

، 1الدین ، دار الكتب العلمیة ، بیروت ، لبنان،طإبراھیم شمس .الخطیب القزویني، الإیضاح في علوم البلاغة ،تح)1
.204-203، ص2003
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فرع من الاستعمال فيما وضع له جرت العادة بالبحث عن له  الاستعمال في غير ما وضع

.1»الحقيقة أولا

حتى لا يدخل المتلقي فيها غلطا الكلمات " المستعملة"يعلل القزويني توظيفه لكلمة      

تدخل اللغة مجال التوظيف والعمل، أو المخاطبة، "المستعملة"المستعملة، فكلمة غير 

"فيما وضعت له"مة مستعملة استعمال فيما وضعت له، ثمّ يعلّل سبب قوله فمادامت الكل

  :حتى يحترز به عن أمرين

في أن يستعمل في غير ما وضع له غلطا، وقد عرض مثال الكتاب، ودعم ابن :أولهما*

جاء زيد، فإذا : إذا قلت رأيت عمرا وظننته زيدا فقلت«يعقوب المغربي بمثال آخر، حيث 

عمرو، فاللفظ هنا في القصد، فقد استعملت فيما وضعت له في زعم المتكلم ولو غلط في 

الأول استعمال وضع فيحتاج إلى أن يراد فيما وضعت  فهي حقيقة ولا يقال في الوجه قصده

�Ń�Ǿǻ¢�ȏ¤��¾ƢǸǠƬǇȏ¦�Ǯ ǳǀƥ�ǾȈǧ�ǖǴǤǳ¦�ǞǫÂ�Äǀǳ¦�ŘǠǸǴǳ�ƪ ǠǓÂ�ƢĔȋ��ǖǴǤǳ¦�«¦ǂƻȍ�ƾǐǫ

يقصد لأنا نقول الوضع إما تعيين اللفظ للمعنى قبل الاستعمال، إما كثرة الاستعمال في 

وراء توظيف  الاحتراز الثاني *، أما2» وكلاهما منفي عن الغلطحتى صار حقيقة فيه، الشيء

�ǲǸǠƬǈȇ�Ń�Äǀǳ¦�ȂǿÂ��±ƢĐ¦�ǺǷ�ňƢưǳ¦�ǶǈǬǳ¦�Ŀ�̧ ȂǫȂǳ¦�ƨǧƢű�Ȃǿ��̈°ƢƦǠǳ¦�ǽǀǿ لا في

  .اصطلاح التخاطب ولا في غيره

.05دط ،ص .سعد الدین التفتزاني ، مختصر السعد على شرح التلخیص ،دار الكتب العلمیة، بیروت ، لبنان ، دت)1
لبنان ، دت ، دط، ص ابن یعقوب المغربي ، مواھب الفتاح في شرح تلخیص المفتاح ، دار الكتب العلمیة ، بیروت ، )2

05.
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يفسرها تاج الدين السبكي حيث يرى أن قوله في  "اصطلاح به التخاطب"في  أما قوله     

وهي  شيء؛ أي الكلمة المستعملة في "وضعت له"يتعلق بقوله «اصطلاح به التخاطب 

في الاصطلاح الذي وقع به التخاطب؛ أي  الشيءموضوعة في اصطلاح التخاطب لذلك 

الاستعمال، فإذا كان الخطاب بعرف الشرع وأطلقت على الدعاء فهي كلمة مستعملة في 

في اصطلاح "وهي موضوعة في هذا الاصطلاح لغيره، وقال بعض الشارحين أن قوله  شيء

.1». يتعلق بقوله مستعملة" به التخاطب

تكمن خصوصية تعريف القزويني للحقيقة أننا نلمس خطابا تداوليا كثيفا في هذا    

كلام والتخاطب ومن بعده شراّح التلخيص قد أعادوا الاعتبار للالتعريف، سنجد أن القزويني 

في تعريف الحقيقة بوصفها الأساس في الدرس اللغوي، فقد ربطوا  جزئيات الحقيقة وضبطوا 

حواشيها بوصف الاستعمالات الفعلية للكلمات في مواقف معينة، إذ أن تغيير الاستعمال أو 

ǯ�ƢƷǂǈǷ�Â¢�ƨȈǷȐǯ�ƨƠȈƥ�ƢŮ�¦ȂǴǠƳ�Ʈ ȈƷ��ǪƟƢǬƷ�ƢĔ¢�ƢȀȈǴǟ�Ƕǰū¦�ÈǲÉǘÈƥ�Ǧ ǫ¦Ȃŭ¦�Ǯ Ǵƫ لاميا

يتكون من مخاطب ومقتضى حال يفرض عليه سيرورة الخطاب حتى وصوله حد الإبلاغ، 

     . ونرى أنه لو وقع غلط ستتغير وجهة الخطاب إلى وجهة أخرى تتناسب مع ذلك التغير

:2عند بلاغيين آخرين مفهوم الحقيقة عند-)4.1.1

بھاء الدین السبكي ، عروس الأفراح في شرح تلخیص المفتاح ، دار الكتب العلمیة ، بیروت ، لبنان، دت ، دط ، ص )1
08.

حتى یكون البحث قد أحاط بمفھوم الحقیقة في الدرس البلاغي إحاطة شاملة، وبعد أن عرضنا مفھومھا عند رواد )2
، لا ضیر في أن نعرض تعریفات العلماء الذین جاؤوا بعدھم، "الزمخشري، السكاكي، القزوینيالجرجاني، "ھذا الدرس

مع العلم أن ھذه التعریفات المتأخرة سارت في نفس النھج الذي رسمھ ھذا الرباعي ، لكنھم أعطوا تخریجات وتحلیلات 
.جدیدة تستحق الذكر 
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بعد أن أورد أعلام الدرس البلاغي مفهوم الحقيقة، نالت هذه الأخيرة أهمية بالغة عند 

��±ƢĐ¦�ƾƷ�ń¤�ÀȂǴǏȂƬȇ�ǶȀǴǠŸ�Äǀǳ¦�² ƢǇȋ¦�» ǂǘǳ¦�ƢĔȋ�Ǯ ǳ̄Â��¦ȂǴƫ�Ǻȇǀǳ¦� ƢǸǴǠǳ¦

بدقة حيث يرى أن الحقيقة نالت حظوة عند " العلوي"ومفهومه الدقيق، وهذا ما يوضحه 

للحقيقة بوصفها  -لغويا- ثمّ يعطي تعريفا معجميالأصوليين على حد سواء، علماء البلاغة وا

فعيلة واشتقاقها من الحق في اللغة وهو الثابت، وهو يذكر في مقابله الباطل؛ فإذا  «

كان الباطل هو المعدوم الذي لا ثبوت له، فالحق هو المستقر الثابت الذي لا زوال 

حقيقة؛أي ثابتة على أصلها لا : في الأصل قيلله، فلما كانت موضوعة على استعمالها 

، وهو يهدف من وراء هذا التعريف، الوقوف على العلاقة القائمة بين 1»تزايله ولا تفارقه

  .الأصل اللغوي للكلمة ومعناها الاصطلاحي

�ƢǸȀǼǷ�ǲǯ�ÀƢȈǤǗ�ÃƾǷÂ��ƨǤǴǳ¦�Ŀ�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�ń¤�ƨȈǬǘǼǷ�̈ǂǜǻ�ÄȂǴǠǳ¦�ǂǜǼȇ�ËĽ

واللغة ...محال أن يكون هناك مجاز من غير حقيقة«خر، حيث يرى أنه على الآ

والقرآن مشتملان على الحقائق والمجازات جميعا، فما كان من الألفاظ مفيدا لما 

وضع له في الأصول فهو المراد بالحقيقة، وما أفاد غير ما وضع له في الأصل وضعه 

رين، لذلك كان تأثيره في موضوع الحقيقة ، ويعد العلوي من البلاغيين المتأخ2»فهو المجاز

  .ظاهرا عندما كان يعطي تعليقات وتخريجات حول المفاهيم التي قدمها البلاغيون المتقدون

من حقّ الشيء إذا «¦�ƢĔ¢�ȄǴǟ�ƨǬȈǬū" الصاحبي"يعرف ابن فارس في كتابه          

ثوب محقق النسج؛ أي : أوجب،واشتقاقه من الشيء المحقق ، وهو المحكم؛ يقال

1،ط1د الحمید الھنداوي، المكتبة العصریة، بیروت ،لبنان، جعب.یحي بن إبراھیم العلوي الیمني، الطراز، تح)1
.28، ص2002،
.27المرجع نفسھ ، ص )2
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الكلام الموضوع موضعه الذي ليس باستعارة ولا تمثيل، ولا تقديم :محكمه،فالحقيقة

أحمد االله على نعمه وإحسانه، وهذا أكثر الكلام، وأكثر : فيه ولا تأخير كقول القائل 

بسّط مفهوم الحقيقة، ووضعه ابن فارس، ونرى أن 1»العرب على هذا  آي القرآن وشعر

، "الاستعارة والتمثيل" بإضافة الأنواع التي لا تعد من قبيل الحقيقة حتى تظهر الحقيقة وهي 

�ǺǸǓ�«°ƾǼȇ�ǂǠǋ�ǺǷ�§ǂǠǳ¦�ǾǳƢǫ�ƢǷÂ�À¡ǂǬǳ¦�Ä¡Â�§ǂǠǳ¦�¿Ȑǯ�ǂưǯ¢�À¢�ǾǨȇǂǠƫ�ƨȇƢĔ�Ŀ�ǂǬȇ�Ľ

  .الحقائق 

«�¦�ƢĔ¢�ȄǴǟ�ƨǬȈǬū"ابن جني"يأتي             ǂǠȈǧ��² °Ƣǧ�Ǻƥ¦�ƾǠƥ» أقرّ في الاستعمال ما

على هذا المفهوم رافضا إياه؛ لأنه " الطراز"علق العلوي في 2».على أصل وضعه في اللغة

الشرعية والعرفية عن حد الحقيقة لأنها لم تقر في الاستعمال يلزم منه خروج الحقائق «

الحقائق  ابن جنيأن تقييد  العلوي، حيث يرى 3»للغوي مع أنها حقائقأصل وضعها ا

 تقر بذلك في يجعلها تخرج الحقائق الشرعية والعرفية، إذ لم"بما أقر في الاستعمال"

  .الاستعمال اللغوي

اللفظ «¡�ƢĔƘƥ�ƨǬȈǬƸǴǳ�ǂƻليعطي مفهوما " المثل السائر"في كتابه  ابن الأثيريأتي        

، وهو مفهوم مختصر جمع فيه ابن الأثير جوانب الحقيقة، 4»موضوعه الأصليالدال على 

لما فيه من إخراج «ولعله لاختصاره ما جعل العلوي يطعن في صحته، ويعتبره فاسدا، 

عن كونها حقائق ، وإنها دالة على غير موضوعها الأصلي، للحقيقة العرفية والشرعية 

.215علي بن فارس ، الصاحبي  في فقھ اللغة وأسرار العربیة ، ص )1
.448ص،2علي النجار ، دار الكتب العلمیة، بیروت ، لبنان، ج.أبو الفتح عثمان بن جني ، الخصائص ، تح)2
.29،ص 2جالعلوي الطراز ،)3
أحمد الحوفي وبدوي طبانة، دار نھضة مصر ، القاھرة ، :ابن الأثیر ، المثل السائر في أدب الكاتب والشاعر ، تقدیم )4

.58، ص 4مصر ، ج
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فلزم خروجها عن كونها حقائق وهو باطل لا يقال، فلعل ابن الأثير إنما أراد الحقائق 

اللغوية دون  الحقائق العرفية والشرعية، وإنما أراد الحقائق الموضوعة لغة، كلفظ 

، فلا يعاب عليه؛ لأننا نقول هذا الأسد فإنه حقيقة في البهيمة مجاز في الرجل الشجاع

فاسد، فإن الماهية من حقها أن تدرج تحتها جميع الصورة المفردة، فلا يخرج عنها 

، ونرى أن العلوي يعلل لابن الأثير تعريفه ذاك للحقائق بكونه أراد الحقائق اللغوية؛ 1»شىء

العرفية –وج الحقيقتين لأنه لو حملنا مفهوم ابن الأثير على كل الحقائق للزم ذلك ضرورة خر 

  .-والشرعية

قضية أخرى في غاية الأهمية ، وهي أي المفهومين يجب أن يتبادر ابن الأثيريناقش        

إلى الذهن عند إطلاق كلمة ما ،هل المعنى الحقيقي أو المعنى الدخيل ؟فيرى ضرورة أن يتبادر 

كالشمس لهذا الكوكب دون الوجه «إلى الأذهان حقيقة اللفظ لا مجازه، فكما يقول 

إنا نرى الأفهام تتبادر عند سماع كثير من الألفاظ العرفية إلى :المستحسن،فإن قلت

غير حقائقها الأصلية، كالغائط الذي لا يفهم منه إلا الحاجة المخصوصة دون 

يذكره الفقهاء ولا طائل له؛ لأن المعتبر بمبادرة  شيءهذا :المطمئن من الأرض، قلت

، فجعل ضرورة أن يتبادر إلى فهم الخاصة المعاني 2»ام الخاصة من الناس لا العامةأفه

الحقيقية أو المعاني الأصلية للألفاظ ، بينما يمكن أن نستخلص من كلام ابن الأثير أنه لا 

المستعمل بالعرف حقائق ، وحسبه ،فإن الخاصة من الناس لا يفهمون من يعتبر الألفاظ 

  .ن من الأرض الغائط إلا المطمئ

.29صالعلوي، الطراز ،)1
.81،ص4جالأثیر ،المثل السائر ،ابن)2
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ابن أبي ، إذ يرى ابن الأثيرعلى هذه الرؤية التي تبناها  ابن أبي جديدوقد عقّب 

ومذهبه في هذه الجزئية غير صحيح، فحسبه لاضير أن يتبادر ابن الأثيرأن جواب  جديد

أن المراد بالغائط الحاجة المخصوصة،وبالدابة الفرس، وبالراوية المزادة، «إلى الأفهام 

1�ǽƢǔƬǫ¦��ƾȇƾŪ¦�ĿǂǠǳ¦�ǞǓȂǳ¦�Ŀ�ǪƟƢǬƷ�ǾƦǈƷ�ƢĔȋ»وبالملك الرسول الروحاني خـــاصـــــة

  السياق أن يتبادر إلى الأذهان 

أن يقترح صياغة  رآث، و وقد واصل العلوي في تعقيبه على مفهوم ابن الأثير للحقيقة          

، حيث يرى أنه كان من الأجدر بابن الأثير عرضه بطريقة جديدة يراها أجمع لمفهوم الحقيقة 

لو قيل في حد الحقيقة ما أفاد معنى «أشمل وأدق، حيث أنه  -حسب رأيه-أخرى؛ لأنه 

مصطلحا عليه في الوضع الذي وقع فيه التخاطب مما له فيه مدخل، فسائر القيود قد 

فالغرض الاحتراز عن أسماء الأعلام فإنها قد " مما فيه مدخل"تفسيرها إلا قولنا تقدم 

أفادت معنى مصطلحا عليه في وضع التخاطب، لا يقال لها بأنها حقائق ولا توصف 

ما سبق، نلاحظ من خلال النظرة الشاملة لتعريف علماء البلاغة ،وبناء على 2»بذلك

ا، لم يخرجوا عن الإطار العام الذي رسمه روّاد البلاغة للحقيقة،وحتى الجزئيات التي تناولوه

ǖǬǧ�¬ÂǂǋÂ�©ƢǬȈǴǠƫ�ǲǰǋ�ƪ ǈƬǯ¦�ƾǫ�¿ȂȀǨǸǴǳ�Ƕē¦ƾȇƾŢ�ƪ ǻƢǯ�ƢŶ¤Â��ǲƟ¦Âȋ¦

:أقسام الحقيقة عند علماء البلاغة )2.1

عمل البلاغيون على تقسيم الحقائق وإبراز الفروق الدلالية الدقيقة بين كل نوع من 

¢�ƾǬǧ��ƨǬȈǬū¦�ÀÂ®�±ƢĐ¦�ȄǴǟ�ǶȀǷƢǸƬǿ¦�ǲƳ�¦ȂƦǏ�śȈǣȐƦǳ¦�À¢�ń¤�ǽȂǼǻ�Àالحقائق، ما يجب

.82السائر ،دار نھضة مصر للطباعة والنشر ، القاھرة ،صابن أبي جدید، الفلك الدائر على المثل )1
.30، ص المرجع نفسھ)2
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درسوها من أجل الوصول إليه، لذلك اتفقوا إجماعا على أنواعها ونسق تقسيمها، ولكن  

�ǶĔȂǯ�řȇ�ȏ�Ǿǻ¢�ƢǸǯ���ƢǿȂǴŷ¢�ǶĔ¢�řǠȇ�ȏ�±ƢĐ¦�ń¤�¾ȂǏȂǳ¦�ǲƳ¢�ǺǷ�ƨǴȈǇÂ�ƪ ǻƢǯ�ƢĔȂǯ

  .وبكثير الدقة والتركيز تعرضوا لأقسام الحقيقة،

إلى العامل الأساسي في توجيه نوع الحقيقة ، وهو  شيءتعرض السكاكي قبل كل     

فمتى تعين عندك نسبت الحقيقة إليه، فقلت لغوية إن  «صاحب الوضع ،أو الواضع ، 

كان صاحب وضعها واضع اللغة، وقلت شرعية إن كان صاحب وضعها الشارع، ومتى 

ت عرفية، وهذا المأخذ يعرفك أن انقسام الحقيقة إلى أكثر مما هي لم يتعين لديك قل

، وانطلاقا من رؤية السكاكي، جاءت تصنيفات  1»منقسمة إليه غير ممتنع في نفس الأمر

.كل علماء البلاغة متطابقة مع تقسيمه ، والضابط الوحيد لهذه الأقسام هو سياق الوضع 

:الحقيقة اللغوية - )1.2.1

هي اللفظة في حالتها الأصلية الأولى إبان الوضع، التي أنتجها الواضع الأول للغة؛ أي دون 

سياقي ألزمها أن تغير جوهرها من أجل خدمة موقف من المواقف  طارئتدخل أي ظرف أو 

لفظ الأسد، إذا استعمله المخاطب بعرف اللغة في السبع «:اللغوية، ومثالها 

2ǨǷ�ƺǇŗȇ�¦ǀđÂ���¾ƢǸǠƬǇȏ¦Â��ǚǨǴǳ�¾Âȋ¦�ƾȀŭ¦�ƢĔ¢��ƨȇȂǤǴǳ¦�ƨǬȈǬū¦�¿ȂȀ»المخصوص

ونحن نريد به ذلك الحيوان المعروف فنحن بصدد " الأسد"الأصلي له، فعندما نستعمل لفظة 

  وفق حقيقته اللغوية استعمال هذا اللفظ 

.359ص سكاكي ، مفتاح العلوم ، ال)1

.204ص الإیضاح ، القزویني ،)2
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سبب في وأمثلة لحقيقة اللغوية كثيرة، أو هي الأكثر انتشارا في اللغة على الإطلاق، ولعل ال

�ƨǣȐƦǳ¦�Ƥ Ƭǯ�Ŀ�̈ǂǌƬǼŭ¦�ȆǿÂ�©ȏƢǸǠƬǇȏ¦�ǲƻƾƫ�ÀÂ®�ƨǤǴǳ�ńÂȋ¦�ƨȈǼƦǳ¦�ǲưŤ�ƢĔȋ�Ǯ ǳ̄

السماء، والأرض، والإنسان، والفرس، وما أشبهها، ويدل على  :وهذا نحو قولنا «،

في أما أولا فلأنها قد دلت على معان مصطلح عليها : كونها حقائق في وضعها أمران

هو فائدة الحقيقة ومعناها، وأما ثانيا، فلأنها قد استعملت في تلك المواضعة، وهذا

الأوضاع اللغوية، فليس يخلو حالها بعد ذلك إما أن تستعمل معناها الأصلي، أو في 

، والحقيقة اللغوية هي الأصل الذي تنبثق عنه الحقائق الأخرى، أو هي المنتج الأول 1»غيره

  .عد أسيقة أخرى كالعرف أو الشرع للألفاظ التي يمكن أن تستعيرها فيما ب

وعند دراسة تحليلات البلاغيين لأقسام الحقيقة، نجد أنّ هذه التحليلات قد امتازت 

بتركيزهم على الحقيقة اللّغوية دون الحقيقة الشّرعّية والعرفية، فالمعتبر عندهم هو الحقيقة 

�ËĔ¢�ŘǠŠ��ƨȈǴǬǠǳ¦�ƨǬȈǬū¦�śƥÂ�ƢȀǼȈƥ�¦ÂǄËȈǷ�ǲƥ��ƨȇȂǤËǴǳ¦ م جعلوا الحقيقة على ضربين، حقيقة

من طريق اللّغة وحقيقة من ناحية المعنى المعقول، فالأولى خاصّة بالكلمات المفردة الّتي يصحّ 

�ǾƳÂ�ȏÂ�ƨǤËǴǳ¦�ń¤�ƢǿË®°�Ëƶǐȇ�ȏ�ǾËǻ¢�Ʈ ȈƷ�ǺǷ�ǲǸŪ¦�Ƣđ�Ǧ ǐËƬƫ�ƨËȈǻƢËưǳ¦Â��ƨǤËǴǳ¦�ń¤�ƢǿË®°

.2المتكلّم لا بفعل اللّغةلنسبتها إلى واضعها؛ لأنّ التّأليف يحصل بقصد 

:الحقيقة العرفية  - )2.2.1

.30ص العلوي ، الإیضاح ،)1
قرطبة للنّشر والتوزیع، ،دار-سورة الكھف نموذجا–حوریة عبیب،أسالیب الحقیقة والمجاز في القرآن الكریم :ینظر)2

.71،ص2012، 2الجزائر، ط
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�ǺǷ�ǞǨƫǂŭ¦� ǄŪ¦�ŘǠŠ�®°Â�ƾǫÂ��¾ȂȀĐ¦�Śǣ�» ÂǂǠŭ¦�ǂǷȋ¦�řǠȇ�ȂǿÂ��ǂǰǼǳ¦�ƾǓ�ƨǤǳ�» ǂǠǳ¦

.عرف الجبل، وعرف الفرس، وعرف الديك:الشيء، فيقال

ما استقر في النفوس من جهة شهادات العقول و تلقته «على أنه" العُرف"الكفويعرَّف 

، و يطلق العرف و المراد به العادة المنتشرة بين جماعة معينة ، و 1»الطباع السليمة بالقبول 

بعبارة أخرى هي الأعمال المكررة من أفراد جماعة معينة ، وقد استدل العلماء على صحة 

الأخذ به ما ورد في القرآن الكريم  منه قوله تعالى﴿الاحتجاج بالعرف و      

         ﴾- من السنة النبوية، بما ، و  - 199الأعراف

ما رآه المسلمون حسناً، فهو عند االله : (نسبوه إلى رسول االله صلى االله عليه وسلم

فعندما يتكرر فعل ما ، لغويا كان أو حسي ، و شاع بين الناس ، و ألفت الجماعة ، )حسن

.حدوثه صار عرفا ، و يشترط فيه الاستحسان 

تملك اللغة العربية نظاما لغويا وظيفيا، بحيث يمكن أن يقبل في ذاته خاصية النقل 

يجعل من هذه اللغة تملك للألفاظ لتكون متوافقة مع الأسيقة التي جاءت في إطارها وهو ما 

�Â¢�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�» ǂǠƥ�ƢēƢȈǸǈǷ�ǺǷ�ƢǛƢǨǳ¢�ÀȂǸǴǰƬŭ¦�ǶǴǰƬȇ�ǾȈǴǟÂ��¾ƢǸǠƬǇȐǳ�ƨūƢǏ�ƢǛƢǨǳ¢

التوظيف حتى تخدم سياقات معينة، فيتولد من ذلك الاستعمال حقائق جديدة تسمى 

�¦̄¤Â��ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ƢĔ¢�ƾƴǼǈǧ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ª ÂƾƷ�ŚǈǨƫ�Ƣǻ®°¢» علاميا تنشئ نظاما

لكنه بذاته ليس نظاما مسببا، لكن علة الاقتران تتولد بصفة طارئة بعد إحداث 

المواضعة، وعندئذ يكسب فعل الدلالة سلطته لا من ذاته وإنما مما التصق به من 

عدنان درویش،محمد المصري ، مؤسسة .الكفوي ، الكلیات معجم في المصطلحات والفروق اللغویة، تح)1
.617، ص 1998الرسالة،بیروت،لبنان،
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، 1»اصطلاح، فتكون سلطته من سلطة الأعراف، ولذلك يمكن عده نظاما سببيا

  .نشر مفهوم معين بين أوساط المتكلمين باللغة فللأعراف اللغوية بين الناس سلطتها في 

  :وقد قسم البلاغيون الحقائق العرفية إلى قسمين    

:العرفية العامة -)1.2.2.1

ولفظ العامة لا يحمل في طياته شحنة معيارية -هو أن يتصرف العامة في مفهوم كلمة ما 

لا يمكن تحديد الواضع ، وإنما نمطية، وإنما اصطلح علماء البلاغة وغيرهم هذا اللفظة عندما

تسميتهم الشيء باسم ما «، ومنها فتعتبر دلالته حقيقة عرفية -انتشرت الكلمة بين الناس

تعلق به، وهذا نحو تسميتهم قضاء الحاجة بالغائط وهو المكان المطمئن من الأرض، 

ه، فإذا أطلق الغائط فإن السابق إلى الفهم مجازه وهو قضاء الحاجة، دون حقيقت

فصارت هذه الأمور المجازية حقائق بالتعارف من جهة أهل اللغة تسبق إلى الأفهام 

، ويجب أن يكون هناك علاقة ضمنية بين المعنى 2».معانيها دون حقائقها الوضعية اللغوية

  .الأصلي والاستعمال الجديد

هذا نحو لفظ قصر الاسم على بعض مسمياته وتخصيصه به، و «ومن الحقائق العرفية العامة   

§��ń¤�̈®Âƾǳ¦�ǺǷ�©Ƣǻ¦ȂȈū¦�ǺǷ"الدابة" ƾȇ�ƢǷ�ǲǯ�ȄǴǟ�ÄȂǤǴǳ¦�ƢȀǠǓÂ�Ŀ�ƨȇ°ƢƳ�ƢĔƜǧ��

�» ǂǠǳƢƥ�Ë§ ƾȇ�ƢǷ�ǂƟƢǇ�śƥ�ǺǷ��Ǟƥ°ȋ¦�©¦Â̄�ȆǿÂ��ǶƟƢȀƦǳ¦�ǒ ǤƦƥ�ƪ ǐƬƻ¦�ƢĔ¤�ËĽ��ǲȈǨǳ¦

.52صسانیات وأسسھا المعرفیة، اللدي، عبد السلام المس)1
.30ص العلوي، الطراز ،)2
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وكذلك الـمَلَك مأخوذ من الألَوكة، وهي الرسالة، ثمّ إنه اختصّ ببعض الرسل وهم ...اللغوي

، وأمثلتها كثيرة منتشرة منها الجن، والفسق ، والقارورة وغيرها من الحقائق التي 1»رسل السماء

.�ƨȈǧǂǟ�©ȏƢǸǠƬǇ¦�ń¤�ƨȇȂǤǴǳ¦�ƢēȏƢǸǠƬانتقلت في لحظة من اللحظات الزمنية من اس

:الخاصةالعرفية -)2.2.2.1

هي أن تستعمل جماعة خاصة مفهوما معينا للّفظة، بحيث تستعمل هذه الجماعة هذا اللفظ 

بدلالته الجديدة فيقتصر هذا الاستعمال عليهم، ومن ذلك مصطلحات الصناعات ،وألفاظ 

أصحاب الحرف ، والعلوم ، حيث يطلقون اللفظ بمفاهيم جديدة يحتويها علمهم ويفهمها 

�ƢǫȐǗ¤�ƢȀȈǴǟ�ÀȂǠǴËǘȇ�ȏ�ƾǫ�ǲƥ���²أهل تلك الصناعة ولا يلت ƢǼǳ¦�ǺǷ�ƨǷƢǠǳ¦�Ƣđ�¿Ǆ كالرفع،

.2والنصب والخفض للنحاة، والفرق والجمع والنقض للنّظار

  الحقيقة عند علماء البلاغة

.، الصفحة نفسھا السابقالمرجع)1
.617صجم الكلیات في المصطلحات،الكفوي، مع:ینظر)2
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  العرفية   الشرعية        اللغوية   العقلية                       

الخاصّةالعامّة            
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مفهوم الحقيقة وأقسامها عند الأصوليين - )2

النّص الأصولي هو عبارة عن خطاب لغوي جاء بعد دراسة واستكناه خطاب 

لغوي آخر هو الخطاب القرآني، أساسه اللغة وحقولها الإيحائية، فبواسطتها يصل الدارس 

إلى أغوار ذلك الخطاب، ومكامن معانيه، ويستطيع أن يصدر من خلاله حكما بعد فهمه 

أوجّه فهما واعيا مستقصيا جميع الجوانب، لذل مع علماء الأصول؛ ك عرف الدّرس الدلالي ّ

على اللّغة، إذ تجمّعت حول النّص القرآني «لأن الدّراسات الأصولية تعتمد أول ما تعتمد 

الدّراسات اللّغوية والتشريعية فلا يستطيع الدارس أن يصل إلى ما يطمع فيه بعد درس 

��ŚƦǠƬǳ¦�Ŀ�Ƣǿ°¦ǂǇ¢Â��ǎالتيّ النّص دراسة واعية أصيلة إلاّ إذا عرف تاريخ اللّغة ËǼǳ¦�Ƣđ�¾Ǆǻ

ليهم يرجع إ، لذلك أصبح نافلة من القول أن علماء الأصول 1»ومقاصدها في البيان 

.ث قضايا لغوية طارئة ولّدها الخطاب القرآني قصب السبق في إحياء وبع

حوث الأصولية في وقد أدرك الأصوليون مبكرا أهمية علاقة اللّفظ بمعناه، حتىّ أنّ الب

�ÃȂƬǈǷ�ȄǴǟ�ƨȈưŞ�©ƢȇƢǣ�ǺǷ�ǶŮ�Ƣŭ�Ǯ ǳ̄Â�śȈǣȐƦǳ¦Â�śȇȂǤËǴǳ¦�®ȂȀƳ�ƪ ǫƢǧ�¾ƢĐ¦�¦ǀǿ

ويتّضح أنّ اللّغة عند الأصوليين تبدأ من نقطة الدّلالة الأولى، إذ نجدهم «النّص القرآني، 

ألفاظ اللّغة، يربطون اللّفظ بالمعنى؛ لأن المعاني قائمة في النّفس كما هو معروف تعبر عنها

فهي ترجمة للفكر وما يجري فيه، ولا نستطيع الحكم على صحّة هذا الفكر وسلامته إلا 

، فانبرى الأصوليون في كلّ بحوثهم المتعلقة باستنباط الأحكام 2»من خلال تلك الألفاظ

.3،ص1996للغوي عند علماء أصول الفقھ، دار المعرفة الجامعیة، مصر، السید أحمد عبد الغفار،التصور ا)1
49المرجع نفسھ، ص)2
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في البحث بطريقة لغوية بحتة تعمل على استكناه الأصول الأولى للفظ مع محاولة منهم 

طرق ربط دال اللفظ بمدلوله، ولذلك كثيرا ما كانت البحوث الأصولية تنحى مناح  لتتبع

دلالية عميقة، ولعل أبرز المباحث الدلالية التي أثراها البحث الأصولي هو مبحث التغيرّ 

  .الدلالي في الخطاب القرآني 

وذلك عبر كان التغير الدلالي داخل الخطاب القرآني مجسّدا بشكل إيحائي معجز، 

تواتر الألفاظ بمعانيها الجديدة تارة، والقديمة تارة أخرى، ولا يمكن أن يتوصل الدارس إلى 

هذه الظواهر الطارئة  جمالية هذا التواتر، ولا مقصدية هذا الاستعمال إلا عن طريق كشف 

ة التحدي هذه الظواهر اللغوية الطارئة التي أثارها القرآن الكريم كانت بمثاب      وتحليلها،

لاستنباط الأحكام الشرعية من ... ®�Ƣđ�¿ƢǸƬǿȏ¦�Â�ƨǤǴǳ¦�ƨǇ¦°®�ń¤�śȈǳȂǏȋ¦�Ƣǟ« الذي

النصوص القرآنية ، مستهدفين قصد الشارع من هذا التنزيل ، فما جاءت الشريعة إلا 

لتقييم حياة كريمة ، فلا غرو أن يدق فهم نصوصـــــــها ، و يتعرف على تحديد الدلالات 

ة فيها ، و لن يتأتى ذلك إلا بضبط أبــــــــــــــعاد تلك الدلالة عن طريق الدراسة الجادة اللفظي

، آخذين بعين الاعتبار أن الخطاب القرآني باستعمالاته المتنوعة للغة كان عبارة عن 1»للغة

فضاء دلالي منفتح الآفاق ممتد الأطراف ، كان عليهم إجراء تصنيفات للألفاظ التي وردت 

يه ، مفصلين بين مستويات الدلالة ، محاولين ضبط ميزان تطور دلالة كل لفظ حتى ف

يمسكوا بالمعنى المقصود، و لعل الطارئ و اللافت للنظر ههنا هو التحدي الذي صادفهم 

في مشوار دراستهم الدلالية للخطاب القرآني ، و هو أنه هل يعتبر هذا الإلباس الجديد 

ǠǷ�ƢđƢǈƬǯ¦�Őǟ�· ƢǨǳȌǳ اني جديدة من خصائص التطور الدلالي ؛ لأنه يتفق مع

، الصفحة نفسھاالمرجع السابق-)11
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كنها ـــــــص التطور اللغوي من جهة كونه أن المفردات اكتست معان جديدة ، لــــــــصائــــــــــــخ

؛لأن  تفردت و خرجت عن خصائص التطور اللغوي المتعارف عليه من جهة العامل الزمني

حركة التطور على العموم بطيئة لا يكاد يدركها الحس الفردي ، بيد أنه على الرغم من 

الفترة الزمنية الوجيزة التي تفصل  العصر الجاهلي على نزول القرآن الكريم ، إلا أن هذا 

ثورة فعلية على مستوى الدلالة في لغة هؤلاء العرب الذين أقل ما يقال الأخير أحدث 

�ƨǤǴǳ¦�ǽǀǿ�ǶƷ°�ǺǷ�̈ ƾȇƾƳ�©ȏȏ®�ƢȈƷȂƬǈǷ���ÀƢȈƦǳ¦�Â�ƨƷƢǐǨǳ¦�§ Ƣƥ°¢�ǶĔ¢�ǶȀǼǟ

التطور اللغوي العام ، فلقد شهد العرب تغيرّ لغتهم ، و معايير نفسها ، خارقا بذلك 

فوا ملايين الأبيات الشعرية قبل هذا التغيير ذين ألّ شعروا بذلك التغيرّ و استوعبوه ، وهم ال

المفاجئ ، و كيف طوعّ القرآن الكريم اللغة التي ملكوا ناصيتها ، و ألبسها معان جديدة 

.على مقاسه و كأنه اختصر الزمن ، أو فلنقل أوقف ذلك الزمن 

ولكنّهم أجزلوا ƢĐ¦�Ǻǟ�ǶȀưȇƾƷ�ËǶǔƻ�Ŀ�ƨǬȈǬū¦�̧ȂǓȂǷ±�� الأصوليونوقد تناول        

القول فيها، وفصّلوا في أنواعها تفصيلا مبيّنا ومدعّما بالشواهد القرآنية، بل إن الدّراسات 

الأصولية استطاعت أن تضبط تواترات الدّلالات في الخطاب القرآني، ومعاني التغيرات من 

، فعندما موضع إلى آخر مبينين في كلّ ذلك الأثر الجمالي الذي يولده التغيرّ الدّلالي

  .ى المعنى الجديد للفظة تتجلى معه مسحة جماليةيتجلّ 

:الأصولمفهوم الحقيقة عند علماء - )1.2

ضبط علماء الأصول مفهوم الحقيقة ضبطا دقيقا جمع كلّ جوانبها، وأظهرها 

�̈°ƾǫ�řǠƫ�ƢǷ�°ƾǬƥ�ǽ®ȂŦÂ�ŘǠŭ¦�» ȂǫÂ�ƨǬȈǬū¦�řǠƫ�Ȑǧ��©ȏȏËƾǴǳ�ǄȈǸƬǷ�ǲǷƢƷ�ƢËĔ¢�ȄǴǟ
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اللّغة على خدمة معان فريدة وفق بنية حقيقية تستطيع جعل المعنى يتحرك في إطار جمالي 

  .فريد 

العلماء الأصوليون على ضبط هذا المفهوم وفق مدخلات معرفية وأنماط  وقد عمل        

فكرية متصلة بمشارب ثقافية متنوعة، حاولوا من خلالها إخضاع هذا المفهوم إلى منطق 

��ǶēƢǟǄǻÂ�ǶȀǫǂǧ» لذلك نجد الأحكام الصادرة من هذه الفرقة أو تلك إزاء هذه الظاهرة

، 1»لتسلسل منطقي للمنظومة المعرفية لدى كلّ منهماللغوية أو تلك إنما تتشكل نتيجة 

وهذا ما أثرى مختلف الظواهر اللغوية والدّلالية بالآراء و الماهيات، وذلك لكثرة المنظومات 

المعرفية التي كان ينتمي إليها العلماء الأصوليون، وهذا ما تلمسه في محاولة هؤلاء لضبط 

  .لالي عميق وبعدا جماليا راقيامفهوم الحقيقة الذي أخذ على يدهم منحى د

فالحقائق بمختلف أنواعها من عرفية وشرعية ودينية عبارة عن علامات لغوية، ومعلوم 

وهي قادرة على –العلامات اللّغوية وتترك خاصيّتها الإشارية لتنقل «وغنيّ عن البيان أنّ 

ا على التّحول على ¤ē°ƾǫ�ȆǿÂ��ƨȈǬȈǘǻƢǸȈǈǳ¦�ƢȀƬËȈǏƢƻ�ǺǷ�ƨǠƥƢǻ�Ãǂƻ¢�ƨȈǏƢƻ�ń - ذلك

مستوى المدلول لكي يصبح بدوره علامة من نوع آخر تشير إلى مدلول آخر فيما يعرف 

��2�Ƣȇǂǰǧ�¦ƾǠƥ�ǀƻƘƫ�ƢĔ¢�Ņȏƾǳ¦�ËŚǤƬǳ¦�Â¢�¾ËȂƸƬǳ¦�̈ǂǿƢǛ�Ŀ�ǚƷȐŭ¦Â»بالتحول الدّلالي 

برز عميقا عندما نصل إلى مفهوم الحقيقة، لا سيما خلال التوظيف القرآني لها، وهنا ت

، 1999رسالة دكتوراه مقدمة إلى كلیة التربیة، جامعة المستنصرة، -علي حاتم حسن، البحث الدلالي عند المعتزلة-)1
26ص

.120، ص 1989لطفي عبد البدیع، التركیب اللغّوي للأدب، دار المریخ للنشر، الریاض، )2



والبلاغيالأصوليالدرس في الشرعیةوالعرفیةالحقائق

53

§�¦�Ƕē°ƾǫÂ��ň¡ǂǬǳ ملكة علماء الأصول الأولين ƢǘŬ¦�Ŀ�ƢȀǟ¦ȂǻƘƥ�ǪƟƢǬū¦�¼ƢǘǼƬǇ¦�Ŀ

.على تتبع تمظهرات الدّلالة في كلّ توظيف المستوى معين للحقيقة

�Ŀ�ǀƻƘƫ�ƢĔȋ��ƨǣȐƦǳ¦� ƢǸǴǟ�ƾǼǟ�ƢȀƬǠȈƦǗ�Ŀ�Ǧ ǴƬţ�¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ƾǼǟ�ƨǬȈǬū¦Â

¦ƾǠƥ�¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ƾǼǟ�ƢēȐưŤاشاريا حيّا قادرا على التّحرك في الاستعمال.

:1مفهوم الحقيقة عند أبي الحسين البصري-)1.1.2

لا يمكننا الحديث عن أبي الحسين البصري دون الإشارة إلى تأثير مذهبه الفكري        

أنّ تيمة الحقيقة عند المعتزلة والجدير بالذكّر،الاعتزالي في مواقفه تجاه القضايا اللّغوية الهامة

�Ëǲǰǧ��±ƢĐ¦�̧ ȂǓȂŭ�ƢǷ±ȐǷ�ÀƢǯ�ƢŶ¤Â��Ǿƫ¦ǀƥ�ǲǬƬǈǷ�̧ ȂǓȂǷ�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�ƢȀȈǳ¤�¼ǂǘƬȇ�Ń

علماء المعتزلة، ومن بينهم البصري، تطرقوا للحقيقة من أجل إبراز رؤيتهم للمجاز، لكن 

ƦǻƢƳ�ƢŮ�¦Ȃǘǟ¢�ƢŶ¤Â��¦Śǈȇ�¦°ÂǂǷ�ƢȀȈǴǟ�¦ÂËǂǷ�ǶËĔ¢�řǠȇ�ȏ�¦ǀǿ ا مهما من الشّرح والتفصيل

  . على اختلاف بينهم في البسط والإيجاز،والاستطراد الذي عُرفوا به

�ƢĔ¢�ȄǴǟ�ƨǬȈǬū¦�ÄǂǐƦǳ¦�śǈū¦�Ȃƥ¢�» ËǂǠȇ» ما أفيد بها ما وضعت له في أصل

الاصطلاح الذي وقع التخاطب به، وقد دخل في هذا الحد الحقيقة اللّغوية والعرفية 

1»والشّرعية

المعتزلة، وصاحب التصانیف الكلامیة، أبو الحسین محمد بن الطیب من شیوخ ھو ابو الحسین البصري، شیخ )1
ببغداد في ربیع الآخر سنة ست وثلاثین البصري، كان فصیحا بلیغا، عذب العبارة، یتوقد ذكاء، ولھ اطلاع كبیر، توفي 

، 2001، 17لھ كتاب المعتمد في أصول الفقھ، ینظر محمد بن عثمان الذھبي، سیر أعلام النبلاء، مؤسسة الرسالة، ج
.587ص 
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بالنّظر إلى حدّ الحقيقة عند البصري، سنجد أنهّ حدّ ربطها بضرورة وضع هذه اللّفظة في 

خارجي، أو بعبارة أدق، وضرورة الحصول على على معلومات خارج نصّية لتصنف  سياق 

�ƾǼǟ�ƪ«ا، وبعبارة أخرى نقول أن تيمة الحقيقة اللّفظة إن حقيقة أو مجاز  Ǡǔƻ�±ƢĐ¦Â

البصري إلى عملية كشف دقيقة جعلت الحكم المترتب على عملية الكشف حكما يشوبه 

حيث إن الحقيقة عنده تعني ما اصطلح عليه في أصل الوضع، هذا التفسير ...الغموض

يتعلق بالظرف الزماني لعملية الوضع، إذ إنّ ما تقدم من تعريف لكلا الظاهرتين يتعلق 

�ƢǠǇ¦Â� Ƣǔǧ�ƶƬǨȇ�Äǀǳ¦�ǂǷȋ¦��Ƣđ�ªبالمتكلم الذ ƾƸƬŭ¦�ƨǤËǴǳ¦�¾ƢǸƬǯ¦�ȄǴǟ�ǾǼȈǟ�ƶƬǧ�Ä

�Ǿƥ�ËƾƬǷ¦�ƢǼƟƢǯ�ƢƠȈǋ�ƢȀǨǏȂƥ�ƢȀǬƟƢǬƷÂ�Ƣē¦±Ƣů�Ëǲǯ�ȄǴǟ�Ƕǰū¦�ËĽ�ǺǷÂ�ƨǤËǴǳ¦�ƨǠȈƦǗ�Ŀ�ǂǜËǼǴǳ

، ومن هنا، يتبينّ لنا الدّور العميق الذي يضطلع به اكتشاف 2»الوقت حين نكون 

ث يجعل من اللّغة اتصالا زمنيا عبر الأمكنة، وامتداد للأزمنة، فقد الحقائق في اللّغة، بحي

أعطى البصري لمفهوم الحقيقة بعدا جديدا لم يتفطن له السابقون من الباحثين عن 

ة أن يربط ألفاظها بزمن اللغ مفهومها، وهو البعد الزمني، فأصبح لزاما على مستعمل هذه

.Ƣů�Â¢�ƨǬȈǬƷ�À¤�ƢĔƢǰǷ�ǀƼ±¦حدوثها ووضعها، لتتجسّد كينونتها، وتتّ 

البصري قد نقده العلوي في الطراز، وقابله بالرّفض، لكن هذا المفهوم الذي أورده        

أمّا أوّلا؛ فلأنه يدُخل في حدّ الحقيقة ما ليس : فاسد لأمرين«حيث يرى أنّ هذا التعريف 

اللّغة، مع منه، فإذا استعملنا لفظ الدّابة في الذّبابة، والدّودة فقد أفاد ما وضع له في أصل 

��ƨǬȈǬū¦�ǪǴǘŭ�¦ËƾƷ�ǾǴǠƳ�ƢǸȈǧ�ĿǂǠǳ¦�±ƢĐ¦�ǲƻ®�ƾǬǧ��±Ƣů�ĿǂǠǳ¦�ǞǓ¦Ȃǳ¦�ń¤�ƨƦǈËǼǳƢƥ�ǾËǻ¢

محمد حمید الله، المعھد الفرنسي للدراسات العربیة، دمشق، : تحأبو الحسین البصري، المعتمد في أصول الفقھ،)1
16، ص 1ج،1964

107ص ث الدلالي عند المعتزلة،علي حاتم حسن، البح)2
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��Ǿǳ�ƪفلهذا كان باطلا،  ǠǓÂ�ƢǷ�©®Ƣǧ¢�ƢËĔƜǧ��ƨǴšǂŭ¦�¿ȐǟȋƢƥ�ǲǘƦȇ�¦ǀǿ�ËÀȌǧ��ƢȈǻƢƯ�ƢËǷ¢Â

ǽ®°Â¢�ƢǷ�ǲǘƦǧ��ƢȀȈǻƢǠǷ�ǺǷ�ǾȈǴǟ�ƪ ǳ®�ƢǸȈǧ�ǪƟƢǬƷ�Śǣ�ƢËĔ¢�ǞǷ«1 ويرفض العلوي مفهوم ،

لأنهّ يرى أنهّ يدخل فيه جميع " في الذي وقع فيه التخاطب"البصري للحقيقة عند قوله

هو اللّفظ الدّال على «والشّرعية، فهو يرى أنهّ من الأصح القول الحقائق اللّغوية والعرفية

.، وبذلك يخرج المعاني العقلية2»معنى الّذي وقع فيه الخطاب

ومن هنا نجد أنّ الحقيقة بوصفها مجالا واسعا للتحوّل الدّلالي وتواترات المعنى قد 

  .شغلت بال المنظرين من علماء المعتزلة

أبو الحسين البصري رؤيته الخاصة لمفهوم الحقيقة، أورد وبروح نقدية بعدما عرض      

«�3�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�ƨǬȈǬū¦�Śƻȋ¦�¦ǀǿمفهوم الحقيقة عند أبو عبد االله البصري Ëǂǟ�ƾǬǧ��» ما

Ǿǳ�ƪ ǠǓÂ�ƢǷ�Ƣđ�ƾȈǧ¢«4 بيد أنّ هذا التعريف لم يرق لأبي الحسين البصري لأنهّ يفتقد إلى ،

.29، ص 1جالعلوي، الطراز،)1

.المرجع نفسھ، الصفحة نفسھا)2

شیخ المعتزلة في عصره، تتلمذ لأبي علي بن ،)الجُعل(ھو الحسین بن علي بن إبراھیم أو ابن طاھر المعروف بـ)3

تتلمذ لھ القاضي عبد الجبار وغیره، لھ ، خلاد ولأبي القاسم بن سھلویھ ولأبي ھاشم الجبائي ولأبي الحسن الكرخي

تصانیف كثیرة في علم الكلام والأصول والفقھ، وكان في الفقھ على مذھب أھل العراق والأحناف، لھ في أصول الفقھ 

، ولھ في علم الكلام كتبا كثیرة، ولھ في الفقھ شرح مختصر الكرخي )نقض الفتیا(وكتاب )الأصول(كتاب _ظنا_

الفھرست لابن :وصلى علیھ أبو علي الفارسي شیخ النحو في عصره، انظر ترجمتھ في 369وغیره، توفي سنة 

سیر للذھبي وفي طبقات المعتزلة للقاضي الندیم في مقالة المتكلمین ومقالة الفقھاء ، وفي طبقات الحنفیة ، وال

.325ص

.16، ص 1جفقھ، أبو الحسین البصري،المعتمد في أصول ال)4
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قيد الاصطلاح مما يجعل هذا التعريف مرفوضا، كما أورد تعريفا آخر لأبي عبد االله وهو 

�ƢËĔ¢�ƨǬȈǬū¦�ǾǨȇǂǠƫ»1»ما انتظم لفظها معناها من غير زيادة ولا نقصان.

وعود على تعريف أبي الحسين البصري للحقيقة، نجد أنهّ قد أعطاها وجودا مستقلا 

أنهّ بالنّظر إلى ثنائية تّفق عليها جميع علماء الأصول، وهي قائما بذاته، وهذه النقطة ي

�ËÀ¢�ƾƴǼǇ�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦» ّالحقيقة لها أسبقية الوجود من جهة أصل وضعها، ومن ثم

لأنه متأخر، كما أنّ الحقيقة ثابتة -¢ƢĐ¦�Ä±-استعمالها، فهي سابقة متقدمة، وغيرها

2�ǺǸǔƫ�ƢËĔƜǧ» تزايلها، فإذا كانت الحقيقة كذلكمستقرة تحتفظ بأصولها التي لا تفارقها ولا

أنّ وجودها قائم بذاته لا يحتاج إلى غيره، لكن في بعض المواضع سنجد أنّ هذه المفاهيم 

�ń¤�ƢǼǠƳ°�¦̄¤�ƢǼËǻ¢�ƾȈƥ��ƢËȈǼǧ� ¦®¢�±ƢĐ¦Â��ǲǏȋ¦�Ȃǿ�¿¦®ƢǷ�ƢȈǘŶ� ¦®¢�ƨǬȈǬū¦�ǺǷ�ǲǠš

التحول الدّلالي الذي يخلقه توظيف الحقيقة،سنجد أنهّ مشبّع بالجمالية والإيحاء، فشمل 

.دلالات ذات وجهين، الأول نمطي أصلي والآخر فنيّ جمالي -الحقيقة–لأخيرة هذه ا

.17المرجع نفسھ، ص)1

الخطاب النقدي عند المعتزلة)2



والبلاغيالأصوليالدرس في الشرعیةوالعرفیةالحقائق

57

:1مفهوم الحقيقة عند فخر الدين الرازي- ) 2.1.2

بالبحث عن أصل  - على خلاف بقية العلماء–يبدأ فخر الدين الرازي تعريفه للحقيقة    

التقسيم والمفهوم من النّاحية البنائية للكلمة؛ فأعطى الأصل الاشتقاقي للكلمة وفسّرها 

: أحدهما:أما الحقيقة فهي فعيلة من الحق، ويجب البحث ههنا عن أمرين«: فقال

كان الباطل هو   هو الثابت؛ لأنه يذكر في مقابلته الباطل، فإذا-في اللّغة–أنّ الحق 

البحث عن وزن الفعيلة وفيه : المعدوم، وجب أن يكون الحق هو الثابت، وثانيهما

أنّ الفعيل قد يكون بمعنى المفعول، وقد يكون بمعنى الفاعل، لأولأيضا بحثان، ا

أن التاء  الثانيفعلى التقدير الأول معنى الحقيقة المثبتة، وعلى التقدير الثاني الثابتة،

لة، لنقل اللّفظ من الوصفية إلى الاسمية الصرفة،فلا يقال شاة أكيلة في الفعي

كانت فعيل بمعنى فاعل فالتاء فيه للتأنيث لأنه يفرق فيه بين المذكر أما إذا  ،2»ونطيحة

رجل كريم وامرأة كريمة،أمّا إذا كانت فعيل بمعنى مفعول كانت التّاء :والمؤنّث بالتّاء فيقال

الوصفية إلى الاسمية؛ لأنّ المذكّر والمؤنّث فيه سيّان فيقال رجل قتيل وامرأة لنقل اللّفظ من 

  .قتيل

ازي، فخر الدین )1 )م1210-1150ھـ، 606-544(الرَّ
ولد في أشعري المذھب والنزعة.الرازي الملقب بفخر الدینأبو عبد الله محمد بن عمر بن الحسن بن الحسین التیمي 

الري بطبرستان، أخذ العلم عن كبار علماء عصره، ومنھم والده، حتى برع في علوم شتى واشتھر، فتوافد علیھ 
ترك .كان الرازي عالمًا في التفسیر وعلم الكلام والفلك والفلسفة وعلم الأصول وفي غیرھا.الطلاب من كل مكان

زھا تفسیره الكبیر المعروف بمفاتیح الغیب، وھو تفسیر جامعٌ مؤلفات كثیرة تدل على غزارة علمھ وسعة اطلاعھ أبر
لمسائل كثیرة في التفسیر وغیره من العلوم التي تبدو دخیلة على القرآن الكریم، وقد غلب على تفسیره المذھب العقلي 

.الذي كان یتبعھ المعتزلة في التفسیر، فحوى تفسیره كل غریب وغریبة كما قال ابن خلكان
.في سبب وفاتھ، وقیل مات مسمومًااختُلف 

، 1جطھ جابر فیاض العلواني، مؤسسة الرسالة، دت، دط: تحفخر الدین الرازي، المحصول في علم الأصول، )2
285ص
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لم يسق الفخر الراّزي مفهوما اصطلاحيا للحقيقة، وإنما ساق مجموعة من التعاريف الّتي 

أوردها روّاد البلاغة والأصول وفقه اللّغة، فقبِل واستحسن مفهوما واحدا، وهو تعريف أبي 

بقية التعاريف، لكن هذا الرّفض لم يكن رفضا نمطيا، وإنما كان ، ورفض 1لبصريالحسين ا

�Ƣđ�ǄËȈǸƬȇ�ŖËǳ¦�ƨǷ±Ƣū¦�ƨËȇƾǬËǼǳ¦�ƨǧƢǬËưǳ¦�ƢȀǠƳǂǷ�ÀƢǯ��ƨǷ°ƢǏ�ǖƥ¦ȂǓ�ȄǴǟ�ƢǈǇƚǷ�Ƣǔǧ°

قائم على فهم الراّزي لقيمة الألفاظ ومحتواها، ذلك  -الرفض–الراّزي بصفة خاصة، فهو 

¦�ŅȏËƾǳ¦�ƾǠƦǴǳ�ǶȀǯ¦°®¤�ËÀ¢Â��ǶēǂǘǧÂ�ǶȀƬǬȈǴǇ�ǺǷ� ǄƳ�ǚǨËǴǳفهم العرب لقيمة «أنّ 

للّفظ داخل البنائين الجُملي واللّغوي معا، وليس أدلّ على ذلك من أنّ الدّراسات العربية 

ƨȈǟƢǸƬƳ¦��ƨȈǼȇ®�ƨȈƥ®¢�ƢēƢǟȂǓȂǷ�» ȐƬƻƢƥ�ƨŻƾǬǳ¦... ،تطورت نوعيا في فهم جوهر اللّغة

ȂǘƫÂ��̈Ƙǌǻ�ǺǷ�ƢēȏƢƷ�ǪǧÂ�ƨǤËǴǳ¦�ƨǇ¦°®�Ŀ�ǂǜËǼǳ¦�®ƢǠ°�إذ تطلبت طبيعة الدّراسات أن ي

ȆǟƢǸƬƳȍ¦�ÃȂƬǈŭ¦�ȄǴǟ�©ȏȂŢ�ǺǷ�Ƣđ�ǖƦƫǂȇ�ƢǷÂ��©ȏȏ®«2 ومن هنا عمل الراّزي ،

على تصفية المفاهيم الّتي أوردها العلماء نظرا لقيمتها اللّغوية، فرفض أولا مفهوم أبو عبد 

إذا استعملت في " الدّابةّ"لأنهّ يدخل في الحقيقة ما ليس منها؛ لأنّ لفظة 3االله البصري

ȄŴ�ƾǫÂ��Ǿǳ�ƪ ǠǓÂ�ƢǷ�Ƣđ�ƾȈǧ¢�ƾǬǧ��ƨǴǸËǼǳ¦Â�̈®ÂËƾǳ¦ الراّزي في هذا الموقف منحى أبي

.الحسين البصري الذي رفض هذا التعريف لنفس الحجّة

تعریف البصري للحقیقة أنّھا ما أفید بھا ما وضعت لھ)1
، 2010، جانفي 17الأدبي، ورقلة،الجزائر،العددخدیجة عیشل، الدّلالة بین المفھوم واشكالیة فھم النّص، مجلة الأثر )2

.158ص
".الحقیقة ما أفید بھا ما وضعت لھ:"مفھوم أبو عبد الله البصري للحقیقة)3
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يرى أنهّ ضعيف لأنّ ما ذكره ابن للحقيقة، و 1ثمّ اعترض الراّزي عن تعريف ابن جنيّ 

ابن جنيّ في حدّ الحقيقة تخرج عنه الحقيقة الشرعيّة والعرفية، وهما يدخلان فيما جعله حدّا 

  .للمجاز

لأنهّ يرى أنهّ يقتضي خروج الحقيقة الشّرعيّة 2ثمّ رفض تعريف عبد القاهر الجرجاني

.والعرفيّة عن مفهوم الحقيقة

أوردها فخر الراّزي، وسبب رفضه لها، سنجد أنّ ظر في التعاريف الّتيإذا أعدنا النّ 

أنّ الواضع «السّبب الرئّيس للرّفض هو اشكالية الوضع، حيث إنّ الجدل كان يكمن في 

الأوّل لم يبررّ سبب اختيار هذا اللّفظ لذلك المعنى، وإن كان كثيرا من الباحثين المحدثين 

إلاّ أنّ فك  -إذ لا يرجى منها نتاج معرفي مفيد–العقيم  يعدّون هذه المسألة من البحث

رموز المعنى يبدأ من هنا، من مصدر الوضع الأوّل للّفظ، ثمّ الاتفاق الجماعي الّذي حدث 

، فنجد 3»حول اللّفظة، ومن بعد كلّ ذلك يمكن النّظر في التّطور الدّلالي للّفظة وتغيرّها

وهي الحَكَم حضور خاص متميّز في كل التعريفات الّتي ساقها العلماء، " الوضع"للفظة 

الفصل في توجيه المفهوم وإذا قلنا الوضع بالتّالي ستطفو إلى السّطح إشكالية اللّفظ والمعنى 

  .والعلاقة بينهما

".ما أقرّ في الاستعمال على أصل وضعھ في اللغّة"تعریف ابن جنّي للحقیقة)1
عت لھ في وضع واضع وقوعا لا یستند فیھ إلى الحقیقة كلّ كلمة أرید بھا عین ما وق:"تعریف الجرجاني للحقیقة)2

".كالأسد للبھیمة المخصوصة:غیره
نوار العبیديّ، الدّلیل اللغّوي وعلاقتھ بالمعنى عند الرّازي، مجلة العلوم الانسانیة والإجتماعیة، جامعة محمد خیضر، )3

.03، ص2010، جوان 07بسكرة، الجزائر، العدد
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عنى بصفة لموضوع الم وبناء على ما سبق، وعند حديثنا عن الوضع نحن نتطرق

¾Âȋ¦�ǞǓ¦Ȃǳ¦�Ƣđ�¿Ƣǫ�ŖËǳ¦�̈ƾËǬǠŭ¦�ƨȈǴǸǠǳ¦�Ǯ Ǵƫ��ƨËǏƢƻ-ÀƢǯ�Ƣčȇ¢- في الجمع بين دفّتي اللّفظ

المطلب الرئّيس للإنسان لأنهّ -وسيظلّ - المعنى دائما«والمعنى ليولد لنا ذلك، ولقد كان 

¦�ÀȂǰǳƢƥ�ƢēƢǫȐǟ�» ƢǼǏ¢�ǂƟƢǇ�ƨËȇǂǌƦǳ¦�ǆ ǨËǼǳ¦�ǾȈǧ�² °ƢŤ�Äǀǳ¦�ǪȈǸǠǳ¦�ǄËȈū¦لخارجي... ،

وإذا ما حاول امرؤ أن يقفز من فوق المعاني ويتخطاها ومن ثمّ يكرّس نفسه كلّها للظروف 

فقضيّة .1»وحدها وحسب، فإنهّ يكون بذلك قد حكم على نفسه بسوء التّقدير والعزلة

الوضع تؤثر تأثيرا مباشرا في تحديد مفهوم الحقيقة، فتزيد دقّة التّعريف أو تقل بالنّظر إلى 

  .دقة استعمال لفظ الوضع

:2مفهوم الحقيقة عند الإمام البيضاوي- ) 21.3.

سنجد أنهّ -منهاج الوصول إلى علم الأصول-بالرجوع إلى مصنف الإمام البيضاوي  

اقتفى آثار الإمام الفخر الراّزي في طريقة تناوله لكلّ القضايا الأصولية بل حتىّ المواقف 

والآراء كانت متطابقة؛ وذلك لمكانة الفخر الراّزي العلمية البعيدة الآفاق، والّتي جعلت   

شعرية الّذين تلوه عالة عليه في الأحكام والمواقف العلمية، فقد نقل علم كلّ علماء الأ

149ص فھوم واشكالیة فھم النّص،المخدیجة عیشل، الدّلالة بین)1
ھو الإمام العلامة ناصر الدین عبد الله بن عمر الشیرازي البیضاوي، عالم أذربیجان وتلك النواحي، ولد في البیضاء )2

في أعمال شیراز في بلاد فارس، إمام في سائر العلوم النقلیة والعقلیة في التفسیر والحدیث والفقھ والأصولین ، وعلوم 
للغة العربیة، قاض عادل ولي القضاء في شیراز مدة طویلة، وكان شدیدا في أخذه بالحق،لھذا عزل ولم یُصطبر علیھ، ا

أنوار التنزیل وھو تفسیر للقرآن، الإیضاح في :ورحل إلى تبریز وأقام بھامدة ینشر خلالھا العلم والمعرفة، من مؤلفاتھ 
أصول الدین، منھاج الوصول إلى علم الأصول

).ھـ685(توفي الإمام البیضاوي في تبریز سنة خمس وثمانین وستمائة 
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الأصول إلى أقصى مراتب الاستدلال ، والمتأمل لمصنفات الفخر الرازي الأصولية 

والكلامية وحتىّ التفسير، يجد أنهّ شقّ منهجا في البحث فريد، فمهّد الطريق لمن جاء بعده 

.، والآمدي للإثراءمن الأعلام على غرار البيضاوي

عرّف البيضاوي الحقيقة تعريفا اصطلاحيا يميل إلى إرجاعها إلى أصولها الصرفية، 

�ƢËĔ¢�Ã¡ǂǧ» فعيلة من الحق، بمعنى الثابت أو المثبت، نقُل إلى العقد المطابق، ثمّ إلى القول

والتاء لنقل اللفظ المطابق، ثمّ إلى اللّفظ المستعمل فيما وضع له في اصطلاح التخاطب، 

، والمتأمل لمفهوم الحقيقة عند الراّزي أولا ثمّ البيضاوي لاحقا، 1»من الوصفية إلى الاسمية

��ƢǸËĔ¢�ƾƴȈǇ�ÄÂƢǔȈƦǳ¦�Ǧ ȇǂǠƫ�ËÀ¢�ËŕƷÂ��ƨǸǴǰǴǳ�ƨȈǧǂËǐǳ¦�ƨȈǼƦǳƢƥ�̈ƾȇƾǋ�ƨȇƢǼǟ�ÀƢȈǼƬǠȇ�ƢǻƢǯ

ن مفهومه مختصر قد مُزج فيه المعنى المعجمي للكلمة والمعنى الاصطلاحي لها، لذلك كا

العبارة مركّز المعنى، وهذه الظاهرة لا نلمسها عند الفخر والبيضاوي فحسب بل كلّ 

الدّراسات التراثية الّتي تعُنى بتأصيل ظاهرة لغوية معينة، فالعناية بالجانب الصّرفي تعطي 

سسن اللّفظة أسسا صوتية ومعجمية تثبت أصالتها ونقاءها، لذلك اهتمّ القدماء من اللّغو 

بالتّشكيل الصّرفي وتمييز بنيته وتركيبه وتحليل أسسه الّتي «والمفسرين ولا سيما الأصوليين 

فشغفوا بكشف الحقائق كلّها وحاولوا أن ..يقوم عليها، والتفتوا أحيانا إلى علاقته بالمعنى 

العام، ، وتتجلى وظيفتها في البناء اللّغوي 2»يضيفوا نقط ارتكاز واضحة لتفهم بنية العبارة

أفاقا دلالية  كل الصرفي للمفرد فتح دراسة الشنّشاط الدّلالي لهذه المفردة، فتومساهمتها في ال

.كانت موراّة

الشیخ مصطفى، مؤسسة ناشرون، مصطفى :عبد الله ابن عمر البیضاوي، منھاج الوصول إلى علم الأصول،  تع)1
.25، ص1، طدمشق

.05، ص1یع، سوریة، طتامر سلوم، نظریة اللغّة والجمال في النّقد الأبي، دار الحوار للنشر والتوز)2
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من الوصفية إلى " الحقيقة"فبناء على الشّكل الصّرفي ثمّ التعرف على خاصيّة نقل لفظة 

ما أنهّ يتبينّ أن للوزن الاسمية، وذلك بتثبيت التاء في آخرها والّتي أدّت هذه الوظيفة، ك

دور في نقل اللّفظ إلى العقد المطابق ثمّ إلى القول المطابق ثمّ أخيرا إلى العمل " فعيل"

، "اللّفظ المستعمل فيما وضع له في اصطلاح التخاطب"الوظيفي لذلك اللّفظ وهو 

ك البعد لكي نفهم معنى الصيغة ووظيفتها داخل النّص لابدّ أن ندر «ونستنتج من هنا أنهّ 

·��1�ƢËĔ¢�ƨǴǿȂǳ�ÂƾƦƫ�ƾǫ�ÀƢǠǷÂ»الدّلالي للبنية، ونلمس الفرق بينها وبين  ƢǨǳ¢�ǺǷ�Ƣđ°ƢǬȇ�ƢǷ

�ǂǰǨǳ¦�ƢǼǳ�±Őȇ�ƢǼǿ�ǺǷÂ��ƢǸȀǼǷ�̈ƾƷ¦Â�Ëǲǰǳ�ƨËȈǨŬ¦�©ȏȏËƾǳ¦�ƢǸȀǼȈƥ�¼ÂǂǨǳ¦�ǂȀǜǼǳ�ƨđƢǌƬǷ

�ǾǳȂǏ¢�ń¤�ǾǟƢƳ°¤Â��ŘǠŭ¦�ǖƦǓ�ȄǴǟ�Ƕē°ƾǫÂ��¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ƾǼǟ�ŅȏËƾǳ¦�ŖËǳ¦Â��¾Âȋ¦

.يرجع إليها فصل الخطاب في إرساء دلالة معيّنة

عود على تعريف البيضاوي للحقيقة، سنجد أنهّ وضع الأسس الرئّيسة لضبط 

�À±Â�ǺǷ�ƨǴËǰǌǷ�ƢĔȂǯ�Ŀǂǐǳ¦� ƢǼƦǳ¦�ȂǿÂ��¿ȂȀǨŭ¦"أو " مفعول"والّذي هو إمّا بمعنى " فعيل

فظة حتىّ وصلت إلى الانتقال من الوصفية إلى ، ثمّ وضع خطيّّة تطوّر هذه اللّ "فاعل"

دالا على ما استعمل فيما وضع له في اصطلاح التّخاطب، -لفظا–الاسميّة فأصبحت اسما 

أبرز  «وهي قراءة أصولية معتمدة على أسس لغويةّ دقيقة، وتبينّ لنا من هذا أنهّ من 

لقراءة اللّغويةّ الأصولية السّليمة، المبادئ الأصولية الّتي أكّدها علماء الأصول القدامى، أنّ ا

ثمّ لم تعد تتبّعا خطيّّا لمتواليات النّص من كلمات وجمل، ولا مجرّد مدّ النّص على السّطور، 

بل مجاهدة المعنى ومكابدة الدّلالة، وإنمّا هي اندماج في عالمه بغية التّمكّن من اكتشاف 

رسيخها، ومن شأن هذا أن يجيز لنا القول العلل الحقيقية الّتي يسعى النّص الى تجسيدها وت

.153صفھوم واشكالیة فھم النّص،خدیجة عیشل، الدّلالة بین الم)1
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، أو أي 1»بقدرة علماء الأصول على إيجاد منهج لغوي لتحديد العلّة من النّص الشّرعي

�ƢǷÂ��±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�ƨȈƟƢǼƯ�°¦ǂǣ�ȄǴǟ�ȆǟǂËǌǳ¦�ǎ ËǼǳ¦�ǺǷ�ǶǰƷ�¶ƢƦǼƬǇ¦�ń¤�ȆǔǨȇ�¿ȂȀǨǷ

.ينجرّ من وراء هذا المفهوم من أحكام ومواقف أصولية

كثيرا في تبيين مفهوم الحقيقة، وإنمّا اكتفى بعرض هذا المفهوم يغص البيضاوي   لم      

�ƢēƢƦƯ¦Â��ǪƟƢǬū¦�̧ ¦Ȃǻ¢�Ʈ Ş�Ŀ�ǲǇŗǇ¦�ƢËŶ¤Â�Ǿƫ°ƢƦǟ�§ ƢǔƬǫ¦�ǺǷ�ǶǣËǂǳ¦�ȄǴǟ�ǪȈǸǠǳ¦Â�ǄËǯǂŭ¦

.بالأدلّة والبراهين

:2مفهوم الحقيقة عند الإمام الآمدي- )21.4.

وقبله الراّزي في ارساء مفهوم للحقيقة، ومحاولة تمييزها عن اقتفى الآمدي خطى البيضاوي 

śǬƥƢǈǳ¦�śǷȂȀǨŭ¦� ȂǓ�ȄǴǟ�ǾǷȂȀǨǷ�µ ǂǠǧ��±ƢĐ¦  الاسم ينقسم إلى ماهو «فيرى أن

أمّا الحقيقة، فهي في اللّغة مأخوذة من الحقّ، والحقّ هو الثاّبت اللاّزم وهو : حقيقة ومجاز

حقّه، ويقال حقيقة الشيء؛ أي ذاته الثاّبتة اللاّزمة حقّ الشيء :نقيض الباطل، ومنه يقال

، ومنه قوله تعالى      ؛ أي الواجب

، -بحث في الاجراءات التطبیقیة لدى علماء الأصول-طاھري حلیمة، آلیات التعلیل ووجوه التأویل لدى الأصولیین)1
.111، ص2007/2008بحث مقدّم لنیل شھادة الماجستیر، سیدي بلعباس، 

ه، وقدم بغداد وتعلمّ وتفقّھ على 551أبو الحسن علي بن أبي علي محمد بن سالم التغلبي الآمدي، ولد بآمد عام ھو )2
لأبي الخطاب، ثمّ صار شافعیا، واشتغل بعلم الخلاف وتفنن في علم "الھدایة"مذھب الإمام أحمد بن حنبل، وحفظ كتابة 

:الذھبيالوقالنّظر، ویقال حفظ الوسیط لأبي حامد الغزالي، وكان من .تفنن في علم النظر، والفلسفة وأكثر من ذلك»
وتخرج بھ .وأعاد بمدرسة الشافعي.دخل الدیار المصریة وتصدر بھا لإقراء العقلیات بالجامع الظافري...أذكیاء العالم

وكتبوا محضرا .ثم قاموا علیھ، ونسبوه إلى فساد العقیدة والانحلال والتعطیل والفلسفة.وصنف تصانیف عدیدة. جماعة
وصنف .وضعوا خطوطھم بما یستباح بھ الدم، فخرج مستخفیا إلى الشام فاستوطن حماة:قال القاضي ابن خلكان.بذلك

ثم تحول إلى دمشق، ودرس بالعزیزیة مدة، ثم .لھ نحو من عشرین تصنیفافي الأصلین والمنطق والحكمة والخلاف، و
.ومات في رابع صفر، ولھ ثمانون سنة.وأقام بطالا في بیتھ.عزل عنھا لسبب أتھم فیھ
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، وعند ملاحظة هذا المفهوم سنجد أنّ الآمدي لم يركّز على التشكيل الصّرفي للّفظة، 1»

لكنّه ركّز على بنية الكلمة وأصلها؛ أي ارتكز بالأساس على الجذر المعجمي، وهذا 

السّبيل الّذي انتهجه الآمدي من اجل استنطاق الدّلالة هو ناجع ودقيق، وخصوصا إذا  

إطار ذهني للكلمة «تشعّبة المعاني، والدّليل على ذلك أنّ البنية كانت الكلمة ذات بنية م

المفردة، وليست هي الكلمة ذات المعنى المفر، وربمّا قرّب ذلك للفهم أنّ البنية مفهوم صرفي 

لا ينطق، إنّ الكلمة مفهوم معجمي منطوق بالقوة وإن اللّفظ مفهوم استعمالي تتحقق به 

الراّزي ، فإذا كان الفخر2»الكلمة بالفعل بواسطة النّطق أو الكتابة في محيط الجملة 

والبيضاوي قد ركّزا على المفهوم الصرفي للحقيقة، فإنّ الآمدي قد استأنس بالمفهوم 

.المعجمي وأعطاه حقّه من التفصيل والشّرح

فكما أعطى الأوّلون للتّشكيل الصرفي قيمته ودوره في تحديد الدّلالة 

وسّعا بضمّ شطري المعنى وترجيحها،وبناء على المفهومين نقدر أن نجمّع مفهوما واحدا م

من صرف ومعجم، وهكذا نرى أنّ هؤلاء اللّغويين قد أعطوا للحقيقة زوايا مختلفة يمكن 

�Ƣđ�½ƢǈǷȍ¦Â��ƢȀǼǷ�ǂǜǼǳ¦» وإنمّا يحفل هؤلاء المتقدمون بأشياء أخرى قد تكون مهمّة إذا

3لأدبيةرجع المرء إلى أسلوب فهمه وتناوله لها، وقدّر منذ البدء أن لنا العبارة ا

وخصوصيات وكيفيات دقيقة لا نستطيع التغاضي عنها أو نشير إليها في إجمال وإهمال، أو 

ر الصمیغي للنشر والتوزیع، االشیخ عبد الرّزاق عفیفي، د:علي بن محمد الآمدي، الإحكام في أصول الأحكام، تع)1
45، ص2003، 1ض، طالرّیا

.17، ص1993، 1تمام الحسّان، البیان في روائع القرآن، عالم الكتب ، لبنان، ط)2
العبارة الأدبیة ھنا المقصود بھا كل تشكیل لغوي جمالي على غرار تخریجات الأصولیین والمفسرین، التّي تبحث في )3

.أغوار الدّلالة، وتتبّع حیثیات المعنى
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، ولكن إذا وفّقنا في الجمع بين الشّتات المفرّق 1»نختصر تفاعلها في سمة أو خاصيّة مفردة

ع نصّ ناضج فكريا، جام إنتاجفي كلّ تلك الأمور المهمّة الّتي تداولها القدماء يمكن قطعا 

.لكلّ إجزاء المعنى ومحيط به إحاطة متقنة

والمفارق في مفهوم الآمدي للحقيقة، أنهّ على خلاف بقية علماء الأصول قد أورد 

�Śƻȋ¦�Ŀ�ǎ ǴƼƬǈȈǳ��ƢēƢƦƯ¤�Ŀ�ǪËǬƷÂ��ƢȀǷƢǈǫ¢�Ŀ�ǲËǐǧ�À¢�ƾǠƥ�Ǻǰǳ�ƢȈƷȐǘǏ¦�ƢǷȂȀǨǷ

إن شئت أن تجد الحقيقة على وجه يعمّ جميع «: مفهوما يراه جامعا مانعا فقال

الحقيقة هي اللّفظ المستعمل فيما وضع أوّلا في الاصطلاح الّذي به : الاعتبارات؛ قلت

، ولا نحتاج إلى كبير نظر ملاحظة لنرى أنهّ لم يأت بجديد يذكر، ولكن 2»التّخاطب 

مدي يرى أنّ المفهوم طريقة صياغته للمفهوم  جعلت منه يبدو جديدا كلّ الجدّة، فالآ

الجامع المانع لكلّ أجزاء الحقيقة هو الّذي يكون فيه اللّفظ مستعملا فيما وضع له أوّلا 

.يفيد الاصطلاح الّذي لا مناص منه في تحديد دلالة اللّفظ

�ƨȈǻƢƯ�̈ ¦ǂǫ�Ǿǻȋ��Ƣđ�ǶǴǠǳ¦Â��ƢȀǔȇÂǂƫÂ�ƨǤËǴǳ¦� ¦ȂƬƷ¦�ȄǴǟ�¿ȂǬȇ�ŅȂǏȋ¦�ǎ ËǼǳ¦�ËÀ¤ الغرض

تاج خطاب توضيحي حول الخطاب القرآني، لذلك فامتلاك ناصيّة اللّغة ضرورة منها إن

الغوص في أغوار اللّغة، وتجدها «محتّمة على عالم أصول الفقه، ومعلوم أنهّ إذا ما حاولنا 

تتضمّن تقابلات ثنائية الدّال والمدلول، وهذا ما يتيح لنا كينونة الرّصيد اللّغوي، ويجعل 

مرة بحاجة إلى أسلوب معرفي عقلي لاكتشاف الغوامض مما يشير إليه للعلامة معاني مض

اللّفظ أو الحدث أو الرّمز، خاصة أنّ عملية تداول الألفاظ لا يشتمل معاني وحيدة في 

7ص، 1983، 1دار الحوار للنشر والتوزیع، سوریة، طیة اللغّة والجمال في النّقد الأبي،تامر سلوم، نظر)1
.47ص لإحكام في أصول الأحكام،الآمدي، ا)2
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إطارها السياقي والوظيفي والتعبيري، فيحدث أن يتحول دلالة اللّفظ عن معناه بصورة 

قربا،وهذه الخاصّيّة بالذّات استطاع علماء ، بعدا و 1»نسبيّة تتفاوت ظهورا وخفاء 

ƨǬËǫƾǷ�̈°Ȃǐƥ�ƢȀȈǟÂÂ��Ƣđ�½ƢǈǷȍ¦�¾ȂǏȋ¦ جدّا، بحيث استطاعوا أن يضبطوا كلّ المفاهيم

والظّواهر الّتي صادفوها في مشوارهم البحثي الأصولي على ضوء ثنائية الدّال والمدلول، 

ا، والّتي وضعوها في إطارها فاستطاعوا بذلك استخراج معانيهم المضمرة المسكوت عنه

  .السياقي العام

:2 عند أصوليين آخرين مفهوم الحقيقة عند-) 21.5.  

لم يكتف علماء الأصول الّذين تلوا طبقة الرّوّاد الّذين أسسوا لأهمّ المفاهيم 

الأصولية والتّوجّهات اللّغويةّ، وهذا ما يؤكد الوعي اللّغوي العميق الّذي كان يضطلع به 

علماء اللّغة والأصول والبلاغة القدامى، فكون الطبقة الأولى أعطت مفاهيم محدّدة لا يعني 

�ƨËȈƟǄƳ�¾ȂƷ�¾ƢǬȇ�À¢�Ƥأنّ  Ÿ�ƢǷ�Ëǲǯ�¦ȂǳƢǫ�ǶËĔ¢�Â¢��ǪǴǣ¢�Ʈ ƸƦǳ¦�¾Ƣů"في الفكر " الحقيقة

  .الأصولي

�ǺǷ�ƨưȈưū¦�ǶēȏÂƢŰÂ�śȈǳȂǏȋ¦�®ȂȀŪ�ǞǷƢŪ¦�Ǆǯǂŭ¦�ÀƢǯ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ËÀ¢�¿ǂƳ�ȏ

أجل ضبط أحكامه، ولكنّ الخصوصية في العمل الأصولي على العموم أنهّ يقوم بدراسة 

بأنهّ يمثّل في تاريخ الثّقافة نصّ لغويّ يمكن أن نصفه «خطاب مسبق، فالقرآن الكريم 

�ƢËĔƘƥ�ƨȈǷȐǇȍ¦�ƨȈƥǂǠǳ¦�̈°Ƣǔū¦�Ǧ ǐǻ�À¢�ǖȈǈƦƬǳ¦�ǲȈƦǫ�ǺǷ�ǆ ȈǳÂ��Ƣčȇ°ȂŰ�ƢËǐǻ�ƨȈƥǂǠǳ¦

ص طبیقیة لدى علماء الأصول، بحث في الاجراءات الت-طاھري حلیمة، آلیات التعلیل ووجوه التأویل لدى الأصولیین)1
64.

.علماء الأصول الّذي تلوا أعلام علم الأصول ھنا تجمیعة لأھم آراء)2
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�ȏ�²"النّص"حضارة  ƢǇ¢�ȄǴǟ�ƢȀƬǧƢǬƯÂ�ƢȀǷȂǴǟ�ƪ ǷƢǫÂ��ƢȀǈǇ¢�ƪ ƬƦǻ¢�̈°ƢǔƷ�ƢËĔ¢�ŘǠŠ��

، لذلك كانت إنتاجات الأصوليين على تأخرهم ناجعة 1»ركز النّص فيه يمكن تجاهل م

�ȄǴǟ¢�Ŀ�ǂȀǜŤ�ÄǀËǳ¦Â��ň¡ǂǬǳ¦�ÄȂǤËǴǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ƨȈǼƥ�ƾǼǟ�¦ȂǨËǫȂƫ�ǶËĔ¢�ƢǸȈǇ�ȏ��̈ǂǸưǷÂ

�ǶǣËǂǳ¦�ȄǴǟ�ƢĔƢȈƥÂ�Ƣǿ°ȂȀǛ�ǺǷ�ǶǣËǂǳ¦�ȄǴǟ�ƨȈƥǂǠǳ¦�ƢǸȈǇ�ȏ�ƨǤËǴǳƢǧ��ƨȈƥǂǠǳ¦�ƨǤËǴǳ¦�ƨËǫ®�©ƢƳ°®

 حياة الإنسان، إذ تحيط به من كلّ مكان، كثيرا ما تتوارى في من كثافة وجودها في«

خضمّ الأشياء الّتي تشير إليها وتنقلها على ما يشهد بذلك تاريخ الفكر، فهو حافل 

بالصّراع مع اللّغة الّتي قد تراوغ ولا تستسلم، وقد يسقط كالجريح تحت وطأة الأشياء 

Ëƾǳ¦�ǺǷ�ƪ°�2»والذّوات  ǴǠƳ�ƢËĔ¢�¿ǂƳ�Ȑǧ���ȏ�©ȏƢĐ¦�Ëǲǯ�Ŀ�ƢǘȈǌǻ�ĺǂǠǳ¦�ŅȏËƾǳ¦�²

  .سيما البحث الأصولي الكثيف

وبالرّجوع إلى الحقيقة عند أهم علماء الأصول، فقد سارت في نفس المسار الّذي 

ذات �Ƣđ�®¦ǂȇÂ«انتهجه العلماء القدامي، فيرى بدر الدين الزّركشي أنّ الحقيقة تطلق 

حقيقة العالم، ومن قام به العلم وحقيقة الجوهر المتحيّز، وهذا :الشيء وما هيته، كما يقال

وليس " لا يبلغ عبد حقيقة الإيمان"محلّ نظر المتكلّمين، وتطلق بمعنى اليقين، وفي الحديث 

Ƣǻ®¦ǂǷ�ȂǿÂ��ƨǤËǴǳ¦�Ŀ�Ǿǳ�ƪ ǠǓÂ�ƢǷ�ǲǏ¢�Ŀ�ǲǸǠƬǈŭ¦�Ƣđ�®¦ǂȇÂ�ǪǴǘƫÂ��ƢǼǿ�ƢǼǓǂǣ«3 ،

الزّركشي قد جمع أهمّ تعريفات الأصوليين الأوائل، فانطلاقا من هذا المفهوم، نجد أنّ 

11ص، 1990الھیئة المصریة العامة للكتاب، مصر، –قرآندراسات في علوم ال-د، مفھوم النّصنصر حامد أبو زی)1
.27، ص1997لطفي عبد البدیع، میتافیزیقیا اللغّة، الھیئة المصریة العامة للكتاب، مصر، )2
سلیمان الأشقر، وزارة الشؤون الدّینیّة، الكویت، :البحر المحیط في أصول الفقھ، مراجعةبدر الدین الزركشي، )3
.153، ص2،1992ط
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، ولكنّه بينّ في "الحقيقة"وصاغها في تعريف جامع، بل قد أعطى مشارب أخرى للفظة 

".اللّفظ المستعمل فيما وضع له"عنده هي " الحقيقة"النّهاية أنّ الغرض من لفظ 

كغيره –الاستعمال لأنه يرى  خرج به اللّفظ قبل) المستعمل(ويرى الزّركشي أنّ قوله 

.¦ƢĐ¦�«ǂƻ±�) ما وضع له(أنهّ ليس بحقيقة ولا مجاز، وقوله  -من الأصوليين

فمكمن الدّاء «ويشترك الزّركشي أيضا مع غيره من الأصوليين في قضية الاستعمال، 

هو مغايرة الوضع  -القدماء–في تقسيم الكلام إلى حقيقة ومجاز عند أصحابنا 

فيصير حقيقة أو  ال، وتصوّر وضع اللّفظ خارج الزّمن، ثمّ طرأ عليه الاستعمالللاستعم

�ƨǬȈǬŞ�Ǧ ǏȂƫ�ȏ�Ǯ ǳǀǳ��ƺȇ°ƢËƬǳ¦�ǲƦǫ�ƢĔȋ�ƺȇ°Ƣƫ�ƢŮ�ǆ Ȉǳ�ƢǛƢǨǳ¢�ǾǼǷ�ǲǸǠƬǈȇ�ȏ�Â¢��¦±Ƣů

عليها ظلم لها وللألفاظ؛ لأنه كاطلاق اسم الموجود على ) ألفاظ(ولا مجاز، بل في إطلاق 

ظ لا توجد إلاّ إذا استعملت، وتجريدها من الاستعمال ضرب من المحال المعدوم، فالألفا

، فالأصولي يتعامل مع المفردة في إطارها الاستعمالي الفعّال، بحيث يتجسّد كينونتها 1»

.وماهيّتها الكاملة

بعد عض مفهوم الحقيقة، يرى الزّركشي أنهّ من الأهمية بمكان البحث في حكم 

�Śǣ�ǺǷ�ǾƬǬȈǬƷ�Ŀ�ǚǨËǴǳ¦�¾ƢǸǠƬǇ¦�ƾǼǟ�Ƣđ�ǲǸǠǳ¦�§ȂƳÂ«قيقة عندّه الحقيقة، وحكم الح

�¿ƢǠǳ¦�Ŀ�ļȉ¦�» ȐŬ¦�ȄǴǟ�«ǂƸƬȇ�ȏ�ǾËǻ¢Â��̧ ƢŦȍ¦�ǾȈǧ�ǶȀǔǠƥ�ȄǟË®¦Â��±ƢĐ¦�Ǻǟ�Ʈ Ş

من العمل به قبل البحث عن المخصص، ولعلّ الفرق أن احتمال وجود المخصص أقوى 

55صدیع، میتافیزیقیا اللغّة،  لطفي عبد الب)1
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، فمناط البحث والتّفسير لمفهوم الحقيقة 1»التخصيصإذا ما من عام إلاّ وقد تطرق إليه 

من كلّ ذلك هو استنباط حكمها، ويرى الزّركشي عند استعمال اللّفظ فيما وضع له 

  .وجب العمل به دون البحث عن مجازه

فضلا عن ذلك، أعطى طائفة من علماء الأصول مفاهيم وتعريفات للحقيقة، 

بينها، كما يتضح منها أيضا أنّ اللّغة عند الأصوليين تبدأ فيما لا تختلف «وهي تعريفات 

–من نقطة الدّلالة الأولى، إذ تجدهم يربطون اللّفظ بالمعنى لأنّ المعاني قائمة في النّفس 

، وهذه الألفاظ إما تستعمل استعمالا حقيقيا 2»تعتبر عنها ألفاظ اللّغة - كما هو معروف

لى خاصيّة الحقيقة أو اللّفظ الحقيقي في أنه المستعمل أو مجازيا، واتفق معظم الأصوليين ع

اعلم أن اسم الحقيقة مشترك، إذ «:فيما وضع له، فهاهو أبو حامد الغزالي يعرفها فيقول

قد يراد به ذات الشيء وحده، ويراد به حقيقة الكلام، ولكن إذا ما استعمل في الألفاظ 

«�¦�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�ƨǬȈǬū، أمّا القرافي3»أريد به ما استعمل في موضوعه ËǂǠȈǧ» استعمال اللّفظ

، كما عرّفها صاحب فواتح الرّحموت 4»فيما وضع له في العرف الّذي وقع به التّخاطب

�ƢËĔ¢�ȄǴǟ»وشرح هذه الرؤية 5»الكلمة المستعملة فيما وضعت له في اصطلاح التخاطب ،

.154ص الزركشي، البحر المحیط، )1
.40،صلغوي عند علماء الأصول ، السید أحمد عبد الغفار،التصور ال)2
حمزة بن زھیر حافظ، الجامعة الاسلامیة، المدینة المنورة، :المستصفى في علم الأصول، تحغزاليأبو حامد ال)3
32، ص3،دت، دط، ج3ج
.60، ص1994، 1محمّد حجّي، دار الغرب الاسلامي، ط:القرافي الذّخیرة، تح-)4
محمد عمر، دار الكتب العلمیة، عبد اللهّ محمود:محمد السّلھاوي الأنصاري اللكنوي، فواتح الرّحموت، ،تصحیح)5

.167، ص1، ج2002، 1بیروت، لبنان، ط
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الفاعل المستعمل في أي في اصطلاح به التخاطب، فلفظ «:صاحب مسلم الثبوت فقال

.1»التخاطب اللّغوي بمعنى الجاعل مجازا، وإن كان فيما وضع له في اصطلاح الفلسفة

هذه المفاهيم سنجدها تدور في الفلك ذاته، وإن كانت العبارات وعند تفحص        

في ضوء التّصور لطبيعة اللّغة إنمّا يتمّ «مختلفة ومتباينة، فللأصوليين تصوّر لغوي فريد، وهذا 

، وكلّ مساعي الأصوليين العقلية 2»تصوّر أعمّ لطبيعة النّشاط العقلي في سعيه نحو المعرفة

�¿ȂǬȇ�ÄǀËǳ¦�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ǺǷ�Ƕǰū¦�¶ƢƦǼƬǇ¦�Ȃǿ�ƢËŶ¤�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�Ʈ ƸƦǷ�ƨǇ¦°®�Ŀ

ي على اللّغة في إطارها الطبّيعي، كما يخرج في أحايين كثيرة عن هطا الإطار الطبيع أساسا

�ƨȈƟƢǼƯ�ƢǸȈǇȏÂ��Ƣē¦ǂȀǜŤÂ�ƨǤËǴǳ¦�Ʈ ƷƢƦŠ�ƢǬƦǈǷ�ËŃ¢�ƾǫ�ÀȂǰȇ�À¢�ŅȂǏȋ¦�ǺǷ�¿ǄǴƬǈƫ�ÄǀËǳ¦

"±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦."

:أقسام الحقيقة عند علماء الأصول-)2.2

عندما نتصفح انتاجات الأصوليين الّتي حاولت أن تعرّف وتظهر لنا أقسام الحقيقة 

�ËǶǔƻ�Ŀ�ǶËĔ¢�Ǯ ǳ̄��ƾȇǂǧ�Ņȏ®�Ʈ ƸƦǷ�Ǻǟ�Ȑǔǧ��̈ǂǰƦŭ¦�ƨȈǳÂ¦ƾƬǳ¦�Ƕǿ®ȂȀƳ�» ®Ƣǐǻ

�ÄȂǤËǴǳ¦�ŚǜǼËƬǳ¦�ǺǷ�¦ȂǴǬƬǻ¦�ǶËĔ¢�Ǯبحثهم  ǳ̄��ŅƢǸǠƬǇȍ¦�ŘǠŭ¦�ń¤�¦Ȃǫǂǘƫ�ǪƟƢǬū¦�ǽǀǿ�Ǻǟ

غوي العملي للّغة، وذلك يقينا منهم أنّ اللّغة فعل اجتماعي، فتجاوزوا إلى الجانب اللّ 

عن القصد من خلال إحالة المنطوق إلى السّياق محدّدات الدّلالة إلى إمكانية الكشف

عبد اللهّ محمود محمد عمر، دار الكتب العلمیة، بیروت، :عبد الشّكور السّلھاوي، شرح مسلم الثّبوت، ،تصحیح)1
.167، ص1، ج2002، 1لبنان، ط

، المركز الثّقافي -ضیة المجاز في القرآن عند المعتزلةدراسة في ق-نصر حامد أبو زید، الاتجاه العقلي في التّفسیر-)2
.05، ص1996، 3العربي، المغرب، ط
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لمعرفة مدى التّطابق بينه وبين ظروف السّياق للكشف عن القوانين العامّة الّتي تتحكّم في 

ليس بوصفه لفظا كغيره من حضور قويّ " الاستعمال"لمصطلح ،فكان هنا 1تحديد الدّلالة

تداولية، لاسيما إن كنّا نعلم أنّ الأصوليين دائما ما -الألفاظ وإنمّا كمفهوم لظاهرة دلالية

ȏȏ®�¦̄�ÀƢǯ�Ǧ©�يتحرّون الدّقة  ȈǛȂƬǳ¦�¦ǀǿ�ËÀ¢�Śƻȋ¦�Ŀ�ǶǴǠǼǳ��ǶēƢƸǴǘǐǷ�Ŀ

  .ومقاصد

:الحقيقة اللّغوية-)1.2.2

الحقيقة إلى أقسام، ودائما ما يطيلون الشّرح والتّفسير في الحقائق الأصول  علماءقسّم 

العرفية والشّرعية، ولكنّهم ينطلقون قبل ذلك من الحقيقة اللّغوية حتىّ تتبينّ معالم الحقيقتين 

ق بين العرفية والشّرعيّة، والغرض من البحث في هذه الحيثيات الدقيقة لا سيما ضرورة التفري

وظيفة اللّغة «أقسام الحقيقة هو ضمان وصول مقصدية النّص إلى المتلقي ذلك أنّ 

الأساسية هي التّعبير التواصلي؛ أي أنهّ يجب في التّعبير اللّغوي أن يكون واضحا دقيقا 

، فالحقيقة اللّغوية هي 2»شفافا يعبرّ عن مستويات الواقع بكلّ حياد وأمانة وصدق

الشّفاف من مستويات اللّغة واستعمالها في الخطاب القرآني، وهي المستوى البسيط 

استعمال اللّفظ في معناه اللّغوي الموضوع له كالشّمس والقمر والنّجوم، فهذه ألفاظ 

  .موظوعة لغة لهذه الأجرام المضيئة 

عماد عبد یحیى الجیالي ، أشواق محمد إسماعیل ، الاقتضاء التداولي و أبعاده الخطابیة في تراكیب القرآن ، :ینظر 1
.63، ص2008، جانفي1، العدد15مجلة جامعة تكریت للعلوم الإنسانیة ، المجلد 

.194، ص2006، 3، المركز الثقافي العربي، المغرب ط-تنظیر وإنجاز-محمد مفتاح، دینامیة النّص)2
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Ĕ¢�Â¢��ǂǯǀȇ�» Ȑƻ�Ä¢�ǂưƫ�Ń�ƢËĔ¢�Ǯ ǳ̄��ƨȇȂǤËǴǳ¦�ǪƟƢǬū¦�Ŀ�¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ǲËǐǨȇ�Ń  ا

كما أسلفنا الذكّر المستوى الشّفاف من اللّغة، والّذي لا يحتاج كثيرا من التفصيل، ومن 

:أمثلة الحقيقة اللّغوية من القرآن

 »-   «1

-»             

 «2

»                 

  «3

  »             

        «4

.09سورة الشّمس، الآیة )1
.103سورة التوبة، الآیة )2
.06سورة ھود، الآیة )3
.26سورة مریم، الآیة )4
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قد استعملت فيما وضعت له ، فلغة " صوما -دابةّ–صلّ -تزكّيهم–زكّاها : " فالكلمات

على وجه الأرض، والصّوم الزكاة التطهير والصّلاة بمعنى الدّعاء والدّابة كلّ حيوان يدبّ 

  .بمعنى الإمساك عن الكلام

يرى الأصوليون أن الوضع في الحقائق اللّغوية غير الوضع في الحقائق العرفية والشّرعية، 

في اللّغة تعليق اللّفظ بإزاء معنى لم يعرف به غير ذلك الوضع، وأمّا الشّرعية «ذلك لأنهّ 

، فالحقيقة اللّغوية هي ابتداء؛ أي 1»دون المعنى السابقوالعرفية فبمعنى غلبة الاستعمال 

.وضع لفظ بإزاء معنى لم يكن من قبل، بينما الاستعمال فهو النّقل من حقل إلى آخر

:الحقيقة العرفية-)2.2.2

متعددة حدّدوا من خلالها ماهيّته حتى يمكن ربطه 2أعطى علماء الأصول تعاريف   

الأخرى، وقد نالت الحقيقة العرفية حظوة كبيرة لدى علماء الأصول، كما فصّلوا  بالحقائق

فيها تفصيلا دقيقا كان دائما ما يرفع الغطاء عن ظواهر لغوية متفرد، كان يستحيل الوصول 

ما انتقل عن بابه «إليها لولا هذا الباب، فيعرف أبو الحسين البصري الاسم العرفي بأنهّ 

غلبته عليه لا من جهة الشّرع، أو نقول ما أفاد ظاهره لاستعمال طارئ بعرف الاستعمال و 

115ص،1، ج)ذ.س.م(بدر الدّین الزّركشي، البحر المحیط، )1
العرف لغة ضدّ النكر، والعادة لغة الدیدن، والدّیدن الدأب والاستمرار على الشيء، سمیت بذلك لأن صاحبھا یعاودھا )2

مرة بعد أخرى، وللعلماء اتجاھات في تعریفھما اصطلاحا، منھا أنّ العرف والعادة لفظان مترادفان، فتعریف أحدھما 
رّ في النّفوس من جھة العقول، وتلقتھ الطّباع السّلیمة بالقبول، وعلیھ النّسفي ما استق:تعریف للآخر، فھما عبارة عن

إن ّ العادة مأخودة :قال ابن عابدین"نشر العرف في بناء بعض الأحكام على العرف"في المستصفى، وابن عابدین في 
لعرف بمعنى واحد من حیث من المعاودة،فھي بتكرارھا ومعاودتھا مرة بعد أخرى صارت حقیقة عرفیة ،فالعادة وا

عبد المجید محمد السوسة، التخصیص بالعرف وأثره في الفقھ :ینظر".الماصدق،وإن اختلفا من حیث المفھوم 
، ص2007، أكتوبر 1428، رمضان 32الإسلامي، مجلة الشریعة والقانون، العدد 
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يعرف الحقيقة العرفية  الفخر الرازي، فهاهو 1»من أهل اللّغة ما لم يكن يفده من قبل

، و 2»اللفظة العرفية هي التي انتقلت عن مسماها إلى غيره بعرف الاستعمال « : بقوله 

، فأول خصائص الحقيقة العرفية عند الاستعمالو  لانتقالاهنا نجد كلمتين مفتاحيتين هما 

�¾ƢǬƬǻȏ¦�¦ǀŮ�Ƥ Ʀǈŭ¦�ǲǷƢǠǳ¦�Â��ǂƻ¡�ń¤�ȄǸǈǷ�Â¢�ŘǠǷ�ǺǷ�ƪ ǴǬƬǻ¦�ƢĔ¢�¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ

متفردا في هذه الرؤية ، و إنما حاكاه فيها معظم الفخر الرازيهو الاستعمال ، لم يكن 

الأسماء العرفية منقولة عن اللغة «يعرفها التمهيد في أصول الفقه الأصوليين فهاهو صاحب 

�ǶǇ¦�ƨǤǴǳ¦�Ŀ�Ȇǿ�Â�» ǂǠǳ¦�Ŀ�ƨȇ¦Â°�ƪ Ȉũ�ƢĔƜǧ�̈®¦Ǆŭ¦�ǲưǷ�¦ǀǿ�Â���» ǂǠǳ¦�Ŀ�ƨǬȈǬƷ��

ǲǸŪ¦�ƢȀƬǻ°ƢǬŭ�¦ǀđ�ƪ Ȉũ�ƢŶ¤�Â���ǲǸƴǴǳ«3 فهذا المفهوم يقر أن اللفظة كانت في بادئ ،

ل من مجال دلالي إلى مجال دلالي آخر ، على أن لا يكون أمرها وضعية ثم حدث لها انتقا

  .هذا الانتقال اعتباطيا و إنما تحكمه أسباب موضوعية 

اللفظة التي نقلت عن « ¦�ƢĔ¢�ȄǴǟ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ƨǬȈǬūالبيضاوي و في سياق متصل ، يعرف

،أي بشرط الاستعمال و ليس في أصل 4»موضوعها الأصلي إلى غيره بعرف الاستعمال 

  . الوضع 

و من ههنا نحتاج إلى أن نبين المفهوم الدقيق للفظ الاستعمال الذي فرض نفسه      

كشرط أساسي للحقيقة العرفية لدى علماء الأصول ، فالاستعمال هو الوضع الحيوي للغة 

« تعريفا جامعا إذ قال  لقرافيا، و من هنا نخرج الألفـــــــاظ المبهمـــــة ، و قد أورد له 

.27، ص(ي، المعتمد في أصول الفقھ،أبو الحسین البصر)1
.296، ص 1الفخر الرازي ، المحصول في علم الأصول ، ج2
محمد أبو عمشة،مركز البحث العلمي وإحیاء التّراث :أبو الخطاب الكلذواني، التّمھید في أصول الفقھ تح-)3

.224،ص 1،ج1985، 1الإسلامي، ط
تبة الكلیّات الأزھریة، القاھرة، تح شعبان محمد اسماعیل، مك، الإبھاج في شرح المنھاج ،عبد الكافي السبكي-)4

271، ص 1ج ،1981
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، و لكن السؤال الأساسي الذي 1»الاستعمال هو إطلاق اللفظ و إرادة مسماه بالحكم 

��±ƢĐ¦�¿ȂȀǨǷ�Ŀ�ƨȇ£ǂǳ¦�ǽǀđ��ĿǂǠǳ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�ǲƻƾȇ�ǲǿ�¬ǂǘǳ¦�ǾȈǴǟ�řƦǻ.

الولوج  الإجابة عن هذا التساؤل يعني أننا حددنا المسار العام ،أو الإشكال الجوهري قبل

�ƨȈǣȐƥ�̈ǂǿƢǜǯ�±ƢĐ¦�śƥ�ǲǐǨȇ�ǞȈǧ°�ǖȈƻ�½ƢǼǿ�Àȋ��ƨȈǧǂǠǳ¦�ƨǬȈǬū¦�ƨȈǔǫ�Ŀ�ǲȈǐǨƬǳ¦�ń¤

.و بين الحقيقتين العرفية و الشرعية كتغير أو تطور في الدلالة اللغوية

:الفرق بين الاستعمال العرفي  و المعنى المجازي  -)1.2.2.2

حتى نستطيع أن نحدد الفروق الجوهرية التي تفصل و تميز بين الحقيقة العرفية و الشرعية    

�ǲǸǠƬǈǻ�À¢�ƢǼǳ�ƶȈƬȇ�śƫǂǿƢǜǳ¦�śƥ�ǪȇǂǨƬǳ¦�Àȋ�Ǯ ǳ̄��ƨȈǻƢƯ�ƨȀƳ�ǺǷ�±ƢĐ¦�Â���ƨȀƳ�ǺǷ

لفظ الحقيقة دون تحفظات ، ولكن الملاحظ و اللافت للنظر هو أنه لا يمكن بأي حال من 

Ƣđ�ǖƦÉǓ�Ŗǳ¦�ƨǫƾǴǳ�Ǯالأحوال أن  ǳ̄�Â��ĿǂǠǳ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�ń¤�±ƢĐ¦�¿ȂȀǨǷ�ǲǴǈƬȇ

�ƢǸȈǧ�ǲǸǠƬǈŭ¦�ǚǨċǴǳ¦�ƢĔ¢�ȄǴǟ�ƨǬȈǬū¦�¦Ȃǧċǂǟ�ƢǷƾǼǠǧ���¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�Ãƾǳ�ƨǬȈǬū¦�¿ȂȀǨǷ

�ǶĔȋ�Ǯ"فيما وضع له" وُضع له باصطلاح التخاطب ، فقولهم  ǳ̄�Â�±ƢĐ¦�®Â°Â�ǺǷ�ǞǼŻ

�Ǿǻ¢�ȄǴǟ�±ƢĐ¦�¦Ȃǧǂǟ�· ƢǨǳȋ¦�Ǯ ǳǀǯ�«ǂţ�ƢĔ¢�ƢǸǯ��Ǿǳ�ǞǓÂ�ƢǷ�Śǣ�Ŀ�ǲǸǠƬǈŭ¦�ǚǨǴǳ¦

�ƢȀǠǓȂǷ�Śǣ�Ŀ�ƨǴǸǠƬǈǷ�ƢĔȋ�±ƢĐ¦�Ŀ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ǲƻƾƫ�À¢�ƨǧƢű�Â����ƨǴǸȀŭ¦

569، ص 2شھاب الدین الصنھاجي المعرف بالقرافي، نفائس الأصول في شرح المحصول ، ج -)1
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البيضاويكما يرى –وهذا  "باصطلاح التخاطب " الأصلي ، أضافوا إلى تعريف الحقيقة 

.��ƢĐ¦�ǄȈƷ�ń¤�ƢǸȀƳÂǂƻ�ǞǼŻ�Â±�1نطاق الحقيقة يدخل الحقيقتين العرفية و الشرعية في  –

مرادف آخر هو السياق التخاطبي ، فقد كان  –اصطلاح التخاطب –و لقولهم      

�Ȇǟǂǌǳ¦�Â�ĿǂǠǳ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�śƥ�Â�ƨȇȂǤǳ�̈ǂǿƢǜǯ�±ƢĐ¦�śƥ�ǲǐǨǳ¦�Ŀ�ÄǂǿȂƳ�°Â®�¼ƢȈǈǴǳ

��¤���ǾƴƟƢƬǻ�ǺǷ�ƢǸĔ¢�ǲǬǻ�Ń�Àتخضعان له  –العرفية و الشرعية –للحقائق ، لأن الحقيقتين 

فللسياق هيمنته و تحكمه في النصوص ، و له دور مثالي في أداء المعنى لهذا عُني به القدماء 

¦���ǲǸƬƄ¦�śȈǠƫ�Â���ǲǸĐ¦�śȈƦƫ�ń¤�ƾǋǂȇ�¼ƢȈǈǳ«يصفه فيقول  ابن القيم الجوزيةفنجد 

و القطع بعدم احتمال غير المراد ، و تخصيص العام، و تقييد المطلق ، و تنوع الدلالة ، 

��2�ń¤�±ƢĐ¦�ŘǠǷ�ǲǴǈƬȇ�À¢�ǲȈƸƬǈȇ�¦ǀŮ»وهذا من أعظم القرائن الدالة على مراد المتكلم 

ية ، و المانع هنا ليس السياق فحسب و إنما معنى الكلمة الحقيقتين العرفية و الشرع

بإيعاز  السياق التلفظيالمعجمي أيضا ، فعندما نتلفظ بكلمة ما ، فالمحدد الرئيس لمعناها هو 

المعنى الصادر عن السياق ليس من صنع «من معناها المعجمي ، ومن هنا نتوصل إلى أن 

عجمي إنما هو في المقام الأول معنى إفرادي ، و السياق وحده حتى ينسب إليه ، فالمعنى الم

ذلك أن دور السياق لا يتجاوز إقصاء بقية الدلالات التي تكمن في الكلمة المعينة و 

ما  -الشرعية و العرفية-،فالــــحقـــيقتــــــين 3»إبعادها بحيث ترجح دلالة واحدة للكلمة 

  .  نى الإفرادي للكلمة هما إلا وليدتا سياق تلفظي معين مضاف إلى المع

272، ص 1، الإبھاج في شرح المنھاج ، ج ینظر السبكي1
4ابن القیم الجوزیة ، بدائع الفوائد ،ص )2
، ص 2007، دار المدار الإسلامي، -أنظمة الدلالة في العربیة–س علي ، المعنى وظلال المعنى محمد محمد یون)3

105
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:أهمية السياق في تحديد مقصدية الاستعمال اللغوي- )2.2.2.2

المتصفح للدراسات الدلالية التي حاولت تتبع مسار الحقائق العرفية في الخطاب القرآني     

، يلمس أن هذا التتبع لا يمكن بأي حال من الأحوال أن يكون مضبوطا و دقيقا ما لم 

تستمد أهميتها من  «؛ و ذلك لأن دلالة السياق القرآني  يربط بالسياق العام لهذا الخطـــاب

ǈǨƫ�ƢĔȂǯ�ǲǸŪ¦�Â�©¦®ǂǨŭ¦�ǞƥƢƬƫ�¾Ȑƻ�ǺǷ�ŘǠŭ¦�ÀƢȈƥ�ƢĔ¢�Ʈ ȈƷ��ǾǈǨǻ�À¡ǂǬǳƢƥ�À¡ǂǬǴǳ�¦Ś

، ومن ثم لا يمكن أن نتوصل إلى الغاية القصوى لكلام االله 1»و التراكيب القرآنية المترابطة

سبحانه و تعالى سبحانه و تعالى ما لم نستحضر كل مدخلاته السياقية ؛ أي غير اللغوية أو 

ة التي لها كبير الأثر في توجيه مقصدية الخطاب ، وهو ما يفضي في النهاية أنه من اللاكلامي

�Â¢���Ä±ƢĐ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�Â�Ä±ƢĐ¦�ŘǠŭ¦�śƥ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘƼǴǳ�ȆǬǴƬŭ¦�¼ǂǨȇ�ȏ�À¢�ǲȈƸƬǈŭ¦

±ƢĐ¦�Â�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�śƥ�Ãǂƻ¢�̈°ƢƦǠƥ.

من أساسيات البحث الدلالي في يعتبر اللغويون وعلماء الأصول الاهتمام بالسياق     

النص القرآني ومن مفاتيح الوصول إلى المعنى و الدلالات العميقة الدقيقة التي تنفي أو 

تسقط كل معنى آخر قد تحتمله الآية أو حتى المفردة ، فالسياق ليس مجرد إطار تصاغ فيه 

رد في كل تعريفات المفردة أو العبارة ، و إنما هو طرف فاعل في تحديد دلالتها ، لذلك و 

وذلك يقينا منهم أنه إذا لم يحدد المفهوم  -في اصطلاح التخاطب–الأصوليين مصطلح 

-دراسة نظریة و تطبیقیة من خلال تفسیر بن كثیر-عبد الرحمن عبد الله سرور،السیاق القرآني و أثره في التفسیر1-
76، ص2008م القرى ، السعودیة ، جامعة أ-رسالة مقدمة لنیل الماجستیر في التفسیر و علوم القرآن
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�śǷȂȀǨŭ¦�śƥ�ǖǴƻ�ª ƾƷ�Â���±ƢĐ¦�ŘǠǷ�ń¤�ƪ Ƴǂƻ�ƾȈǬǳ¦�¦ǀđ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬūƢƥ�́ ƢŬ¦

  .على ما بينهما من تناقض

على مستويات ثلاثة يحدد معنى الوحدة الكلامية «و يكمن دور السياق في كونه      

متميزة في تحليل النص ، فهو يحدد أولا أية جملة تمّ نطقها ، ثم أنه يخبرنا عادة أية قضية تمّ 

التعبير عنها، ثالثا أنه يساعدنا على القول أن القضية تحت الدّرس قد تم التعبير عنها 

ت الثّلاث هذه ذا بموجب نوع من القوة اللاكلامية دون غيــــرها ،ويكون السياق في الحالا

، وعليه 1»/ يقول/علاقة مباشرة بتحديد ما يقال حسب المعاني المتعددة التي يحملها فعل 

فإن السياق يختزل وظيفته  في كونه مرآة عاكسة لما تحمله المدونة اللّغوية على المستوى 

كلمة تكون السطحي للمتن، وهو المؤثر في تفسير دلالة المفردة ، بحكم أن عملية تحليل ال

��ƢĔ¢�ȄǴǟ�ȆǬǴƬŭ¦�ƢȀǨǼǐȇ�ƨȈǧǂǟ�ƨǬȈǬƷ�µ ǂǟ�ƾǼǠǧ���ȆǴƻ¦ƾǳ¦�¼ƢȈǈǳ¦�ÃȂƬǈǷ�ȄǴǟ�ƢȈƟƾƦǷ

كذلك بحكم سياقها الداخلي ، أما التأثير الثاني للسياق فهو الناحية اللاكلامية ، أو 

السياق الخارجي الذي يحيط بالملفوظ ، فيحدد وجهته و معناه ودلالته أكثر مما يحددها 

الداخلي ؛ لأن للكلمة تلونات إيحائية لا يضبطها و يوجهها إلى التأويل المقصود إلا  السياق

  .  السياق الخارجي 

:إمكان وجود الحقيقة العرفية- )3.2.2.2

أجمع علماء الأصول على إمكان وجود الحقائق العرفية في اللّغة، ولا خلاف في ذلك 

حيث يرى أنهّ لا ضير في نقل الاسم إطلاقا، وهاهو أبو الحسين البصري يشرح ذلك،

انتقاله غرض صحيح، وما يحصل فيه ذلك فهو حسن؛ لأنهّ «بالعرف؛ لأنه قد يحصل في 

223،ص 1987جون لاینز، اللغة و المعنى و السیاق،تر عباس صادق ، دار الشؤون الثقافیة العامة ،العراق، 1
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قَـبُحَ ما قَـبُحَ إلاّ لأنهّ لا غرض فيه، ومعلوم أنهّ قد تنفر الطباع عن بعض المعاني، وتتجافى 

اء الحاجة المكنىّ عنه باسم النّاس التّصريح بذلك فيكنّون باسم ما انتقل عنه، وذلك كقض

المكان المطمئن من الأرض الّذي تقُضي فيه الحاجة، وقد سمّوا ما يدبّ دابةّ فلما كان 

الدّبيب في بعض الحيوانات أشدّ وأسرع، أو كانوا له أكثر مشاهدة، وكان اهتمامهم به 

إطلاقه لكثرة  فيه، فيصير هو المفهوم عند"دابةّ"لشرفه عندهم أشدّ كثرُ استعمال قولهم 

، فيبين من قول البصري حجيّة الأخذ بإمكانية 1»استعمالهم الاسم فيه، وذلك هو الفرس

¾¦ȂƷȋ¦�ǾȈǔƬǬƫ�Ƣŭ�ǞǓ¦Ȃŭ¦�ǒ Ǡƥ�Ŀ�Ƣđ�ǀƻȋ¦�̈°ÂǂǓ�ǲƥ��ƨǤËǴǳ¦�Ŀ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ƨǬȈǬū¦�®ȂƳÂ.

�Ƣđ�ǲǬƬǼȇ�ŖËǳ¦�ƨǬȇǂǘǳ¦�Ŀ�¦ȂưŞ�ǲƥ��Ƥ ǈƸǧ�Ƣǿ®ȂƳÂ�ƨȈǻƢǰǷƜƥ�ÀȂȈǳȂǏȋ¦�ǶƬȀȇ�Ń

الاسم من مجال إلى آخر، أو من الوضع الأول إلى الاستعمال العرفي، فيبينّ البصري دائما 

طريقة انتقال الاسم بدعوى العرف أو العادة، ونجده في مثل هذه المواقف يجنح إلى الشّرح 

في الكلام حتىّ لا يبُقي زاوية مظلمة في الحيثية، فيرى أن انتقال الاسم بالعرف  والاسترسال

كان " راوية"وقولنا كان يفيد كلّ ما يدبّ ثمّ خُصّ بالعرف بالفرس، " دابة"بيانه هو قولنا «

كان للمكان المطمئن من الأرض، ثمّ صار " غائط"للجمل ثمّ صار بالعرف للمزادة، وقولنا 

ة، وأمّا بكيفية انتقال الاسم بالعرف، فهو أنهّ يتعذّر مع كثرة أهل اللّغة أن لقضاء الحاج

يتواطئوا على ذلك لكنه لا يمنع أن ينقل الاسم طائفة من الطوائف، ويستفيض فيها 

ويتعدّى إلى غيرها فيشيع في الكلّ على طول الزّمان، ثمّ ينشأ القرن الثاّني فلا يعرفون من 

، فيرسم لنا أبو الحسين البصري في 2».ذلك المعنى الّذي نقل إليه  إطلاق ذلك الاسم إلا

28ج،صالمعتمد في أصول الفقھ، أبو الحسین البصري،)1
.28المرجع السابق، ص-)2
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النّص السّابق خطيّّة زمانية لانتقال الاسم في اللّغة إلى العرف، مبررا ذلك إمّا إلى الحاجة إلى 

.وجود مسمّى جديد، أو استهجان المتكلّم للمسمّى القديم

لة من التّحركات والانتقالات الّتي عن طريق الاستعمال العرفي، يحدث في اللّغة جم

، تسمّى حقائق عرفية، وأمارة تلك تسهم في إثرائها، فتظهر ألفاظ قديمة لمسميات جديدة

أنهّ يسبق إلى الأفهام عند سماعه معنى غير ما وضع له في الأصل، «الحقائق أو الاسم العرفي 

غوي معا، كان الاسم مشتركا فيهما فإن كان السّامع للاسم يتردد في فهمه المعنى العرفي واللّ 

، بذلك أحاط الأصوليون إحاطة تامّة ضبط حدود الاسم العرفي 1»على سبيل الحقيقة

.ومتطلبات وجوده، وأسباب كينونته كلفظ مستقلّ الدّلالة، قابل للاستعمال

�ƢËĔ¢�śËȇȂǤËǴǳ¦�ǺǷ�ǶǿŚǤǯ�¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ƾƳÂ��ƨǤËǴǳ¦�Ŀ�ƨËȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ń¤�̧ ȂƳǂËǳƢƥÂ

تنقسم إلى خاصّة وعامّة، وذلك بحسب النّاقلين، فإن كان النّاقل طائفة مخصوصة سميّت 

.2خاصّة، وإن كانت عامّة النّاس سميّت عامّة

:العرفيّة العامّة-)4.2.2.2

وهي اللّفظ الّذي وضع لغة لمعنى، ولكن استعمله أهل العرف العام في غير هذا المعنى 

3وشاع عندهم استعماله فيه مثل لفظة الدّابة

��śǸǈǫ�ń¤�ƨǸËǈǬǷ�ƢËĔ¢�¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ǒ Ǡƥ�ÃǂȇÂ» أحدهما أن يكون الاسم قد وضع

بة فإنهّ موضوع لكلّ ما يدبّ لمعنى عام لم يخصص بالعرف العام ببعض أنواعه، كلفظ الدّا

.المرجع نفسھ، الصفحة نفسھا)1
.274ج،صالإبھاج في شرح المنھاج،ینظر ، السّبكي،)2
، 2، دار الوعي، الجزائر، ط-بحث في مناھج الاستنباط-نذیر بوصبع، الألفاظ والدّلالات الوضعیّة:ینظر)3

.247،ص2012
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على وجه الأرض، وخصّصها العرف العام بذات الحوافر، ثانيهما أن يكون الاسم في أصل 

اللّغة قد وضع لمعنى ثمّ كَثُـرَ استعماله فما له نوع مناسبة وملابسة بحيث لا يفهم المعنى 

تي تقُضى فيها الأوّل، كالغائط فإنهّ موضوع في الأصل للمكان المطمئن من الأرض الّ 

الحاجة غالبا، وأطلقه العرف على الخارج المستقذر من الإنسان كناية عنه باسم محلّه لنفرة 

، فالقسم الأوّل تنعدم فيه القصديةّ، ودخلت الممارسة المطوّلة 1».الطبّاع عن التّصريح به

تعتقده الجماعة للّفظ مماّ أدّى بانتقال المعنى تدريجيا حتىّ أصبح يحيل إلى مسمّى آخر 

المتكلمة أقرب، بينما تتوفر في القسم الثاّني القصديةّ، فالمتكلمون نقلوا اللّفظ عمدا إلى 

.مسمّاه الجديد لأسباب مختلفة 

:العرفيّة الخاصة-)5.2.2.2

على خلاف الحقائق العرفية العامّة، يوجد في الحقيقة العرفيّة الخاصّة طائفة معيّنة من 

«���ÃǂȇÂ��Ƕđ�ƢËǏƢƻ�ƢȈǜǨǳ�ƢǇȂǷƢǫ�¦ȂǻËȂǯ�ǺȇǀËǳ¦Â أرباب، وهم النّاقلين ǂū¦Â�©ƢǟƢǼËǐǳ¦

لا نزاع في وقوعها إذ هو معلوم بالضّرورة بعد استقراء كلام الطّوائف «علماء الأصول أنهّ 

عند الفقهاء، 2»كالقلب والنّقض والجمع والفرقمن ذوي العلوم والصّناعات الّتي لا يعرفها

، فهي خاصّة والعرض والكون عند المتكلمين، والرّفع والنّصب والجرّ عند النّحاةوالجوهر 

�ǺǷ�Ƕđ�ƨËǏƢƻ�ƨǴǸŝ�̧ ÂǂǨǳ¦�§ ƢƸǏ¢�®ǂǨǼȇ�ŖËǳ¦Â��ƨǟƢǼËǐǳ¦Â�ǶǴǠǳ¦�̧ Âǂǧ�ǺǷ�̧ǂǧ�Ëǲǰƥ

.المصطلحات الّتي تسمّى حقائق عرفيّة خاصّة

.275ج،صالإبھاج في شرح المنھاج، السبكي، -)1
.المرجع نفسھ، الصفحة نفسھا)2
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   ـ

:والحقيقة الدّينيّةالحقيقة الشرعيّة-)ـ3.2.2

وقع خلاف كبير بين علماء الأصول حول الحقيقة الشّرعّية، أمّا عن مفهومها عندهم 

عند أهل –اللّفظة الّتي استفيد من الشّرع وضعها، سواء كان المعنى واللّفظ مجهولين «

أو كانا معلومين لكنّهم لم يضعوا ذلك الاسم لذلك المعنى، أو كان أحدهما مجهولا -اللّغة

استعمال الاسم الشّرعي فيما كان «�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�ÄƾǷȉ¦�ƢȀǧËǂǟ�ƢǸǯ،1»والآخر معلوما

موضوعا له أوّلا في الشّرع، وسواء كان الاسم الشّرعي ومسمّاه لا يعرفهما أهل اللّغة، أو 

ǶËĔ¢�Śǣ�ǶŮ�ÀƢǧÂǂǠǷ�Ƣŷ لم يضعوا ذلك الاسم لذلك المعنى، أو عرفوا المعنى ولم يعرفوا

،فالمفهوم أو الحدّ 2»...يعرفوا ذلك المعنى كالصّلاة، الحج، ونحوهالاسم، أو عرفوا الاسم ولم

ƢȀǟȂǫÂ�ƨǬȇǂǗ�Ŀ�¦ȂǨǴƬƻ¦Â��ƢĔƢǰǷ¤�ȄǴǟ�¦ȂǬǨƫ¦�ƾǬǧ��¾ȂǏȋ¦� ƢǸǴǟ�ƨËǧƢǯ�ƾǼǟ�ǾȈǴǟ�ǪǨËƬǷ.

أمّا مناط الاختلاف فقد كان حول حجّيّة وقوع الأسماء الشّرعيّة، فأثبتت ذلك 

وقوعها، 3طائفة من العلماء مثل أبي حنيفة والمعتزلة الذين أثبتوها مطلقا، ورفض الأشاعرة

لم تنتقل الأسماء من اللّغة إلى الشّرع، وإنمّا أضيف إليها أشياء أخر، وهذا «حيث قالوا أنهّ 

�Ǯثل الصّلاةم ǳǀǯÂ��ƢƠȈǋ�̧ǂËǌǳ¦�ƢȀȈǳ¤�» ƢǓ¢�ƢËŶ¤Â��Ƥ ǈƸǧ� ƢǟËƾǳ¦�Ȇǿ�ǶǿƾǼǟ�ƢĔƜǧ��

الحج هو القصد عندهم، وأضيف إليه شيء، وكذلك الصّيام هو في اللّغة الإمساك، 

.298، ص1ج، المحصول في علم الأصولالفخر الرّازي،)1
.275، ص1، ینظر أیضا،الإبھاج،ج47، ص1جالأحكام، الآمدي،الإحكام في أصول )2
.ھو مذھب الباقلاني والجویني والفخر الرّازي وطائفة من العلماء البارزین في حقل أصول الفقھ)3



والبلاغيالأصوليالدرس في الشرعیةوالعرفیةالحقائق

83

إلى توسيع في دلالته  -حسبهم–، بالتّالي تعرض الاسم 1»وأضاف الشّرع إليه أشياء أخر

قابلية لضم دلالات أخرى فتمشي  -حسبهم دائما-للاسمبدل انتقالها، وهو ما يعطي 

.جنبا إلى جنب مع الدّلالات الأولي له

وذهب الفخر الراّزي نفس المذهب الّذي ينادي بأنّ الشّرع أضاف إلى الأسماء 

معان جديدة ولم ينقلها، وأعطى مجموعة كبيرة من الحجج الّتي تبرهن على صحّة هذا 

كما كانوا «¢ǂǠǳ¦�ËÀ¢�ÃŚǧ�� ƢǟËƾǳ¦�řǠƫ�ƢËĔ§�"الصّلاة"في قضيّة لفظ  ولقيفالمذهب، 

�ǶǇƢƥ� Ȇǌǳ¦�ǶȀƬËȈǸǈƫ�̈°ȂȀǌŭ¦�©¦±ƢĐ¦�ǺǷÂ��±ƢĐƢƥ�ÀȂǸËǴǰƬȇ�¦ȂǻƢǯ�ƨǬȈǬūƢƥ�ÀȂǸËǴǰƬȇ

�ǲƥ��̈ȐËǐǳƢƥ�ȄËǸǈŭ¦�̧ȂǸĐ¦�¦ǀǿ� ¦ǄƳ¢�ƾƷ¢� ƢǟËƾǳ¦Â��®ȂǇ¢�ǾËǻ¤�ȆųËǄǴǳ�¾ƢǬȇ�ƢǸǯ��ǾƟǄƳ

"لقوله تعالى  هو الجزء المقصود

  
ولأنّ المقصود من الصّلاة التّضرعّ والخضوع، فلا جرم لم يكن إطلاق 2

، وعند ملاحظة كلام الراّزي نجد أنّ الّذي يتبادر3»خارجا عن اللّغةلفظ الصّلاة عليه 

إلى الذّهن عند إطلاق لفظ الصّلاة هو معناها اللّغوي، ولا يجوز العدول عن هذا المعنى 

إلى الصلاة الشّرعية إلاّ إذا بدر مع إطلاق لفظ الصّلاة قرينة دالّة على وجود حمله على 

.الصّلاة الشرعيّة

.89، ص 1أبو الخطاب الكلذواني، التّمھید في أصول الفقھ، ج)1
.14:سورة طھ، الآیة )2
.308،ص1جالمحصول في علم الأصول،الفخر الرّازي، )3
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يتّضح لنا من خلال الخلاف الواقع حول طريقة حدوث الحقيقة الشّرعّية بين 

الأصوليين الوّعيّ اللّغوي المتفرّد الّذي يتميّزون به، أو الفهم العميق لمستويات الدّلالة 

ǳ¦�ǞȈǇȂƫ�ÀȂǻƢǬƥ�ÀÂËǂǬȇ�̈ǂǟƢǋȋƢǧ��ƢȀƯÂƾƷ�¼ǂǗÂ¢�̧ǂËǌǳ¦�ËÀ¢�ÀÂǂȇ�ǶËĔȋ��ƨǳȏËƾ ضاف إلى

لات جديدة مع دلالتها القديمة، ويعني توسيع المعنى أن يصبح عدد ما تشير اللّفظة دلا

، بينما يعتمد بقيّة 1إليه الكلمة أكثر من السّابق، أو يصبح مجال استعمالها أوسع من قبل

العلماء على قانون انتقال الدّلالة؛ إذ يرون بأنّ الشّرع قد نقل لفظة الصّلاة مثلا من مجال 

.ال الصّلاة الشّرعيّةالدّعاء إلى مج

على خلاف الأشاعرة، اعتمد جمهور من علماء الأصول على الرّأي القائل بأنّ الشّرع 

�°¦ǂǣ�ȄǴǟ�̈ƾȇƾƳ�Ãǂƻ¢�ń¤�ƨŻƾǬǳ¦�ƢēƢȈËǸǈǷ�ǺǷ� Ƣũȋ¦�ǲǬǻ�ƾǫوالّذي يرى الكلذواني

ن والكفّارة الإسلام والإيما: أنّ الشّارع قد سمّى في الشّرع أسماء لم تكن في اللّغة مثل«

، وقد يكون مثل هذا، ألا ترى أنّ الإنسان يولد له ولد فيسمّيه باسم ليتميّز به ...والعدّة

من غيره، ويكون هذا الاسم حقيقة فيه وإن كان في اللّغة موجودا، وكذلك الصّنّاع 

��ÀƢǯ�¦̄Ɯǧ��ƢȀȈǧ�ƨǬȈǬƷ�Ǯ ǳ̄�ÀȂǰȇÂ� Ƣũ¢�Ƕēȏȉ�ÀȂǠǼǐȇ كذلك جاز للشارع أن يسمّي

��2�ËǂǬȇ�¦ǀđ».شّرع أسماء يكون حقيقة فيما سماّه وإن كانت موجودة في اللّغةفي ال

�ƪ ǈƬǯ¦�· ƢǨǳȋ¦�À¢�Ãǂȇ�Ʈ ȈƷ��ŅȏËƾǳ¦�ËŚǤƬǳ¦�Â¢�°ËȂǘËƬǳ¦�̈ǂǰǨƥ�ǾǳȂǫ�ƨȇƢĔ�Ŀ�ň¦ÂǀǴǰǳ¦

.باستعمال الشّارع لها معان جديدة حتىّ وإن كانت تحظى بحضور دلالي سابق في اللّغة

24صختار عمر، علم الدّلالة،أحمد م:ینظر)1
.90،ص1جالتّمھید في أصول الفقھ،الكلذواني،)2
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لم يتميّز علماء اللّغة عامّة والأصوليون خاصّة بخاصّيّة الفكر الدّلالي فحسب بل برعوا 

في التّعليل لكلّ ظاهرة قارةّ في اللّغة أو طارئة فيها، حيث يبرهن أبو الحسين البصري 

لإمكانية نقل الاسم من مجال إلى آخر بحسّ لغويّ فريد، حيث يرى أنّ البرهان على ذلك 

ون الاسم اسما للمعنى غير واجب له، وإنمّا هو تابع للاختيار بدلالة انتفاء الاسم أنّ ك«

عن المعنى قبل المواضعة، وإنهّ يجوز أن يسمّى المعنى بغير ما سمُّي به، نحو أن يسمى البياض 

فإذا كان كذلك جاز أن يختار مختار سلب الاسم عن معناه ونقله إلى غيره إذا  ...سوادا

، فنجد في هذا القول اللّبنات الأولى لتأسيس نظرية انتقال الدّلالة، بل 1».كان كذلك

جعل أبو الحسين البصري من فكرة انتقال الدّلالة من مجال إلى آخر من البداهة والطبّيعيّة 

بمكان بعيد، حيث يرى أنهّ لا عجب ولا غرابة في ارتحال دلالة اللّفظ من مجال إلى آخر 

للّغة وديناميتها، ثمّ يستدلّ على حسن نقل اسم ما من مجال دلالي لاّه دليل على حيوية ا

�ǞȈŦ�Ŀ�ƢēȂƦƯ�ǞǼƬŻ�ȏ�ƢǸǯ��Ǯ«إلى آخر، حيث يرى أنهّ  ǳǀƥ�ƨƸǴǐǷ�ǪËǴǠƫ�ǞǼƬŻ�ȏ

العبادات ولا يكون فيه وجه قبح، وإذا لم يمتنع ذلك لم يمنع حسنه، إذ المصلحة وجه 

 تكن معروفة في اللّغة، فلم يكن بدّ من حسن، وأيضا فقد جاءت الشّريعة بعبادات لم

، فالحاجة إلى مسمّى جديد حجّة حسنة لنقل الاسم 2»وضع اسم لها لتتميّز به من غيرها

.من مجال إلى مجال بالاستعمال الشّرعي

أنّ الصّلاة تختصّ بالدّعاء لأنهّ أخصّ مظاهر العبادة، وإن كان الراّزي سابقا قد رأى 

جملة الافعال، والمفهوم من " صلاة"المفهوم من قولنا «لأنهّ يرى بأن  فيرى البصري غير

.24، ص1جالمعتمد في أصول الفقھ،أبو الحسین البصري،)1
.25-24المرجع نفسھ، ص )2
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"الصّوم"أن قد فارق جملة الأفعال، والمفهوم من قولنا "فلان قد خرج من الصّلاة" قولنا 

يفيد " الزكّاة"كان يفيد في اللّغة الإمساك، وهو مفيد في الشّريعة إمساك مخصوص، وقولنا 

وبعد أن أثبت ،1».ويفيد في الشّرع طهرة مخصوصة وما يؤدي إلى النّماءالطّهارة والنّماء، 

أنّ ما «المعتزلة وجود ووقوع الحقيقة الشّرعية، عملوا على التّفصيل في هذه الحقيقة، فرأوا 

:استعمله الشّارع في معان غير لغوية ينقسم إلى قسمين

م، الزكّاة، ونحوه الأسماء الّتي أجريت على الأفعال، وهي الصّلاة، الصّو -1

فجعلوا الأول حقيقة .  الأسماء الّتي أجريت على الفاعلين كالمؤمن، الكافر، الفاسق-2

2»شرعية، والثاّني حقيقة دينيّة

وعلى العموم، سواء أخذنا بقول الّذين يقرّون بحتمية التّوسيع أو الانتقال نجد أنّ فكرة 

التّطوّر حاضرة بقوّة في تحليلات الأصوليين، بل الأوضح من ذلك الوعيّ اللّغويّ والفهم 

.العميق لطريقة حدوث الدّلالات والمعاني

.27-26المرجع السابق، ص)1
سامي بن العربي الأشري،دار :بن علي الشوكاني، إرشاد الفحول إلى تحقیق الحقّ من علم الأصول، تحمحمد )2

.137،ص1،2000الفضیلة،الریاض، ط
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:الدّلالة العرفية في الخطاب القرآني بين التّأصيل والتحليل الدّلالي-)1

إنّ البّحث في اللّفظة القرآنية يتطلّب خصوصيّة متفرّدة، وذلك من أجل الوصول إلى 

أبعد مدى ممكن في أعماق الخطاب القرآني، فعند حديثنا عن الحقائق العرفية، وفي خضمّ 

�ȄǴǟ�ǺǰǳÂ��ƨǇ¦°Ëƾǳ¦�ǺǷ�śǨǴƬű�śǘŶ� ¦±¤�ƢǼËǻ¢�řǠȇ�ň¡ǂǬǳ¦�ǎ ËǼǳ¦�ŔǷ�Ŀ�ƢĔƢȇǂǇ�Ǻǟ�ƢǼưŞ

، الغرض منها 1تلافهما فإن بينهما علاقة متكاملة، فالدّراسة الأولى هي دراسة تأصيليةاخ

البحث عن جذور اللّفظة في المعجم الّذي يعبرّ عن النّسق الثقّافي للمتكلمين به، ويبرز 

الجذور التّاريخية لهذه اللّفظة، أمّا الدّراسة الأخرى فهي التّحليل الدّلالي، الّذي ما إنفك 

ماء الأصول والمفسرين والبلاغيين الّذين تعرّضوا للخطاب القرآني يتّخذونه سندا قويا من عل

.الكشف عن تجليات هذا النّص المعجزأجل 

أنّ هذا التحليل لا يقف  فيتتجلّى أهميّّة التحليل الدّلالي لأي مفردة في الخطاب القرآني 

لمفردة بكلّ ما له علاقة بالمعنى، ذلك أنّ عند حدود الجرد والتعداد فحسب، بل يربط هذه ا

 - كيف لا–يعمل على إحتواء كلّ طاقات اللّغة «الخطاب  القرآني في حدّ ذاته هو نصّ 

عن طريق إلا ، ولا يمكن كشف طاقات اللّغة 2»وقد تشكّل منه أساس المعجم اللّغوي العربي

�ƨËǏƢƻ�ƨËȈŷ¢�ŅȏËƾǳ¦�ǲȈǴƸËƬǴǧ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�Ŀ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ƢǷ¢��ƢȀȈǻƢǠǷÂ�Ƣēȏȏ®�ǞËƦƬƫ

يعتمد على متعارف النّاس، والتّحليل الدّلالي يضع هذه الحقائق في إزاءها؛ ذلك أنّ العرف 

لالية الّتي تولّدها أسيقتها العامّة والخاصّة الّتي قيلت فيها، كما يمسك بطرف الإشعاعات الدّ 

�ƨǜǨǳ�ƢĔ¢�ƢǓǂǧ�Ƥلحقائق العرفية فا قائق حال وضعها في نظامها العام،هذه الح ȀǼǳÂ��̈ƾƷ¦Â

في القرآن الكريم، إذا تتبّعنا ديناميتها في هذا الخطاب، سنجد أننّا بحاجة إلى وضع " بةاالدّ "

1
عملیة لسانیة تعتمد ھو )التأصیل ویقال لھ أیضا التأثیل والإثالة وعلم التجذیر وعلم تاریخ الألفاظ والإتیمولوجیا)

ومن ناحیة أخرى عملیة تاریخیة حضاریة؛ لأنھا تستعین .المقارنة بین الصیغ والدلالات لتمییز الأصول والفروع
بدراسة المجتمعات والمؤسسات وسائر العلوم والفنون للبتّ في القضایا اللسّانیاتیة، بالإضافة إلى مقارنة الألسن 

یكون التأثیل بدراسة الأصل التاریخي اللسان الذي یكون فرعا تكون ألفاظھ فروعالمعرفة أنسابھا وأنماطھا؛ لأن 
للكلمات، ویعتمد في ذلك على تتبع تطور الكلمة من خلال الوثائق والمخطوطات، وأحیانًا تاریخ المجموعات البشریة 

الناطقة بھذه الكلمات
ص ،-بحث في الاجراءات التطبیقیة لدى علماء الأصول-طاھري حلیمة، آلیات التعلیل ووجوه التأویل لدى الأصولیین)2

103.
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لّذي من أجله سيقت، وبه الخاص اهذه اللّفظة في النّظام العام الّذي وردت فيه، والسّياق 

لأنّ هذه الكلمة حالما أدخلت في نظام خاص، ومُنحت موقعا محدّدا ومعيّنا فيه، «تبيّنت؛ 

اكتسبت العديد من العناصر الدّلاليّة الجديدة الناشئة عن هذا الوضع، وعن العلاقات 

يحدث غالبا فإنّ المتنوعة الّتي شكّلتها لتحملها إلى المفاهيم الرئيسية لذلك النّظام، وكما

العناصر الجديدة تميل إلى التّأثير بعمق في بنية المعنى الأصلي للكلمة، بل إلى تغييرها 

.، هذا النّظام الخاص لا يمكن أن يرصده إلاّ جهاز دلاليّ عميق1»جوهرياّ

:خصوصية الدلالة العرفية في الخطاب القرآني-)2

ƢǸǠƬǇ¦�Ä¢�Ƣđ¾�كلّ توظيف لغويّ في الخطاب القرآني يحتفظ بخصوصية معيّنة لا يتميّز 

�ƢǸǯ��ȆǴǏȋ¦�ŘǠŭ¦�̈®ƢǠƬǇ¦�ƨËȈǴƥƢǫ�Ǯ ǴŤ�ƢĔȂǯ�ǾȈǧ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ƨǬȈǬū¦�ƨȈǏȂǐƻ�ǺǸǰƫÂ��ǂƻ¡

Ǭǧ��ǞǓȂǷ�ËÄ¢�Ŀ�ǾƥƢǌƬƫ�ȏ�ƢËĔ¢�Ëȏ¤�ƢȀǼǷ�̈ƾƷ¦Ȃǳ¦�ƨǜǨǴǳ¦�°ËǂǰƬƫ�ƢĔȂǯ�ǺǷ�Ƕǣǂǳ¦�ȄǴǟ�ƢĔ¢ ط

وما أشبه القرآن في ذلك بالكائن «في حال كانت الأسيقة متقاربة تكون الدّلالة متقاربة، 

الكلمة فيه أشبه بالخليّة، فالخلايا تتكرر وتتشابه في الكائن الحي، ومع ذلك فهي لا ...الحي

ياق القرآني تتكرّر أبدا، وإنمّا تتنوعّ وتختلف، وكذلك الكلمة القرآنية فإننّا نراها تتكرّر في السّ 

�¦ƾȀǌǷ�ǲǸŢ�̈ËǂǷ�Ëǲǯ�Ŀ�Ȇǿ�̄¤�Ǯ ǳ̄�Ƕǣǂƥ�¦ƾƥ¢�°ËǂǰƬƫ�ȏ�ƢËĔ¢�Ǧ ǌƬǰƫ�ËĽ��©¦ǂŭ¦�©ƢƠǷ�ƢËŠ°

�ǲưǷ�ƢǷƢŤ�ƢȇȂǔǟ�ƢǟǂǨƫ�̧ËǂǨƬƫ�ƢËĔ¢Â��ǲȈǐǨËƬǳ¦�ń¤�¾ƢŦȍ¦�ǺǷ�ƢǼƥ�«ǂţ�ƢËĔ¢�ª ƾŹ�ƢǷÂ��¦ƾȇƾƳ

وذلك هو ... أزهارا ثمّ ثماراالبذرة الّتي تعطي جذرا وساقا، ثمّ أغصانا ثمّ أوراقا ثمّ براعم ثمّ 

ƢËȈƷ�ƢǸǈƳ�ǾƦǌȇ�ŘǠŭ¦�¦ǀđ�À¡ǂǬǳ¦Â��ËȆū¦�°ƢǸǠŭ¦«2 فيشكّل بذلك أعدادا لا متناهية من ،

الدّلالات الّتي لا تنفي إحداها في سياق معين وجود الأخرى في سياق مختلف، وكأنّك 

في عملية توجيه هذه بالمفردة تعمل بإيعاز من السياق الّذي تقحمه دائما كعنصر أساسيّ 

.الدّلالات وربطها

ھلال محمد الجھاد، مركز :، تر-قرآنیة للعالمعلم دلالة الرؤیة ال-ن في القرآنتوشیھیكو إیزوتشو، الله والإنسا)1
.44، ص2007، ، بیروت1راسات الوحدة العربیة، طد
.403، ص1993مصطفى محمود، القرآن كائن حيّ، دار المعارف، مصر، )2
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إنّ التّحليل الدّلالي لتواتر المعنى في الحقيقة العرفية داخل الخطاب القرآني يؤكد لنا 

البحث في كلّ متعلقات المفردة؛ ذلك لأننّا لا نتعامل مع دلالة ظاهرة جاهزة تعارف ضرورة 

الخطاب القرآني تتجسّد وفق حضورين مختلفين؛ أمّا النّاس عليها، بل إنّ الحقيقة العرفية في 

للمفردة، وهو المعنى الّذي هُجر في فترة ما قبل القرآن 1)الوضعي(الأوّل هو المعنى الأصلي 

، الّذي أصبح فيما بعد هو الأساسي بفعل 2الكريم، والثاّني هو المعنى العلاقي أو الهامشي

إنّ التّحليل الدّلالي للجانب العلاقي من «ه، وتعارف الناّس عليه وتوافقهم على استعمال

معنى كلمة ما يتطلب تقصّيا مدقّقا شديد العناية في الوضع الثقّافي العام للعصر والنّاس، 

" العلاقي" رفة اللّغوية المتخصّصة بالكلمة، ذلك أنّ ما سميناه بالمعنىعفضلا عن مزيد من الم

ة لروح الثقّافة، وانعكاس أصيل ذي طبيعة نفسيّة ل عياني، أو بلور في النّهاية ليس سوى تج

لغويّ، 3»العام، ومن جهة أخرى للنّاس الّذين يستخدمون الكلمة كجزء من معجم للنّزوع 

وإنّ الإمساك بطرف الأنساق الثقّافية للمجموعات المتكلّمة بمفردة ما وردت في الخطاب 

فنا غلى ذلك إمكانية استعمال القرآن القرآني، يعطي أبعادا مختلفة لهذه الكلمة، فإذا أض

لحقيقة عرفية ما وفق معناها الوضعي الأول فإنّ ذلك سيجعل من هذه الحقائق غاية في 

.التّنوع والثرّاء

وإذا قابلنا ما سبق بنظرة سريعة، سنجد أنّ مفهوم الحقيقة العرفية وأنواعها عندما يكون 

ة، وهو ما يتطلب الغوص في أعماق السياقات ضمن الخطاب القرآني يزداد تغيرّا ومرون

القرآنية، وتحليلها من أجل الإمساك بالمعنى المطلوب، ليس غوصا في النّص القرآني فقط، وإنما 

��Ƣđ�¾Ǆǻ�Ŗǳ¦�ƨǤËǴǳ¦�ĿÂ�§ ƢǘŬ¦�¦ǀǿ�Ŀ�«Â®ǄǷ�́ Ȃǣ�Ȃǿ» وعندما يريد الباحث الغوص في

الدّلالة الوضعیة التّي ھي أحد أقسام الّفظیة كون اللفّظ إذا أطلق فھم من إطلاقھ ما وضع لھ، وھي على مسماه؛ أي )1
.مسمّى ذلك اللّفظ مطابقة؛ أي دلالة مطابقة، كدلالة الإنسان على الحیوان النّاطق
طابق النعل النّعل إذا توافقتا، فاللّفظ :وإنّما سمّیت ھذه الدّلالة مطابقة؛ لأنّ اللّفظ موافق لتمام ما وضع  لھ، من قولھم

موافق للمعنى لكونھ موضوعا بإزائھ
،1، ج1993محمد الزحیلي، فرید حماد، مكتبة العبیكان، :محمد بن أحمد بن النّجار، شرح الكوكب المنیر، تح:ینظر
.126ص

.المعنى العلاقي ھو المعنى الھامشي أو المعنى الدّخیل على المعنى الأصلي)2
.50ص ،-لرؤیة الفقرآنیة للعالمعلم دلالة ا-توشیھیكو إیزوتشو، الله والإنسان في القرآن)3
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داد غوصا من دون أن يكون لغوصه نتيجة، أغوار اللّغة، فإنهّ لا يخرج بنتيجة حاسمة، بل يز 

أسراره، ولذا نقرّ أنّ اللّغة بحر واسع، أغواره فبحر اللّغات واسع، ولا أحد يستطيع أن يكتنه 

هذا البحر الزاّخر من اللّغة مع توظيف معجز من قِبَلِ القرآن  التقىن فإذا 1»لا تحدّها حدود

.الكريم، أنُتِج لنا خطاب في غاية الإعجاز

وما دمنا نتحدث عن التنويع في توظيف الحقائق العرفية في الخطاب القرآني، سيطرح 

ل هذه الحقائق، هل تحُمل جملة؛ أي بصفة عامة لكلّ هذا الموقف تساؤلا حول طريقة حم

đƢǌƬŭ¦�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦ تحليلاة كالدابة مثلا أو القارورة أو غيرها، ثمّ نطلق عليها حكما و 

؟، وهذا ما ، أم أننّا مضطرون إلى التعامل مع هذه الحقائق بصورة منفردة ومتفرقة؟دلاليين

القرآن الكريم قد نزل متفرقا؛ أي آية آية، أو آيات آيات، «يرجعنا إلى حقيقة مهمّة وهي أنّ 

السّورة  التعامل مع -إجمالا–أو سورا سورا قصيرة، وفي أزمنة مختلفة ومتباعدة، ولهذا لا يمكننا 

لقرآنية كوحدة واحدة؛ وإنمّا باعتبارها عدّة بنيات مركّبة، كلّ بنية مركّبة تتألف من وحدات ا

ي ــــــــــوه ا ولغة وبيانا،ــــــــــــص ورصفه موضوعـــــــــــــــأصغر، وتتجلّى هذه البنيات في تركيبة النّ 

مونا ذا صبغة تبقى مع الزّمن ــــــــــــــبانتهاء زمانه، أو مضد ينتهي ـــــــــــدّدا قــــــــــا محـــــــــتشكّل غرض

ع هذه البنيات كلّها زمان ـــنـّيّة، يجمــــــة وفـــــــيد وقيما جماليــــــفيه كتعاليم وشرائع وتقال وتستمرّ 

الّتي تنتمي على حسب البنية 3رفيةـــق عـــــقائـــــــــــ، فيحمل ما ورد فيه من ح2»ومكان يؤطرّها

إليها، فإن تطلّب المعنى إدماجها في بنيات أخرى كان ذلك من أجل خدمة تشريع أو تكوين 

.صورة جماليّة، أو لخدمة ضرورة إيحائيّة

، )2-1(، العدد 40ي، المجلدّ مراد حمید عبد الله، تطور دلالة المفردات المحدثة في النّص اللغّوي، مجلةّ الخلیج العرب)1
.03، ص2012سنة 

، المركز الثقافي -الفكر الدیني بین إرادة المعرفة وإرادة الھیمنة–نصر حامد أبو زید،النّص، السّلطة ،الحقیقة )2
.85ص ،1995، 1الاسلامي، المغرب، ط

بإجمال؛ وإنما تؤخذ بحسب المناسبة والسیاقھذا الحكم ینطبق كذلك على الحقائق الشّرعیة، إذ لا یمكن التعامل مع 3
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:في الخطاب القرآني لحقيقة العرفيةلتغيّر الدّلالي لمستويات ا-)3

ت مختلفة ومتنوعة رسّخت إنّ الخطاب القرآني زاخر بالحقائق الّتي توالت في آيه بمستويا

فكرة التنوع الإيجابي الّتي عمل القرآن الكريم على تجسيدها لإظهار اتّساع اللغة الّتي نزل 

ǂǯǀǻ�ǪƟƢǬū¦�Ǯ Ǵƫ�ǺǷÂ�Ƣđ

:الدّابة)1.3

�ǞǷ�ƨǻ°ƢǬŭƢƥ�̈®ÂƾŰ�ƪ ǻƢǯ�ƢËĔ¢�ƾƴǼǇ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�Ŀ�ƨȈǧǂǠǳ¦�ƨǬȈǬū¦�ƢǼǐËƸǨƫ�¦̄¤

�ǲËǰǌƬƫ�ƢËĔ¢�Ǯ ǳ̄��¦ƾȇǂǧ�ƢȇȂǤǳ�ƢǷƢǜǻ�ƪ ǴËǰǋ�ƢȀƬËǴǫ�ȄǴǟ�ǪƟƢǬū¦�ǽǀǿ�ǺǰǳÂ��ƨËȈǟǂËǌǳ¦�ƢēŚǜǻ

�ƢËĔ¢�ǚƷنموذجا في هذا الخطاب، نلا"الدّابة"ضمن تمظهرات لغويةّ مختلفة، وإذا اخترنا مفردة 

عملت للدّلالة على مفاهيم كانت تتحدّد عند وضعها في سياقها العام ، وإذا رجعنا إلى 

�ƢȀǼǸǧ��ńÂȋ¦�ƨËȇȂǤËǴǳ¦�ƢŮȂǏ¢�ń¤�ƢȀǟƢƳ°¤�ǪǧÂ�ƢǿȂǧËǂǟ�ǶËĔ¢�ƾų��ƨȈƥǂǠǳ¦�ǶƳƢǠŭ¦» دبّ النّمل

ودبّ الشّيخ وغيره من الحيوان على الأرض، يدبّ دباّ ودبيبا؛ أي مشى على هيّنة ولم يسرع، 

  :مشى مشيا رويدا فقال

إنمّــــــــــــا الشّــــــــــــيخ مــــــــــــن يــــــــــــدبّ دبيبــــــــــــازعمتــــــــــــني شــــــــــــيخا ولســــــــــــت شــــــــــــيخا

.1»ودبّ القوم إلى العدوّ دبيبا إذا مشوا على هيّنتهم ولم يسرعوا

هو ما يشير إلى كلّ حركة سواء كانت هيّنة أو " دبب" انطلاقا من هذا المنظور، إنّ جذر 

.قوية، والأعمّ هي الهيّنة

بالفتح والتشديد في الأصل اسم لكلّ ما يدبّ على الأرض «"الدّابةّ"ثمّ قيل في لفظة 

له قوائم أربع كالفرس، ثمّ خصّت بما من الحيوان؛ أي يتحرك عليها، ثمّ خصّت في العرف بما

عبد الكریم العزباوي،المجلس الوطني للثقافة والفنون والآداب، :الزبیدي، تاج العروس من جواھر القاموس، تح)1
.392، ص2، ج2، ط1987الكویت، 
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يركب عليه وتحمل عليه الأحمال نحو الفرس والإبل والبغل، ثمّ خصّت بالفرس، يقال لبسوا 

Ƕđ¦Â®�¦ȂƦǯ°Â�ǶđƢȈƯ«1�ƢËĔ¢�ƾų��ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�«°Ƣƻ�ƨƥ¦®�ƨǜǨǳ�̈ƢȈƷ�̈°ÂŚǈǳ�ƢǼǠËƦƬƫ�ƾǼǟÂ��

ها بصورة دائمة، ورست كلّ المعاجم تعرّضت لعمليات تغيير مستمرة جعلت منها تغيرّ معنا

.أنّ هذه اللّفظة تتعلّق بالدّواب من الحيوان وبالأخص ذوات الأربع 

ولكن بحكم أنّ الخطاب القرآني يعطي للألفاظ تجلّيات مغايرة، فيكتب لها بذلك 

هذه المفردة  حياة أخرى، إنهّ وظّف هذه المفردة في سياقات مختلفة تماما، تمكننا من القول أنّ 

�ŅƢū¦�ƢǿƢǼǠǷ�ƾǬǨƫ�À¢�ÀÂ®�ƨȈǓƢŭ¦�ƢēƢȈƷ�ƪ ǠƳŗǇ¦.

" :الدابة"توسيع دلالة لفظة -)1.1.3

لا جرم أنّ عجلة التغيير في أيّ لغة هي أمر حتميّ يشبه أن يكون وجها من وجوه 

�Ƣē¦ȂǏ¢�Ŀتطوّر الحياة نفسها، وهو في معناه البسيط التغيرّ الّذي يطرأ على اللّغة سواء 

�ÄǀËǳ¦�ÀƢǐǬËǼǳ¦�Â¢�ƨǤËǴǳ¦�ƢȀƦǈǰƫ�ŖËǳ¦�̈®ƢȇǄǳ¦�Ŀ�Â¢�Ƣē¦®ǂǨǷ�ƨǳȏ®Âجاء القرآن  ، فهل2يصيبها

الكريم بجديد في نمط استعماله لخاصيّة التغيير في الحقائق العرفية؟، لابدّ من الإقرار أنّ القرآن 

قد مارس نمطا جديدا في إعادة الحياة إلى اللّغة العربية، فقد أحدث تغيرات وفق خط الكريم 

، فعادة تعارف علماء اللّغة أنّ التغيرّ "الدّابة" تراجعي بما يخص  مستويات استعمال مفردة 

الّذي يطرأ على اللّغات يكون وفق خط تطوري، فعند حال هجران دلالة ما فإنهّ من 

إليها، وإلاّ لكان ذلك من باب تراجع اللّغة، ولكن لغة القرآن أعادت نبض المستحيل العودة 

لأنّ ما يحدث عادة هو أنّ القوّة المحوّلة للنّظام «دلالة عفى عنها الزمن، وهجرها المتكلّمون؛ 

بقوّة كبيرة، حتىّ أنّ هذه الأخيرة تكاد تنتهي إلى أن تفقد معناها  الكلي تعمل على الكلمة

لأصلي كليّا، وإذ يحدث هذا سيكون لدينا كلمة مختلفة، بتعبير آخر، إننّا نشهد المفهومي ا

، 1996رون، لبنان، علي دحروج، مكتبة لبنان ناش:محمد علي التّھنّاوي، كشاف اصطلاحات الفنون والعلوم، تح)1
.778ص

، -دراسة دلالیة مقارنة-الكریمولغة القرآنالجاھليعودة خلیل أبو عودة، التّطوّر الدّلالي بین لغة الشّعر:ینظر)2
.45ص ، 1985، 1مكتبة المنار، الأردن، ط



:الحقائق العرفیة ومستویات الدلالة في الخطاب القرآني

94

، لكن الأمر مختلف في لغة الخطاب القرآني، صحيح أنهّ جاء على 1»ميلاد كلمة جديدة

.سمت العرب في كلامهم، لكنّه وظّف هذا السمت توظيفا مغايرا ليبهرهم 

ما يدب على الأرض الدّابة تشمل كلّ : المظهر الأول)1.1.1.3  

 «قال االله تعالى             

                

     «2

عام تبينّ لنا أصل الخلق، ولأنّ السياق هنا بصدد تسوية فالآية في ظاهرها أو معناها ال    

وفق معناها الأصلي البدائي الدّال "الدّابة"المخلوقات في أصل الخلق وهو الماء، جيء بكلمة 

أجناس لما كان الاعتبار بتساوي «على كلّ ما يدبّ فوق الأرض مهما كان جنسه، وذلك 

الحيوان في أصل التكوين من ماء التناسل مع الاختلاف في أول أحوال تلك الأجناس في 

، "الماء"، فجعل هذه المخلوقات متساوية في أصل الخلق 3»آثار الخلقة وهي حال المشي

فكان لابدّ من توظيف يظهر هذا التّساوي دون تفاضل أو تمايز، فلم يفرّق الإنسان عن 

جامعة لكلّ ما يدبّ "الدّابة"باقي الحيوانات، وإنمّا جعلهم تحت حكم واحد، فكانت لفظة 

على الرّغم من ورود مخلوقات غير " منهم"ل على الأرض، ثمّ جيء باللّفظ الدّال على العاق

لما كان اسم الدّابة موقفا على المميّز وغير المميّز، غلب المميّز «عاقلة في الآية، ومردّ ذلك أنهّ 

في " من يمشي"وقيل " منهم"فأعطى ما وراء حكمه، كأنّ الدّواب كلّهم مميّزون، فمن ثمةّ قيل 

، وبناء على هذا التحليل إنّ الخطاب القرآني 4»وائمالماشي على بطن، والماشي على أربع ق

1
.47ص، -رآنیة للعالمقعلم دلالة الرؤیة ال-ن في القرآنتوشیھیكو إیزوتشو، الله والإنسا)

.45سورة النّور، الآیة )2
.265، ص18ج،1984الدار التونسیة للنشر والتوزیع، تونس، محمد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر،)3
عادل أحمد عبد :عن حقائق غوامض التنزیل وعیون الأقاویل في وجوه التأویل، تحجار الله الزمخشري، الكشاف)4

.210، ص4، ج1998، 1الموجود، علي محمد معوض،  مكتبة العبیكان، الریاض، ط
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أرجع اللّفظة إلى معناها الأوّل الأصلي القديم الّذي هجره العرب، لكن مع تسيير دقيق 

الإنسان مع باقي الحيوانات الّتي تدبّ على للمعاني الواردة في الآية، بالرغم من تسوية 

عن هذه الحيوانات، وذلك بالإشارة إليهم الأرض، إلاّ أنهّ حافظ له على مكانته وسموّه 

ر الشريف أصلا، والخسيس تبعا، بالضّمير الدّال على العاقل، وذلك من أجل جعل العنص

خصوصيّة تجاه البشر، ودون أن  عناحتفظت بمعناها الأصلي، فضلا"الدّابة"نّ لفظة فكأ

  .يشي هذا الاستعمال بأدنى غرابة

تسترجع دلالتها الأصليّة الأولى هو العناصر اللّغويةّ "الدّبة"إنّ الّذي جعل من لفظة 

�ƨËȈǳƢǠǧ�Â̄�ǂǐǼǠǯ�ƶǘËǈǳ¦�ń¤�±Őȇ�ƢŭƢǘǳ�ÄǀËǳ¦Â��¼ƢȈËǈǳƢƥ�ȄǸǈȇ�ƢǷ�ȂǿÂ��Ƣđ�ƪ ËǐƬƻ¦�ŖËǳ¦

 أعم، فإنّ وإذا تكلّمنا بتعابير«قصوى في إلباس الألفاظ لمعانيها، وتحديد وجهتها الدّلاليّة، 

أدخلت في سياق من المعرفة الشّائعة أنّ الكلمات إذا نزعت من تراكيبها التقليديةّ الثاّبتة، 

�ŚƯƘƬƥ�» ǂǠȇ�ƢǷ�¦ǀǿÂ��©¦ËǀǳƢƥ�¾ƢǬƬǻȏ¦�¦ǀđ�ƢËȇǂǿȂƳ�ŚƯƘËƬǳ¦�ń¤�ǲȈŤ�ƢËĔƜǧ��ƢËȈǴǯ�Ǧ ǴƬű�ƾȇƾƳ

ت دقيقة في التّوكيد، وإلى يؤدّي هذا التّأثير إلى تحوّلا لا السّياق على معاني الكلمات، وقد

تغيرّات طفيفة في الفارق المعنوي الّذي لا يدرك، وفي التّصوير العاطفي فحسب، ولكن 

فحضور السياق في هذه الآية ، 1»الغالب هو حدوث تغيرّات عنيفة في بنية معاني الكلمات 

���ƢËĔƘǯ�ÂƾƦƫ�ƢȀǴǠƳÂ"لدّابةا"بمعيّة القرائن اللّغوية المساعدة، أرجع تلك الدّلالة المندثرة للفظة 

.دّةفي منتهى الجِ 

«قال االله تعالى              

            

                  

35ص ،-الرؤیة القرآنیة للعالمعلم دلالة -توشیھیكو إیزوتشو، الله والإنسان في القرآن)1
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           

«1

هنا في معناها الواسع " الدّابة"بنظرة خاطفة حول المعنى العام للآية نجد أنّ مفردة 

دلائل وجود االله والمقصود من هاته الآية إثبات «الّذي يشمل كلّ ما يدبّ على الأرض، 

2�ƪولذلك ذكرت إثر ذكر الوحدانية تعالى ووحدانيته ƦƯ�ƨËȈǻ¦ƾƷȂǳ¦�Ƣđ�ƪ ƬƦƯ¢�¦̄¤�ƢËĔȋ��

بالضرورة، وقد قرّر االله في هاته الآية دلائل كلّها واضحة من أصناف المخلوقات،  الوجود

وهي مع وضوحها تشتمل على أسرار يتفاوت النّاس في دركها حتىّ يتناول كلّ صنف من 

��3�ƢǸËĔ¢�ƢȀƬǬƥƢǇ�ǞǷ�ƨȇȉ¦�ǽǀǿ�ǪǨËƬƫ»العقلاء مقدار الأدلة منها على قدر قرائحهم وعلومهم

هنا على ذوات " الدّابة"ق والإنشاء الله تعالى، فلا يمكن أن تختصّ لفظة تثبتان قدرة الخل

؛ لأنّ كلّ الدّواب تتّفق في "من كلّ دابة"الأربع فقط، بل ينتفي ذلك كلّيّا لا سيما مع قوله 

خاصّيّة البثّ؛ أي النّشر بعد الإخفاء، فقد أنزل االله كلّ الدّواب إلى الأرض، ولا حاجة إلى 

ان عن باقي الدّواب، بل كلّ الحكمة والبلاغة في حشر الإنسان في هذا المعرض تمييز الإنس

"جمع قوله تعالى «الخاص، وقد               

" ما المعدن، النبات، والحيوان، زيادة : أصول علم التاريخ الطبيعي وهو المواليد الثلاثة

في بقية الآية سابقا ولاحقا من الإشارات العلميّة الراّجعة لعلم الهيئة وعلم الطبيعة وعلم 

، فكلّ ما ورد في الآية من مفردات خدم غاية واحدة 4»الجغرافيا الطبيعية وعلم حوادث الجو

"الدّابة"آليّة يفهم من الآية أنّ المراد هنا من هو إثبات قدرة االله وألوهيته ووحدانيته فبصورة 

.164سورة البقرة، الآیة )1

«:وذلك عند قولھ تعالى)2         « 163سورة القرة الآیة ،

.77، ص2جشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا)3
.84المرجع نفسھ، ص)4
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كلّ ما يدبّ على الأرض من الحيوانات المتناهية في الصّغر والضآلة إلى أشرف المخلوقات 

  .وهو الإنسان

بما أن الدّلالة القرآنية منفتحة على أفاق متراميّة، فكيفما قلبت الآية من هذا 

ما كانت لتكون إلاّ بذلك الوجه، يمكن إرجاع سبب الخطاب المعجز، تصادفك دلالات 

في هذه الآية لتدلّ على كلّ ما يدبّ في الأرض هو الاتفاق في أصل "دابةّ"تغيرّ دلالة لفظ 

"المنشئ؛ حيث أنّ قوله تعالى      " عطف على قوله

"" كأنهّ استدلّ بنزول المطر وتكوين النّبات به وبثّ الحيوانات في الأرض، أو على «؛

" "1»فإنّ الدّواب ينمون بالخصب ويعيشون بالحياة، والبثّ والنشر، والتفريق ،

وتنضوي كلّ الحيوانات تحت هذا الحكم، فبالتّالي كان السياق العام للآية، والمدخلات 

كلها عاملا مهمّا في توجيه عجلة تغيير دلالة هذه "الدّابة"اللّغويةّ الّتي أحاطت بمفردة 

العقل الإنساني ليَقف فعلا حائرا ليس «اللّفظة، آليّا دون حدوث خلل في المعنى، وعليه فإنّ 

§�¦�ň¡ǂǬǳأ ƢǘŬ¦�Ƣđ� ƢƳ�ŖËǳ¦�ÀȂǰǳ¦�¦ǀǿ�Ŀ�ƢǷ�Ë¼®¢�Ǻǟ�̈ ËŐǠŭ¦Â�̈ǄƴǠŭ¦�śǷƢǔŭ¦�ǽǀǿ�¿ƢǷ

، 2»فحسب، بل أمام هذه البنية المعجزة كذلك، الّتي تتحدّى الملكة المبدعة لدى الإنسان

أنّ هذه البنية اللّغويةّ في كلّيتها تتحدّى أي تصريف لغويّ آخر، يحاول أن يتحرّكولا شكّ 

في تسلسلها، فكلّ ما في هذه الآية من كلمات وعبارات تخدم المعنى التّفصيلي للفظة 

، لتجعل كبرياء البشر يتواضع ليصبح متساويا مع أضعف المخلوقات، وذلك في "الدّابةّ"

"مقابل الكمال الإلهي، والدّليل على ذلك أنهّ ختم هذه الآية بقوله  

، 1، جالرحمن المرعشلي، دار إحیاء التراث، لبنانمحمد عبد:البیضاوي،أنوار التنزیل وأسرار التأویل، تقدیم)1
.117ص

، مجلةّ الآداب واللغّات، جامعة عمار ثلیجي الأغواط، الجزائر، -النصّ القرآني نموذجا-الخطاب القرآني تمثیل للكون)2
.17، ص2006، 5العدد 
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" ، وكأننّا به يؤكّد حتميّة التفكير والتّدبرّ في أدقّ الجزئيات من أجل الوصول إلى

.الكلّيّات

«:في سياق متّصل حول إظهار ألوهيّة ووحدانيّة االله سبحانه وتعالى، يقول االله تعالى

            

    «1.

أقسام الحيوانات «توسيع وتعميم شمل كلّ الدّواب الّتي تحملها الأرض، ولا شكّ أنّ 

واالله يحصيها دون غيره، وهو وأنواعها كثيرة وهي الأجناس الّتي تكون في البرّ والبحر والجبال

تعالى عالم بكيفيّة طبائعها وأعضائها وأحوالها وأغذيتها وسمومها ومساكنها، وما يوافقها وما 

، فتتحدّد بناء 2»يخالفها، فالإله المدبرّ لإطباق السموات والأرضين ، وطبائع الحيوان والنبّات

تشمل كلّ ما يدبّ على الأرض، وهي ل" الدّابة"عليه الغاية من وراء اتّساع دلالة لفظة 

اتفّاق جميع الدّواب دون تمييز في أنّ الّذي يرزقها دون غيره هو االله تعالى، فلا تفاضل في 

ذلك أو تمايز، وقد اكتست هذه الآية بحكم من االله يميل إلى أن يكون واجبا، وهو الرّزق، 

هو تفضّل :، قلتتفضيل؟ كيف قال على االله رزقها بلفظ الوجوب وإنمّا هو: فإن قلت«

، فكلّ دابةّ من الدّواب 3»إلاّ أنهّ لما ضمن أن يتفضل به عليهم، رجع التفضيل كنذور العباد

.على الأرض إلاّ واالله يعرف رزقها ومستقرّها، ومستودعها، وهو مكتوب في كتاب مبين

بعد أن أظهر االله سبحانه وتعالى انهّ الراّزق لكلّ ما يدبّ على الأرض، ولا يوجد 

مخلوق مكتف بذاته في إطعام نفسه وإعالتها، ينفرد كذلك في التّحكم في مصائر كلّ 

.06سورة ھود، الآیة )1
.193، ص17، ج1981، 1دار الفكر للطباعة والنشر، لبنان، طالفخر الرّازي، التفسیر الكبیر ومفاتیح الغیب، )2
.184-183، ص 3جالزمخشري، الكشاف، )3
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«: المخلوقات مصداقا لقوله تعالى        

        «1 دليل من ،

دلائل قدرة االله على خلقه، فلا يوجد مخلوق إلاّ ومصيره وحياته بيد االله يصرفّها كيفما شاء، 

هنا الإمساك، والناّصية ما انسدل على الجبهة من شعر الرأّس، والأخذ بالناّصية : الأخذ«و

�Ȑǧ�ǽǀƻ¡�ƾȈƥ�ǾǇ¢°�ÀȂǰȇ�Ʈ ȈƷ�ǾƬȈǏƢǻ�ǺǷ�ÀƢǈǻȍ¦�½ƢǈǷ¤�ƨƠȈđ�ƢȀȈƦǌƫ��ǺËǰǸËƬǴǳ�ǲȈưŤ

فما من دابةّ إلاّ وهو متصرّف فيها، ومن بديع هذا المثل أنهّ أشدّ ....يستطيع انفلاتا

وع المقصود من بين عموم الدّواب، وهو نوع الإنسان، والمقصود من ذلك أنهّ اختصاصا بالنّ 

الملك القاهر لجميع ما يدبّ على الأرض، فكونه مالكا للكلّ يقتضي أن لا يفوته أحد 

، فتبينّ هذه الآية مصير كلّ الدّواب 2»منهم، وكونه قاهرا لهم يقتضي أن لا يعجزه أحد منهم

سبحانه وتعالى ممسك بناصيتها، والناّصية هنا استعملت مجازا على وجه الأرض، وهو أنّ 

هنا شملت كلّ ما يدبّ على الأرض "دابةّ"للدّلالة على القهر والتّملّك، فلا جرم أنّ لفظة 

بما في ذلك الإنسان؛ لأنهّ بصدد إظهار قدرة االله تحكمه وسلطانه على كلّ ما يدبّ، كما أنهّ 

ت متساوية في هذه الجزئية، لا تفاضل بينهم فيها، سواء كانت يؤكد على أن كلّ المخلوقا

�ƨËȈǬƥ�¾ƢƷ�Ȃǿ�ƢǸǯ�ƨǴǫƢǟ�Śǣ�Â¢��ÀƢǈǻȍƢǯ�Ƣē¦̄�Ŀ�ƨǸËǰƸƬǷ�ƨǴǫƢǟهذه المخلوقات 

  .المخلوقات

كلّما غاص الدّارس في أغوار القرآن الكريم وجد أنهّ جاء على سمت العرب في  

العرب إذا وصفوا إنسانا بالذّلةّ «لة وأبدع، ومن ذلك أنّ كلامهم، لكنّه تفوق في شقّ الدّلا

ما ناصيّة فلان إلاّ بيد فلان؛ أي أنهّ مطيع له؛ لأن كل من أخذتَ بناصيته : والخضوع قالوا

فقد قهرته، وكانوا إذا أسروا الأسير فأرادوا إطلاقه والمنّ عليه جزّوا ناصيته ليكون ذلك علامة 

.56سورة ھود، الآیة )1
.101-100، ص12جن عاشور، التحریر والتنویر،محمّد الطّاھر ب)2
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:بما يعرفون، فقولهلقهره، فخوطبوا في القرآن       ؛

، فتجسّدت في لفظة 1»أي ما من حيوان إلاّ وهو تحت قهره وقدرته، ومنقاد لقضائه وقدره

كلّ دلالات الخضوع والانقياد والتّبعيّة، مهما بلغت مرتبة هذه الدّابة في سلم قيم "دابةّ"

  .المخلوقات

وتظهر خلال الآيات السابقة دلالة في غاية الدّقّة واللّطف، فما دام أنّ الغاية 

القصوى هي أن تظهر ألوهية وقدرة االله سبحانه وتعالى، نجد أنّ الخلق كلّه يندرج تحت لفظ 

االله ، دون تمايز أو تفاوت بين المخلوقات؛ لأنّ السياق العام يصبو إلى إبراز فردانيّة "الدّابةّ"

سبحانه وتعالى الّتي تظهر أمامها كلّ المخلوقات متساوية، كلّ ذلك كان نتيجة البحث في 

ونستخلص مماّ سبق أنّ المعنى ظاهرة بالغة الدّقةّ، شديدة التعقيد، لا «جزئيات معنى الآية، 

نبا واحدا جا إلاّ يمكن معالجتها من زاوية واحدة، فالدّلالة المعجميّة للمفردة الواحدة لا تمثّل 

محدودا من دلالتها، فهي لا تحدّد تحديدا واضحا كيف يجري استخدام الكلمة في الترّكيب 

اللّغوي أو الجملة استخداما صحيحا معبرّا، والدّلالة المعجميّة العامّة تقتصر في العادة على ما 

ذه المفردة الواحدة ، فإذا وضعنا ه2»تمثلّه المفردة في العالم الخارجي أو في حقل الخبرة العامّة

 حدةداخل إطار عام يحمل في ذاته مجموعة من المؤثرات اللّغوية والسّياقية يصبح لهذ المفردة و 

في سياقات هذه " الدّابة"دلالية فضلا عن معناها اللّغوي، وهذا ما حدث لدلالة لفظة 

  .الآيات 

:والأرضالدابّة تشمل كلّ ما في السّماء :المظهر الثاّني)2.1.1.3

توسعا شمل كلّ دواب الأرض، فهل "الدّبة"طلاقا مماّ سبق، فقد توسعت دلالة لفظة ان  

«يمكن لهذه المفردة أن تتوسع أكثر؟ قال اللّه تعالى     

.14، ص18جلرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ا)1
.74صغة الشّعر ولغة القرآن، الدّلالي بین لعودة خلیل أبو عودة، التّطوّر )2
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             

، فبتفحص القرائن الدّالّة في هذه الآية، سنجد أنّ اللّه سبحانه وتعالى قد نسب وجود 1»

الدّواب إلى كلّ من السّماء والأرض، فلِمَ كان ذلك والدّواب في الأرض وحدها؟، أجاب 

ينسب الشيء إلى يجوز أن «بمجموعة من الاحتمالات، فيرى أنهّ الزّمخشري عن هذا التساؤل

بنو تميم فيهم شاعر مجيد أو شجاع بطل؛ : جميع المذكور وإن كان ملبسا ببعضه كما يقال

وإنمّا هو في فخذ من أفخاذهم أو فصيلة من فصائلهم، وبنو فلان فعلوا كذا وإنمّا فعله نويس 

"منهم، ومنه قوله تعالى      
وإنمّا يخرج من 2

مشي مع الطّيران فيوصفوا بالدّبيب كما الملح، ويجوز أن يكون للملائكة عليهم السّلام 

يوصف به الأناسي، ولا يبعد أن يخلق في السّموات حيوانا يمشي فيها مشي الأناسي على 

�ËĔ¢�ǒ"الدّابة"، فالاحتمالات مفتوحة ومتّسعة لحمل لفظة 3» الأرض ǠƦǳ¦�Ãǂȇ�ƾǬǧ��ƢǼǿ ا

من باب التّعميم والتغليب، وقد أعطى المفسرون تخريجات شتىّ في قضيّة وجود الدّواب في 

الأحاديث بحثوا في سبب تسمية سكان السّماء بالدّواب، وعند الرّجوع إلى السّماء، أو 

من مراكب أهل الجنّة وغيرها، وكذلك «النّبويةّ الصّحاح، سيثبت وجود الدّواب في السّماء 

على وجود ملائكة كالأوعال بل لا يبعد أن يكون في كلّ سماء حيوانات ومخلوقات ما يدلّ 

كلّ بلدة، إقليم بل  المراد بالسّموات جهات العلوّ المسامتة للأقاليم مثلا وفي جوّ كلّ : قيل...

Ƣēǂưǯ�ȄǐŢ�ȏ�©Ƣǻ¦ȂȈƷ�µبل كلّ قطعة  °ȋ¦�ǺǷ«4 التخريجات الّتي عن، بغض النظر

إلاّ أنهّ يثبت أمرا في غاية "الدّابة"عليها مفردة تعرّضت لها هذه الآية، والمناحي الّتي حمُلت 

الأهميّة، وهو أنّ هذه المفردة قد تعرضت لتوسيع شديد في الدّلالة، ليشمل المعلوم من 

�¾ȂȀĐ¦�ǲËưŤ� ƢǸËǈǳ¦�̈ƢȈƷ�ƪ ǻƢǯ�ƢŭƢǘǴǧ��ƢȀǼǷ�¾ȂȀĐ¦Â�©Ƣǻ¦ȂȈū¦ عند العرب، فاقترض القرآن

.29سورة الشورى، الآیة )1
.22سورة الرحمن، الآیة )2
3

.411، ص5جالله الزمخشري، الكشاف، جار)
.40، ص 25ج دار إحیاء التراث العربي، لبنان، دت، دط،الألوسي، روح المعاني في تفسیر السبع المثاني، )4
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الكريم كلمة تعهدها العرب ليقرّب إليهم الصّورة، فبعد أن أرجع الخطاب القرآني جنس البشر 

إلى مجموع الدّواب، دأب في هذه الآية أن يجعل كلّ ما يتحرّك في السّماء أو الأرض من 

ى احتواء الكونين ، في توسيع خيالي لمفردة أصبحت قادرة في استعمال واحد علهذه الدّواب

الأرضي منهما والسّماوي، كان بمقدور هذا الخطاب المعجز أن يستحدث مفردة جديدة لما 

يدبّ في السّماء، لكن كانت الدّلالة أقرب عندما استعار لفظة الدّابة من أشياء معلومة ليدلّ 

®ȂƦǠǳ¦�Ŀ�ƨËȇÂƢǈƬǷ� ƢǸËǈǳ¦�§ ¦Â®Â�µ °ȋ¦�§ ¦Â®�ǲǠŸ�ŕƷ�ƨǳȂȀů�Ãǂƻ¢�ȄǴǟ�Ƣđ�ƢǸǯ��ƅ�ƨËȇ

.أنّ هذه الدّواب متساوية في إظهار قدرة االله على جمعهم وإعادة بثّهم من جديد

إنّ توسيع الدّلالة في مفهومه البسيط هو الانتقال بمفردة ما من مجال معينّ إلى مجال 

آخر أوسع ليشمل أجزاء أكثر مماّ كان عليه قبلا، ولكنّ التّوسيع الدّلالي في الخطاب القرآني 

لا سيما في طريقة تعامله مع لفظة الدّابة نجد أنهّ ذهب إلى بمفهوم التّوسيع إلى حدود

مجموعة التركيبة اللّفظيّة للقرآن الكريم لغة اجتماعية ذات طابع دلالي خاص، «مترامية؛ لأنّ 

تستمدّ نشاطها البنائي من بنيات بلاغيّة متجانسة حتىّ عادت لغة مسيطرة في عمقها 

الدّلالي لدى عامّة النّاس في الفهم الأوليّ، وعند خاصة العلماء في المعاني الثاّنوية، وتوافر

�µ ȂǸǤǳ¦Â�¿Ƣđȍ¦�Ǻǟ�¦ƾȈǠƥ�ƢȈǴǷƢǰƫ�¦°ȂǔƷ�®ËǂĐ¦�ĺǂǠǳ¦�ǺǿËǀǳ¦�Ŀ�Ƣǿ°ȂǔƷ«1 فمن قراءة ،

هنا مخصوصة بالسّماء "الدّابة"تجسّد في ذهن المتلقي أنّ يسطحيّة لهذه الآية الكريمة 

والأرض دون أن يقع في لبس أو تبعيّة للتمظهر الدّلالي الضّيّق لهذه المفردة، أو طغيان 

.ت أصليّة على هذه الدّلالة الطارئةلدلالا

، دار المؤرخ العربي، بیروت، -دراسة تطبیقیّة في القرآن الكریم-غیر، تطوّر البحث الدّلاليمحمود حسین علي الصّ )1
.47لبنان، ص
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«: قال االله تعالى               

     «1

إن طريقة التّعميم واضحة في هذه الآية، فاالله سبحانه وتعالى بينّ في معرضها أنّ كلّ 

المخلوقات المتواجدة في السّماء والأرض تسجد له، في طريقة تتوافق مع الآية السّابقة في 

اتّسعت لتشمل  "الدّابة"اتفّاق كلّ الخلق في خاصّيّة السّجود، ولكن الملاحظ ههنا أنّ لفظة 

كلّ مخلوقات السّماء والأرض عدا الملائكة، فإن كانت الملائكة قد اتفقت مع بقيّة الدّواب 

في خاصّيّة البثّ والنّشر، فقد انفصلت عنهم في ظاهرة السّجود، ويرى البعض أنّ قوله 

يجوز أن يكون بيانا لما في السّماوات وما في الأرض جميعا، وأن يكون لما في "من دابةّ"«

الرّوح، وأن يكون بيانا لما في :حده، ويراد بما في السّماوات الخلق الّذي يقال لهالأرض و 

والملائكة خصوصا : الأرض وحده، ويراد بما في السّماوات الملائكة، وكرّر ذكرهم على معنى

�±ȂŸÂ��ǶǿƾƦǟ¢Â�ǪǴŬ¦�¸ȂǗ¢�ǶËĔȋ��ǺȇƾƳƢËǈǳ¦�śƥ�ǺǷ أن يراد بما في السّماوات

ياق الآية واضح، فهو في معرض إظهار اجتماع كلّ الخلق بدون ، لكن س2»ملائكتهنّ 

.استثناء في السّجود الله وحده

في هذه الآية لتشمل كلّ المخلوقات، وتضييق عن "الدّابةّ"إنّ اتّساع دلالة لفظة 

  "الملائكة"

له غايات وأبعاد تكشف بعد الإطّلاع على حيثيّات الآية الكريمة، والتّدبرّ في أصل الخلق، 

والفرق بين المخلوقات، فلماذا خصّ من كلّ المخلوقات الدّواب والملائكة بالإشارة إليهما؟، 

�ǽǀđأنّ الجمادات بأسرها منقادة الله تعالى، وتبينّ 3أنهّ تعالى بينّ في آية الظلال«: والجواب

.49سورة النّحل، الآیة )1
.440، ص4جالزمخشري، الكشاف، )2
"وھو قولھ تعالى)3                              

.48:سورة النّحل، الآیة"
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الآية أنّ الحيوانات بأسرها منقادة الله تعالى؛ لأنّ أخسّها الدّواب وأشرفها الملائكة، فلما تبينّ 

�ƨǠǓƢƻ�̈®ƢǬǼǷ�ƢǿǂǇƘƥ�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�ȐȈǳ®�Ǯفي أخسّها  ǳ̄�ÀƢǯ�ńƢǠƫ�ƅ�̈®ƢǬǼǷ�ƢĔȂǯ�ƢȀǧǂǋ¢�ĿÂ

"الدّواب"هة، و من ج" الملائكة" ، فتظهر الآية في تناسق على شكل تقابل بين 1»الله تعالى

من جهة أخرى، ومن خلال الآيات القرآنيّة والأحاديث النّبويةّ الصحيحة، نكتشف أنّ 

�ǶËĔȋ��ƨǰƟȐŭƢƥ�Ǫǐǳ¢Ë�®ȂƴËǈǳ¦» ،معصومون مطهّرون من المعاصي كبيرها وصغيرها

�ǶĔ¤��ƨȈǷȐǇȍ¦�ƾƟƢǬǠǳ¦Â�ƨËȈǟǂËǌǳ¦�ƾǟ¦ȂǬǳ¦�ǺǷ�ËƾǠƫ�ǶȀƬǸǐǟÂ"   

  "2 وأيضا،"    

 "3وكذلك ،"     "4 ،

"ولهذا قال االله تعالى         

  "5     فمجموع هذه النّصوص يدلّ دلالة قاطعة على

، فلا غرابة أنهّ أخرجهم من جمع الدّواب في هذه الآية الّتي تتحدّث 6»عصمة جميع الملائكة

.على أخصّ خصائص الملائكة وهي السّجود

تجلّت الدّلالات القرآنية لها، فتارة توسعت "الدّابة"في استعمال متميّز للفظة 

لتشمل كلّ مخلوقات السّماء والأرض، في فهمٍ يصل إلى المتلقي دون إكراه أو غرابة، ثمّ تتّسع 

مرةّ أخرى لتشمل كلّ مخلوقات السّماء والأرض عدا الملائكة الكرام، في استعمال بسيط 

ز، يجعل المتلقي أليا يدرك أنهّ من المستحيل أن تندرج الملائكة مع باقي المخلوقات في معج

.45، ص20ج لرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ا)1
.50:سورة النّحل، الآیة)2
.27:سورة الأنبیاء، الآیة)3
.06:سورة التحریم، الآیة)4
.206سورة الأعراف، الآیة )5
، مجلة جامعة الشّارقة للعلوم الشّرعیّة -دراسة قرآنیّة-اللطّیف رجب عبد العاطي، السّجود وآثاره النّفسیّةمحمد عبد )6

70، ص2، العدد 3، المجلدّ 2006یونیو -ھـ 1427لى ,والإنسانیة، جمادى ال
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نفس المرتبة، وسجودهم عبادة حقيقيّة، كلّ ذلك تتجسّد بواسطة لغة العرب، لكنّ الجديد 

لغة القرآن أنهّ في كلّ شأن يتناوله من شؤون القول يتخيرّ له أشرف المواد، وأمسّها رحما «في 

عنى المراد، وأجمعها للشّوارد، وأقبلها للامتزاج، ويضع كلّ مثقال ذرةّ في موضعها الّذي هو بالم

��ƨǴǷƢǰǳ¦�Ǿƫ°ȂǏÂ��ƨǠǏƢËǼǳ¦�Ǿƫ¡ǂǷ�Ëȏ¤�ǾǜǨǳ�Ŀ�ŘǠŭ¦�ƾŸ�ȏ�Ʈ ȈŞ��Ǿƥ�ǪƷ¢�ȆǿÂ�Ƣđ�ǪƷ¢ ولا

1Ȃǿ�Ǯ»يجد اللّفظ في معناه إلاّ وطنه الأمين، وقراره المكين ǳ̄�ǺǷ�¦°Ƣđ¤�ǂưǯȋ¦�ǲƥ�� ّأن

الألفاظ تفرض منطقها على المتلقّي، وتوصل له المعنى الّذي يريده السّياق بلا أدنى نشاز، 

  .هنا" الدّابة " على غرار لفظة 

:ما على الأرض عدا الإنسان الدّواب تشمل كلّ :المظهر الثالث)3.1.1.3

«: قال االله تعالى           

           

          

     «2

كل دلالة في الخطاب القرآني تكون بإعمال عناصر السّياق العام، والمعنى الإجمالي الّذي 

االله سبحانه  وتعالى وإنفراده بسجود كلّ  لإلوهيةتحمله الآيات، ومن ظاهر الآية بيان 

إنفراد جملة مستأنفة لابتداء استدلال على «المخلوقات له، الحيوات والجمادات، وهذه الآية 

االله تعالى بالإلهيّة، وهي مرتبطة بمعنى قوله تعالى        3

المخلوقات  كلّها عاقلها وجمادها، شاهدة بتفرّد ارتباط الدّليل بالمطلوب، فإنّ دلائل أحوال 

.92، ص، دار القلم، الكویت، دت، دط-نظرات جدیدة في القرآن الكریم–مّد درّاز، النبأ العظیم مح) 1
.18سورة الحج، الآیة )2
.13سورة الحج، الآیة )3
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من دون االله ما لا يضرهّ ولا االله بالإلهية، وفي تلك الدّلالة شهادة على بطلان دعوة من يدعو 

"الدّواب"، إذ هي من الآيات الّتي تعظّم االله سبحانه وتعالى، لكن ما دلالة لفظة 1»ينفعه

الّتي حملتها الآية؟

عند تفحّص العناصر اللّغوية الّتي تحملها الآية، نجد أنّ الدّواب هنا تحمل كلّ ما 

:"يدبّ على الأرض باستثناء الإنسان، وذلك بدليل قوله تعالى     

 " فالناّس هنا لا تنتمي إلى صنف الدّواب، وذلك لا جرم من أجل أن يوصل ،

منعدمة ، إنّ الصفات المشتركة بين العناصر المذكورة في الآية دلالات قد تبدو في أوّل الأمر 

هو " ما في السموات، مافي الأرض، الشّمس، القمر، النّجوم، الجبال، الدّواب، النّاس"

أجود  «ولكن هل تتّفق هذه المخلوقات في طريقة السّجود الله؟ ؛ لأنّ السّجود الله تعالى،

�ǾǳȂǬǯ�ȂǿÂ��ńƢǠƫ�ƅ�ƨǠȈǘǷ�ƾƴǈƫ�ƢËĔ¢�°ȂǷȋ¦�ǽǀǿ�®ȂƴËǇ�Ŀ�ǽȂƳȂǳ¦" 

                     

   "2 ،"           "  3،"

     "4 ،"        "
5«6 ،

فسجود هذه المخلوقات بمعنى الانقياد، أمّا سجود النّاس بمعنى العبادة والطاّعة، لذلك كان 

التعميم بالنّسبة للدّواب؛ بمعنى أن كلّ الدّواب تسجد الله سجود انقياد، ولم يكن هذا التّعميم 

.226،ص17جشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا)1
.11سورة فصلت، الآیة )2
.40سورة النّحل، الآیة )3
.74سورة البقرة، الآیة )4
.44سورة الإسراء، الآیة)5
.20، ص23جرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ال)6
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، ولو كان النّاس في صنف الدّواب في ""قال ــــــبالنّسبة للنّاس، ف

هذه الآية، لظُنَّ أنّ كلّ النّاس يسجدون كما أنّ كلّ الدّواب والملائكة يسجدون، فكانت 

هنا وهي جمع دابةّ شاملة لكلّ ما يدبّ فوق الأرض باستثناء الإنسان، وإن  "الدّواب"لفظة 

سبحانه هو الّذي بثهّ في الأرض، كان هذا الإنسان قد تساوى مع بقيّة الدّواب في أنّ االله

وهو الّذي يرزقه وهو الّذي يقدر له، إلاّ أنهّ اختلف مع هذه الدّواب اختلافا شديدا في  

سجود الموجودات غير الإنسانية ليس غلاّ دلالة «كيفيّة السّجود الله تعالى، ولا شكّ في أنّ 

ƴËǈǳ¦�ŚǠƬǇƢǧ��ƅ¦�ǪǴş�̈ǂËƼǈǷ�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�©¦®ȂƳȂŭ¦�Ǯ Ǵƫ�ƢËǷ¢Â��̧ ƢȈǘǻȏ¦Â�ŚƼǈƬǳ¦�ƨǳƢū�®Ȃ

دلالة حال الإنسان على عبوديته الله تعالى فلما خالطها إعراض كثير من الناّس عن السجود 

الله تعالى، وتلبسّهم بالسّجود للأصنام كما هو حال المشركين غطّى سجودهم الحقيقي على 

ǿƢǌŭ¦�ËÀȋ��ńƢǠƫ�ƅ�ǶȀƬȇ®ȂƦǟ�ȄǴǟ�¾¦Ëƾǳ¦�Ä±ƢĐ¦�®ȂƴËǈǳ¦ الحال، فلم دة أقوى من دلالة

يثبت لهم السّجود الّذي أثبت لبقيّة الموجودات وإن كان حاصلا في حالهم كحال المخلوقات 

هنا وإن اتّسع لكلّ المخلوقات الّتي تمشي في ، فالاستعمال القرآني للفظة الدّواب1» الأخرى

ة، ودلالة خفيّة لا تظهر الأرض، إلاّ أنهّ ضاق عن النّاس، وذلك من أجل خدمة فكرة جليل

.إلاّ بمقارنة الأشياء، والبحث في كل أجزاء الآية وربطها مع بعضها

ها في سياق قرآني إنّ الدّلالة القرآنيّة تحتمل مشارب مختلفة للمعنى، تتجمّع كلّ 

ه أكثر من معنى، وهذا هو وجه الإعجاز، وهو أنّك كيفما حملت الاستعمال واحد، يتأتى ل

القرآني تجسّدت لك دلالات لم تظهر في الاستعمال الأول، وإذا تفحّصنا هذه الآية، ورجعنا 

إلى التّاريخ العربيّ القديم، سنجد أنهّ لا مناص من إخراج النّاس من جموع الدّواب في هذه 

°̈ƢƦǟ�ƢËĔȋ��ƨȇȉ¦�ƢēƾƦǟ�ƾǫ�ƨȇȉ¦�ǽǀǿ�Ŀ�̈°Ȃǯǀŭ¦�ǂǏƢǼǠǳ¦�Ëǲǯ�ËÀ¢�Ǯ ǳ̄��§ǂǠǴǳ�ǞȇǂǬƫ�Ǻǟ

فالشّمس كانت تعبدها حمير، وهم قوم بلقيس، والقمر كانت كنانة «قبيلة من قبائل العرب، 

تعبده قاله ابن عبّاس، وكانت تميم تعبد الدبران، وكانت لخم تعبد المشتري، وكانت طيء 

.226،ص17، ج)ذ.س.م(محمد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، )1
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ش تعبد الشّعرى، وكانت أسد تعبد عطارد، وكانت ربيعة تعبد المرزّم، تعبد الثرّياّ، وكانت قري

والجبال والشّر منها النّار والأصنام والحجارة والخشب، والدّواب وفيها البقر وغير ذلك مماّ 

، لذلك من البلاغة بمكان إلاّ يدرج الناّس في صنف 1»عُبِدَ من الحيوان كالدّيك ونحوه

نّ االله سبحانه وتعالى في معرض يبينّ فيه للنّاس أنّ كلّ المخلوقات الدّواب في هذه الآية؛ لأ

الّتي عبدتموها قبلا تسجد الله طوعا الله، على عكس كثير من البشر الّتي عبرّ عنها بقوله 

"    ."

الإمساك بالمعاني الخفيّة والّتي غالبا ما تكون أكثر إنّ السّياقات القرآنيّة تعمل على 

عمقا وتأثيرا من المعاني الظاهرة، ولذلك دائما ما نجد أنّ االله سبحانه وتعالى يدعونا إلى 

ǂǌƦǴǳ�ƾȈǟÂÂ�ƾȇƾē�¼ƢȈǇ�Ŀ�ńƢǠƫÂ�ǾǻƢƸƦǇ�¾ȂǬȇ��ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ�ǂËǰǨËƬǳ¦Â�ǂËƥƾËƬǳ¦:»

             

              

 «2 في هذه الآية كل المخلوقات الّتي تدبّ على الأرض "دابةّ"، شملت لفظة

عدا الإنسان بدليل أنهّ ذكر النّاس في بداية الآية، وإنّ هلاك الدّواب منوط بجرائم النّاس، 

إذا كان االله يؤاخذ النّاس بما كسبوا فما بال الدواب يهلكون؟ نقول «وقد قال البعض 

واب نعمة، فإذا كفر الناّس يزيل االله النّعم، والدّواب أقرب أنَّ خَلْق الدّ : الجواب

وذلك بيان لشدّة العذاب وعمومه، فإنّ بقاء الأشياء بالإنسان، كما أنّ بقاء ...النّعم

�Ƣđ�ǞǨƬǼȇ�ËĽ� ƢȈǋȋ¦�ȄǬƦƬȈǧ�ƢȀƸǴǐȇÂ� ƢȈǋȋ¦�ǂËƥƾȇ�ÀƢǈǻȍ¦�ËÀȋ�Ǯالإنسان بالأشياء ǳ̄Â��

لا يبقى من الإنسان من يعمّر فلا تبقى الأبنية والزّروع فلا الإنسان،، فإذا كان الهلاك عاما

عبد السلام عبد الشافي محمد، دار الكتب العلمیة، بیروت، :في تفسیر كتاب العزیز، تحابن عطیّة، المحرّر الوجیز)1
.113، ص4، ج1،2001ط
.45سورة فاطر، الآیة )2
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، 1»تبقى الحيوانات الأهليّة لأنّ بقاءها بحفظ الإنسان إياّها عن التلف والهلاك بالسّقي

§�¦�Ƣđ�ǞǨƬǼȇ�ŖËǳ"دابةّ"وبالتّالي وبصورة آليّة نكتشف أنّ لفظة  ¦ÂËƾǳ¦�Ëǲǯ�ǲǸǌƬǳ�ƪ ǠǈËƫ¦�ƢǼǿ

الدّواب الّتي خلقها االله بصفة عامّة، والغاية من وراء هذا البشر بصفة خاصّة، وكلّ 

الاستعمال أن ينذر االله سبحانه وتعالى البشر بأنّ الدّواب نعَِم من االله، وبالتّالي فبقاؤها أو 

�¦ÂƾǋŚǳ�² ƢËǼǴǳ�¦°¦ǀǻ¤�ÀƢǯ�ƢȀǯȐǿƜǧ��ǶǿƢȇƢǘƻÂ�ǶđȂǻǀƥ�ÀȂǿǂǷ�ƢŮ¦Â±.

�Ƣēȏȏƾǳعن طريق استعمالات مختلفة، والتّجلّي الأخير "دابةّ"يتواتر المعنى في لفظة         

�Ŀ�ŚƦǯ�¼¦ǂǣ¤�ń¤�«ƢƬŹ�ǞǇ¦Â�̧ ȂǓȂǷ�ȂǿÂ��ƾȈǟÂÂ�ƾȇƾē�¼ƢȈǇ�Ŀ�ǾËǻȋ�¦ŚƯƘƫ�ǂưǯ¢�ÀƢǯ

الأداء القرآني يمتاز بالتّعبير عن قضايا ومدلولات ضخمة «المعاني والتّجلّيات الدّلاليّة، ولكنّ 

يعبرّوا فيه عن مثل هذه الأغراض، وذلك بأوسع مدلول في حيّز يستحيل على البشر أن 

فدعا القرآن الكريم إلى الدّقّة في ...وأدقّ تعبير، مع التّناسق العجيب بين العبارة والمدلول

التّعبير والإحكام فيه، حتىّ لا يصحّ أن يقع لفظ مكان آخر فتضلّ المعاني بين الاحتمالات، 

والاحتمال، لذلك شُحِنت ألفاظ القرآن الكريم 2»لشّكّ وتتوه الأغراض والمقاصد في ظلال ا

.بالدّلالات المعبرّة

عُبـِّرَ في هذه الآية بلفظ الدّواب من باب التّهديد، ولكنّها أعطت معاني أخرى من بينها 

انّ هلاك الدّواب هو نتيجة وتحصيل حاصل لهلاك أشياء أخرى مهمّة في حياة النّاس، ومن 

و آخذهم لانقطع القطر، وفي انقطاعه انقطاع النّبت فكان لا تبقى على ل«ذلك أنهّ تعالى 

ظهرها دابةّ، وعن أبي هريرة رضي االله عنه انهّ سمع رجلا يقول أنّ الظالم لا يضرّ إلا نفسه

لا واالله بل إن الحبارى في وكرها لتموت بظلم الظالم، وعن ابن مسعود رضي االله : فقال

، فهلاك الدّواب نتيجة لهلاك أمور أخرى 3»ره بذنب ابن آدمكاد الجعل يهلك في جح:عنه

.تقوم عليها حياة هذه الدّواب الّتي كانت جميعها مسخّرة للنّاس

37، ص20جرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ال)1
.86،ص1983عبد الفتّاح لاشین، صفاء الكلمة، دار المریخ للنّشر والتّوزیع، الریاض، المملكة العربیة السّعودیّة، )2
.61، ص20جفخر الرّازي،التّفسیر الكبیر، ال)3
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يجد أنّ كلّ استعمال يحمل دلالة "دابةّ"إنّ المتفحّص للآيات الّتي وردت فيها لفظة 

Ŀ�ƢȀǠǷ�Ǧ ǴƬţ�ƢĔ¢�Ëȏ¤�ǲǏȋ¦�Ŀ�ƢȀƬǬƥƢǇ�ǞǷ�ƪ đƢǌƫ�À¤Â الفروع، بل لقد حمل القرآن

الكريم معجما لغويا متميّزا حتىّ وإن كان نزل بلغة العرب إلاّ أنهّ سمى عليها، ففي الآية 

�ƢŠ�¦°¦ǀǻ¤Â�Ǿǳ�¦ƾȇƾē�ÀƢǈǻȍ¦�¦ƾǟ�µ"دابةّ"السّابقة، اتّسعت لفظة  °ȋ¦�ȄǴǟ�Ë§ ƾȇ�ƢǷ�Ëǲǰǳ

:سيلقاه، وفي سياق أخر يقول االله سبحانه وتعالى

»      «1 هذه الآية ،

«: معطوفة على قوله تعالى       «2 ،

تدعو إلى هذه من الآيات الّتي تُظهر قدرة االله ووحدانيته بالملك والخلَق، ومن الآيات الّتي 

ا ينتفع به من دواب، لذلك التّدبرّ في آيات االله في الكون، انطلاقا من الإنسان نفسه مرورا بم

هنا لتشمل كلّ ما يدبّ على الأرض، سواء انتفع به الإنسان أو لم "دابةّ"اتّسعت لفظة 

عنى أن والم«ينتفع عدا الإنسان، والغاية من ذلك جليلة نصل إليها بعد تحليل معنى الآية، 

�ǾËǻ¢Â��ƨǟȂǼǐǷ�ƢËĔ¢�¦ȂǸǴǟ�ƶȈƸËǐǳ¦�ǂǜǼǳ¦�µ °ȋ¦Â�©¦ȂǸËǈǳ¦�Ŀ�¦Âǂǜǻ�¦̄¤�®ƢƦǠǳ¦�ǺǷ�śǨǐǼŭ¦

لابدّ لها من صانع، فآمنوا باالله واقرّوا، فإذا نظروا في خلق أنفسهم وتنقّلها من حال إلى حال 

أيقنوا وانتفى وهيئة إلى هيئة، وخلق ما على ظهر الأرض من صنوف الحيوان، ازدادوا إيمانا و 

عنهم اللّبس، فإذا نظروا في سائر الحوادث الّتي تتجدّد في كلّ وقت كاختلاف اللّيل والنّهار 

،فالضّرورة ملحّة إلى إخراج الإنسان من جموع الدّواب في هذه 3»استحكم علمهم وخلُص

لاّ عن باقي الآيةّ، وذلك لأنّ الأمر هنا تدبرّي، فالأنسب لهذا المقام أن يكون الإنسان مستق

.الدّواب من أجل أن يتفكر في خلق االله وبديع صنعته

.04سورة الجاثیة، الآیة )1
.03سورة الجاثیة، الآیة )2
.481، ص5ج الزّمخشري، الكشاف، جار الله)3
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فقد قدّمت كلّ المخلوقات 1إنّ النّظم القرآني معجز، فكما ورد سالفا في آية السّجود

عن الإنسان في الذكّر؛ وذلك لأنّ سجود هذه المخلوقات سجود انقياد وطواعيّة، ولكن في 

ان عن الدّواب، وفُصل بينهم في المعنى، وذلك أنّ النِعم الّتي هذه الآية فقد قُدِّم ذكر الإنس

أنعمها االله على بني آدم تفوق تلك الّتي أنعمها على بقيّة الدّواب، ولعلّ من أبرز النّعم، والّتي 

خلقة متميّزة، وكرّمه، «تدعو إليها الآية هي نعمة التدبرّ والتّفكر؛لأن االله خلق هذا الإنسان 

جعل خلقته من عالم الغيب وعالم الشّهادة، وبما جعل له وظيفة في الأرض وحملّه وفضّله، بما 

، فكان من البلاغة والإيحاء بمكان 2»من أمانة فيها بمؤهلات خلقه ومعرفته من حسن وعقل

أن يقَدَّم ذكر الناس في هذه الآية عن الدّواب، والأبلغ منه عدم إدراج الإنسان في صنف 

ر في أنّ كلّ مخلوق مهما صَغُر شأنه دليل من دلائل عظمة االله سبحانه الدّواب؛ حتىّ يتفكّ 

"وتعالى، لذلك ختم هذه الآية بقوله :     " ّ؛ أي لأصحاب الحق

واليقين الّذين يجتهدون في فهم هذه الدّلائل، والّذين قدَّم ذكرهم عن كلّ المخلوقات الأخرى 

.التدبرّ والتّفكّر المغروسة فيهمعملا بخاصّيّة 

انطلاقا مماّ سبق، نجد أنّ الخطاب القرآني في تحليلاته الدّلاليّة يعمل على أن يبرز 

لأولئك الّذين لديهم قدرة عقلية كافية لإدراكها «آيات الكزن الفسيح، بسمائه وأراضيه 

، ومعنى هذا وفقا للفهم الّذي يتيحه القرآن أنّ كلّ ما نسميه ظواهر طبيعيّة "كآيات"

كلّ ذلك ...المطر والريّح، وبناء السّماء والأرض، وتعاقب اللّيل والنّهار، وتحولات الريح:مثل

مجرّدة، بل بوصفه علامات أو رموزا كثيرة تدلّ على لا ينبغي أن تفُهم كظواهر طبيعيّة 

ل الإلهي في شؤون البشر، وأدلةّ على العناية الإلهيّة، والرّعاية والحكمة الممنوحة من التّدخّ 

.، وهو ما يسمّى بالتّدبرّ 3»االله

.18في سورة الحج، الآیة ذلك)1
المجلةّ الأردنیة في الدّراسات ،راجح عبد الحمید كردي بني فضل، النبوّة ضرورة لخلقة الإنسان ولتأسیسھ المعرفي)2

.193م ،ص2010/ھـ2،1431الإسلامیة، المجلد السادس، العدد
3

.215-214ص، -آنیة للعالمالرؤیة القرعلم دلالة -توشیھیكو إیزوتشو، الله والإنسان في القرآن)
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كلّ العناصر اللّغويةّ في آيات الخطاب القرآني تتظافر من أجل إنجاح الدّلالة المرادة، كما 

: في قوله تعالى  »       

 «1.

إنّ أمر الرّزق من أكثر الأمور الّتي تشغل الإنسان في حياته؛ لأنهّ يضمن بقاءه 

من وامتداده في الأرض، جاءت هذه الآية لترسم خط رزق المخلوقات في الأرض، فبالرّغم 

بحيث شملت كلّ الدّواب الّتي تمشى على الأرض إلاّ الإنسان وذلك "دابةّ"في لفظة التّعميم 

-من أجل خدمة دلالة عميقة تتفتح بعد سرد سبب نزول هذه الآية، فلما أمر االله رسول االله

ومن أسلم بمكّة بالهجرة، خافوا الفقر والضيعة فكان يقول الرّجل -صلى االله وعليه وسلّم

فيبينّ االله لهم أنهّ ما من دابةّ فنزلت الآية، 2بلدة ليست لي فيها معيشة كيف أقدم: منهم

استدلال على ضمان رّزق المتوكّلين من «فوق هذه الأرض إلاّ واالله يرزقها، وهذه الآية 

المؤمنين، وتمثيله للتّقريب بضمان رزق الدّواب الكثيرة الّتي تسيير في الأرض لا تحمل رزقها، 

"لوحشيّة، والقرينة على هذا الاستعمال هو قوله تعالى وهي السّوائم ا   

  " والّذي هو استئناف بياني لبيان وجه سوق قوله تعالى"    

   "«3 والمراد من هذه الهندسة البديعة في تصوير هذا المشهد هو إظهار ،

فصل االله سبحانه وتعالى بين الدّواب أنّ االله يسيرّ خلقه لأسباب الرّزق، ففي هذه الآية 

والبشر، وذلك لحكمة ودلالة خفيّة، وهي أنهّ سبحانه وتعالى يرزق الدّواب الضّعاف الّتي لا 

شر، كما أنّ هذا الاستعمال يحمل دلالة شريفة أخرى، وهي أن تخبئ رزقها، فما بالك بال

.60سورة العنكبوت، الآیة )1
4/324، ابن عطیّة،المحرر الوجیز، ج21/11، الألوسي، روح المعناي،ج4/559الزمخشري، الكشاف ج:ینظر)2
.25، ص21جاشور، التحریر والتنویر، محمّد الطّاھر بن ع)3
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تُظهر أنّ النّاس والدّواب سواسية في أنّ االله سبحانه وتعالى يرزقهم؛ ويبينّ للنّاس أنهّ هو 

الّذي يسخّر لهم الرّزق، حتىّ وإن كان النّاس أقوياء مطيقين إلاّ أنّ االله هو الّذي يقدّر لهم 

.أسباب الرّزق والكسب

إنّ الآيات الّتي تبرز عظمة الخالق وروعة المخلوق مبثوثة في ثنايا الخطاب القرآني،  

كلّها تعمل على عرض الكون وعظمته ككتاب مفتوح يشهد بألوهية االله وفردانيته، ولكن 

:دائما ما توظف هذه الآيات من أجل خدمة معان أخرى هامشية وعميقة، ومنه قوله تعالى

»               

                     

   «1 ،هذه الآية وردت في معرض إظهار مخلوقات االله سبحانه وتعالى ،

��ÀƢǈǻȎǳ�̈ǂËƼǈǷ�©ƢǫȂǴƼŭ¦�Ëǲǯ�ËÀ¢�ƾËǯƚƫ�ƢËĔ¢�ƢǸǯ���ǪǴŬ¦�Ŀ�ƅ¦�̈°ƾǫ�±Őƫ�ȆȀǧ��ƢȀǟȂǼƫÂ

أي أنّ كلّ ما أوجده االله سبحانه وتعالى في هذا الكون الفسيح هو في الحقيقة موجود لينتفع 

في أثناء دلائل صفة الحكمة الامتنان بما  دمجأ«وقد حكيم، ه وتعالى به النّاس، فاالله سبحان

"في ذلك من منافع للخلق بقوله         " ّفإن ،

�ƢĔƢƦǳƘƥ�̧ ƢǨƬǻȏ¦Â�ƢȀǋȂƷÂÂ�ƢȀǈǻ¦Â¢�¿Ȃū�ǲǯ¢�ǺǷ�² ƢËǼǳ¦�Ǿƥ�ǞǨƬǼȇ�ƢǷ�ƨƯȂưƦŭ¦�§ ¦ÂËƾǳ¦�ǺǷ

�ƢǿËÂƾǣÂ�ƢȀǘƥ¦ǂǷ�Ŀ�Ƣđ�ǲËǸƴËƬǳ¦Â�ƢȀȈǴǟ�ǲǸū¦Â�ƢĔƢǼǇ¢Â�ƢĔÂǂǫÂوأصوافها وجلودها 

، فلا يحسن أن يندرج ذكر الإنسان مع الدّواب في هذا السّياق، فقد اتّسعت 2»ورواحها

هنا فشملت كلّ ما يدبّ على الأرض عدا الإنسان، فهو المخاطب في " دابة"دلالة لفظة 

الآية من باب توبيخ الكفّار وهو ما يؤكّده سياق هذه الآية بآيات الامتنان كما أنّ هذه

.10سورة لقمان، الآیة )1
.146، ص21جاشور، التحریر والتنویر، محمّد الطّاھر بن ع)2
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«الآية الّتي تلي عند قوله تعالى             

      «1

والّتي كانت تشمل كلّ "دابةّ"إنّ تراكيب السّياقات الّتي جاءت فيها لفظة 

المخلوقات في الأرض عدا الإنسان، جاءت على نحو بليغ خدم معاني مختلفة، وجمع بينها في 

سياقات متقاربة تطفو الدّلالات فيها إلى السّطح من وراء كلّ توظيف، وهذه ميزة الخطاب 

تقرأ القطعة من القرآن فتجد في ألفاظها من الشّفوف والملاسة والإحكام «القرآني، فأنت 

والخلوّ من كلّ غريب ما يسابق به مغزاها إلى نفسك دون كدّ خاطر ولا استعادة حديث،  

كأنّك لا تسمع كلاما ولغات بل ترى صورا وحقائق ماثلة، وهكذا يخيّل إليك أنّك أحطت 

، لكنّك إذا رجعت إليه مرةّ أخرى تجلّت لك معان لم 2»به خبرا ووقعت على معناه محدودا

.تلحظها في كرتّك الأولى

:دابةّ"تضييق دلالة لفظة )2.1.3 "

إنّ المتفحّص لحياة المفردات في شتىّ اللّغات لا ينكر حتميّة وجود التغّير الدّلالي 

غات، واللّغة العربية شاهدة على فيها؛ لأنهّ كما أسلفنا يعتبر مظهرا من مظاهر حياة هذه اللّ 

�Ëǲǯ�ƪ ǠŦ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ƨǤǳ�Ǻǰǳ��Ƣđ�ǶǴǰƬǸǴǳ�ƨȈǟ¦ȂǗÂ�ƨǻÂǂǷ�©ƢǤËǴǳ¦�ǂưǯ¢�ƢËĔȋ�ËŚǤËƬǳ¦�¦ǀǿ

أنواع التغيرّ والتّطوّر الدّلالي، لكنّها خالفت قانون تغيرّ اللّغات، والدّليل على ذلك أننّا نجد 

متن الخطاب القرآني، جعلت منها   شديدة فيتعرضت لعمليات تغيرّ "دابةّ"مفردة ما مثل 

، -كما سيرد لاحقا- ، ثمّ تضييق فتارة أخرى-كما ورد في المبحث السّابق-توسّع تارة0

.11سورة لقمان، الآیة )1
.100ص العظیم، محمد درّاز، النبأ )2
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�ÀƢǯ�ƢǷ�ƢƦǳƢǣÂ��ƢŮƢǸǠƬǇ¦�ƨǬȇǂǘƥ�ƨǗȂǼǷ�Ƣē°ÂŚǇÂ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�Ŀ�· ƢǨǳȋ¦�¨ƢȈƸǧ

الاستعمال البياني «الاستعمال القرآني للمفردات استعمالا فنـّيّا بديعا، ومعلوم أنّ 

��Ǿƫ¦ǀƥ�ǶƟƢǫ�ŃƢǟ�ǎ ËǼǳƢǧ��́ ƢŬ¦�ǎ ËǼǳ¦�ƨȈǼƥ�ƞǌǼȇ�ƢǷ�Ȃǿ�ƨǤËǴǳ�Ä±ƢĐ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦Â فيه تتزايد

ت بين الدّوال المنتجة لعدد غير متناه من الدّلالات، تدور جميعها داخل إطار موحّد، العلاقا

1�̧»وما يحكمها ويجمعها هو السياق ¦ƾƥȍ¦Â�°ƢǰƬƥȏ¦�ȄǴǟ�ƢȀƬǳȏ®Â�Ƣē°ƾǫ�ǲËǠǨȇ�ƢËŲ.

إنّ تضييق الدّلالة في مفهومه هو قَصْر اللّفظ العام على بعض أفراده، ويسمّى  

ȂǇ�µ¦ ��"دابةّ"صيص، وإنّ مفردة كذلك بالتّخ °ȋ¦�ȄǴǟ�Ë§ ƾȇ�ƢǷ�Ëǲǯ�ƢËĔ¢�¿ƢǠǳ¦�ƢȀǷȂȀǨǷ�Ŀ

كان هذا الدّبيب هيّنا أو قوياّ، وهو ما تعارف عليه النّاس وألفوه، ولكنّ الخطاب القرآني قد 

وظّف هذه المفردة من اجل خدمة دلالات وجماليات فنـّيّة، فتغيرّ هذه اللّفظة توسعا أو 

́�تضييقا من أج ¦ȂŬ¦�ǽǀŮ�ǾËǻ¢�¿ȂǴǠǷÂ��Ƣē¦®ǂǨǷÂ�ƨǤËǴǳ¦�Ŀ�ƨËȈËºǼǨǳ¦�́ ¦ȂŬ¦�ǽǀǿ�ƾȈǈš �ǲ

قدرة على إبراز المعنويات وتشخيص القضايا العقليّة بقوالب تغلب عليها عناصر الحس «

والمشاهدة، لتلتي الصّورة بالمضمون، وتقترن المعاني بالألفاظ، بل لتتعانق اللّغة والفكر 

الفنـّيّة للقول تكون في  وظيفة الذه فــــــلى هــــــــظيفة الأداء الفنيّ للقول، وعمتضامنين في إخراج و 

©ƢººººȇȂǼǠŭ¦�ǎ ȈƼººººººǌƫÂ��ÀƢȈǠǴǳ�©ȏȂȀĐ¦�Ǧ ǌǯ«2 وليست سردا وعرضا لحقائق ،

إلى مستويات دلاليّة راقية، خاصة "دابةّ"ومعلومات، وعليه سما التّوظيف القرآني للفظة 

:في مستواها الضّيّق، فجسّدت مظاهر دلالية أبرزهاعندما استعملها 

:تشمل الحيوانات الوحشية فقط" دابةّ"لفظة : المظهر الأول)1.2.1.3

تجسّدلكريم في بعض المواضع من أجل أن في القرآن ا" دابةّ"ضيّقت دلالة لفظة 

«:دلالات وأحكام، ومن ذلك قوله تعالى         

جنان منصور كاظم الجّبّوري، التّطوّر الدلالي للألفاظ في النّص القرآني، أطروحة مقدّمة لنیل شھادة الدّكتوراه، )1
.150،ص2005/ھـ1426جامعة بغداد، كلیة البنات ابن رشد، 

.152-151، صالمرجع نفسھ)2
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              

    «1 يبينّ االله سبحانه وتعالى في هذه الآية ظاهرة الاختلاف بين ،

قسم : ضمنياّ هذه الأجناس إلى ثلاثة أقسامالأجناس الحيّة الموجودة في هذا الكون، فقسّم 

يختصّ بالجزء العلويّ من الكون أي السّماء المتمثّل في الطيّور، لكنّه لم يذكر السّماء في 

الآية؛ لأنهّ هناك من الطيّور ما لا يطير، وقسم ثان يشمل كلّ الدّواب على الأرض، وقسم 

 سبحانه وتعالى القسمين الأوّلين أخير وهو المخاطب في الآية وهو الإنسان، وصف االله

"ǾǳȂǫÂ��ǂǌƦǳ¦�ƨËǷ¢�ǲưǷ�ǶǷ¢�ǶËĔ¢�ȄǴǟ"الدّواب والطير" :  " ؛ أي

، فالحكمة من 2مكتوبة أرزاقها وآجالها وأعمالها كما كتبت أرزاقكم وآجالكم وأعمالكم

والطيّور وهو العمل على لتدلّ على كلّ المخلوقات عدا البشر "دابةّ"تضييق دلالة لفظة 

.إظهار الأجناس الكبرى الّتي يحملها هذا الكون

الكفّار طلبوا من «إنّ الغاية من وراء إظهار الاختلاف بين المخلوقات هو أنّ 

الإتيان بالمعجزات القاهرة الظاّهرة، فيبينّ االله تعالى أنّ عنايته -صلّى االله عليه وسلّم-النبيّ 

جميع الحيوانات كما وصلت إلى الإنسان، ومن بلغت رحمته وفضله إلى حيث لا وصلت إلى 

يبخل به على البهائم كان بأن لا يبخل على الإنسان أولى، فدلّ منع االله من إظهار تلك 

،فالتّقسيم لهذه 3»السّائلين في إظهارهاالمعجزات القاهرة على أنهّ لا مصلحة لأولئك

.جّة على قدرة االله وبديع خلقهالمخلوقات من باب إثبات الح

لها في إنّ المفردة القرآنيّة لها القدرة على أن تتجسّد في تمثّلات لغويةّ لا تتاح 

الّتي فتحت الباب أمام "دابةّ"الاستعمال اللّغوي العادي، كما هو الحال بالنّسبة للفظة 

.38سورة الأنعام، ص)1
.443-442، ص2جمخشري، الكشاف، جار الله الزّ :ینظر)2
.225-224، ص12جرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ال)3
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واعتمادها بطريقة أو بأخرى، الترّجيحات والاحتمالات، وكلّ هذه الترجيحات يمكن حملها

�ŖËǳ¦Â��ƢŮƢǸǠƬǇ¦�ǽȂƳÂ�ń¤�ƪ ǨƬǴÆȇ�ȏ�ƾǫ�ŖËǳ¦�̈®ǂǨŭ¦�ǽǀǿ�Ƣđ�¾ÂƢÈǼÈºƬÉºƫ�ŖËǳ¦�Ƣȇ¦ÂËǄǴǳÂ�¿ƢȀǧȌǳ�ƢǠƦƫ

�ƨËȇȂǤËǴǳ¦�©ȐȈưŤ�ƢǼǳ�ȄËǴƴƬƬǳ��ƨǳȏËƾǳ¦�ǂŞ�Ŀ�́ ȂǤƫ�À¢�ń¤�ƢǗƢƦƬǟ¦�¦ǀǰǿ�ƪ ǴǸǠƬǇ¦�ƢËĔ¢�ƾǬÈƬǠÉȇ

بتنبيه «ن عاشور قد حمل هذا التّوظيف بأنّ له علاقة المنفتحة، حتىّ أنّ محمد الطاّهر ب

�ƨËȈǫȂǴƼŭ¦�ƨǯ°Ƣǌŭ¦�ȄǴǟ�ǾȈƦǼƫ�ǶǰǳƢưǷ¢�ǶǷ¢�ƢËĔƘƥ�°ƢƦƻȍ¦�ËÀƜǧ��À¦ȂȈūƢƥ�ǪǧËǂǳ¦�ȄǴǟ�śǸǴǈŭ¦

":وصفات الحيوانيّة كلّها، وفي قوله       " إلقاء للحذر من

�̧ǂËǌǳ¦�ȄĔ�ƢŠ�ƢȀȈǴǟ� ¦ƾƬǟȏ¦�Śǣ�ȆǿÂ�ǒ Ǡƥ�ǺǷ�ƢȀǔǠƦǳ�Ëǎ ƬǬȇ�ÀƢǯ�¦̄¤Â��ƢȀƦȇǀǠƫ�ǺǷ�ǾǼǟ

شاملة لكلّ "دابةّ"فلو جاءت لفظة  ،1»مكلّفة، فالاقتصاص من الإنسان لها أولى بالعدل

.المخلوقات كما ورد في بعض الآيات الأخرى لما استطاعت أن تعبرّ عن كلّ هذه الدلالات

ض إظهار قدرته، كان لزاما أن يبينّ تنوع خلقه لماّ كان االله سبحانه وتعالى في معر 

دلالة على عظم قدرته، ولطف علمه، «واختلافه، فكلّ ما ورد في الآية من تفصيل وإغراق 

وسعة سلطانه، وتدبيره تلك الخلائق المتفاوتة الأجناس، المتكاثرة الأصناف، وهو حافظ لما لها 

شأنٍ، وأنّ المكلّفين ليسوا بمخصوصين وما عليها، مهيمن عل أحوالها لا يشغله شأن عن 

فجاءت معاني هذه الآية متناسقة مع ألفاظها، ،2»بذلك دون من عداهم من سائر الحيوان

.بل ومتناسقة مع رصف ألفاظها الأوّل فالأول

.218، ص7جاشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن ع)1
.343، ص2ج الزّمخشري، الكشاف، جار الله)2
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«:في سياق متّصل قال االله تعالى      

              

«1

يصف االله سبحانه وتعالى في هذه الآية بديع خلقه وتنوعه واختلافه، فحدث تجزيء لدلالة 

، فتعرضت دلالة هذه اللّفظة إلى ؛ حيث أنهّ فصل بين النّاس والدّواب والأنعام، "دابةّ"لفظة 

¦�ǲƥ¤Â�ǂǬƥ�ǺǷ�ǂǌƦǳ¦�Ƣđ�ǞǨƬǼȇ�ŖËǳتضييق شديد جعلها تقتصر على كلّ الدّواب عدا الأنعام 

«�¦�ƢȀǼËȈƦȇ�ŖËǳ¦Â�ÀƢǈǻȍ¦�Ƣđ�ǞǨƬǼȇ�ŖËǳ¦�©Ƣǻ¦ȂȈū¦�ǲǸǌƫ�ň¡ǂǬǳ...وأحصنة ǂǠǳ¦�Ŀ�¿ƢǠǻȋ¦Â��

«: قوله تعالى          

«2، كما أخرج من ،؛ الأنعام هي ما يركبه الإنسان وما يأكل منه من الحيوانات

جموع الدّواب النّاس، ولعلّ الحكمة من وراء هذا التضييق الدّلالي الشّديد هو الإغراق في 

�¿ƢǠǻȋ¦Â�§ ¦ÂËƾǳ¦Â�² ƢËǼǳƢǧ��» ȐƬƻȏ¦�°ƢȀǛ¤�Ƣǿǂưǯ¢�ËÀ¢�ǲƥ�» ȐƬƻȏ¦�Ƣē¦̄�Ŀ�ǲǸŢ�©ƢǫȂǴű

يختلف حتىّ مع أبناء جنسهم، كاختلاف ألوان النّاس من أبيض وأسود واصفر وأحمر حسب 

، ودلالة إخراج الأنعام من عموم الدّواب هو أنهّ في سياق هذه الآية 3الاصطلاح الجغرافي

بين الدّواب والأنعام، فإنّ اللّفظة يعرض النّعم الّتي أنعمها االله على البشر، لذلك فصل 

��ƨǤËǴǳ¦�¼Ȃǧ�ƢËĔƘǯ�ƢȀƬǳȏ®�ƨËǫƾƥÂ�ƢŮƢǸǠƬǇ¦�ƨǬȇǂǘƥ�ÂƾƦƫ«، حتىّ ‘القرآنيّة تمتاز بدقة لا متناهيّ 

عليه مثل هذه الألفاظ إذا أرادها، ولكن لا تقع له مثل ألفاظ فإنّ أحدا من البلغاء لا تمتنع 

ƫ�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ�ƢËĔȋ��ƢȀǠǫ¦ȂǷ�Ŀ�À¡ǂǬǳ¦ ظهر في تراكيب ممتنعة، وتخرج من لغة الاستعمال إلى لغة

كما تمثّل هذه الدّقة أظهر ...الفهم، وتكوّن بتركيبها المعجز طبقة خاصّة داخل طبقات اللّغة

.28فاطر، الآیة سورة)1
.79سورة غافر، الآیة )2
.303، ص22جشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا:ینظر-)3
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�ƢËĔƘǯÂ�ÂƾƦƫ�ËŕƷ��ƨǸƟȐŭ¦�ƨǨËǐǳ¦�°ƢȈƬƻ¦Â��©ƢǨËǐǳ¦�śƥما تتمثّل في لحظ الفروق الدّقيقة 

في كلّ السياقات الّتي "دابةّ"، وكان هذا حال لفظة 1»ختياراتالاختيار الوحيد من جملة الا

وردت فيها بمعيّة العناصر اللّغوية العامّة، فتشكّلت بتمظهرات دلالية مختلفة باختلاف هذه 

  .السياقات

:تشمل الإنسان فقط" دابةّ"لفظة : المظهر الثاني)2.2.1.3

أعطى االله سبحانه وتعالى للإنسان مكانة راقيّة لم تحصل لأيّ مخلوق من مخلوقات االله 

«:المتنوعة، بل جعل الملائكة يسجدون له، ومتّعه وكرّمه، مصداقا لقوله تعالى 

              

        «2 وجعل الكون كلّه ،

»�ƨǜū�Ŀ�ǾǰǴē�À¢�ǞȈǘƬǈƫ�ŖËǳ¦Â��©¦Ëǂŭ¦�śȇȐǷ�ÀƢǈǻȍ¦�̈°ƾǫ�¼ȂǨƫ�ŖËǳ¦�ƨǴƟƢŮ¦�ǽ¦ȂǬƥ

الشّمس تعطي واحدة، الكون كلّه بتلك القوى الهائلة الموجودة فيه مسخّر لخدمة الإنسان، 

أشعتها له ولا تستطيع أن تعصي، والهواء يعطيه التنّفّس ولا يستطيع أن يرفض، والبحار 

�ǞǼŤ�À¢�°ƾǬƫ�Ȇǿ�Ȑǧ��Ƣē¦Śƻ�Ëǲǯ�ǾȈǘǠƫ�µ °ȋ¦Â��ȏ�¾ȂǬƫ�À¢�ǞȈǘƬǈƫ�ȏÂ�°ƢǘǷȋ¦�ǾȈǘǠƫ

الاعتدال ، كلّ ذلك كان تكريما لهم بالعلم والنّطق و 3»الزّرع، ولا أن توقف الثّمار عن الوجود

  .ولاسيما العقل

، 2مؤسسة الكویت للتقدّم العلمي، الكویت، ط،-دراسة توثیقیة، فنّیّة–أحمد مختار عمر، لغة القرآن )1
.145-144،ص1997

.70سورة الإسراء، الآیة )2
.10ص،10كتب والمكتبات، مصر، دت، دط، جالشعراوي، معجزة القرآن ، دار المحمّد متولي )3
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صنفا من قد جرّد لكن في بعض المواضع من الخطاب القرآني، نجد أنّ االله سبحانه 

البشر هذا التكريم، ووضعهم في مرتبة وضيعة لم يشغلها أحد قبلهم، وذلك مصداقا لقوله 

«: تعالى       

       

  «1 ،

�Ëǂǋ�ǶËĔ¢�ȆǿÂ�ƨǠȈǓÂ�ƨƦƫǂǷ�Ŀ�À¡ǂǬǳ¦Â�ǂǯËǀǴǳ�ÀȂǠǸƬǈȇ�ȏ�ǺȇǀËǳ¦�°ƢËǨǰǳ¦�ǾǻƢƸƦǇ�ƅ¦�ǞǓÂ

فأصبحت مقتصرة على الكفّار "دابةّ"الدّواب، ومن الجانب الدّلالي ضيّقت دلالة لفظة 

�ňƢǠǸǴǳ�· ƢǨǳȋ¦�² ƢƦǳ¤�ȄǴǟ�Ƣē°ƾǫÂ�ƢȀƬȈǟ¦ȂǗÂ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ƨǤǳ�ƨǻÂǂǷ�ǺǸǰƫ�ƢǼǿÂ��ǖǬǧ

والمقصود من هذه الآية أن تبينّ أن هذه الصنيفة العاتيّة من «ن تبادر أي نوع من الغرابة، بدو 

�ººººººƥ�ËŐǟÂ��¾±ƢǼŭ¦�Ëǆ ƻ¢�ƢËĔ¢Â��ǲƳÂ�Ǆǟ�ƅ¦�ƾǼǟ�² ƢËǼǳ¦�Ëǂǋ�Ȇǿ�°ƢËǨǰǳ¦)ليتأكد ) الدّواب

ل ، ب2»ذمهم وليفضل عليهم الكلب العقور، والخنزير ونحوهما من السّبع، والخمس الفواسق

�°¦ǂǫȍ¦�Ǻǟ�Ƕǰƥ��ǾǟƢƦƫ¤Â�Ǫū¦�̧ Ƣũ�Ǻǟ�ËǶǏ��Ƕǰƥ�ËǶǏ�ǶËĔ¢�§ ¦ÂËƾǳ¦�Ëǂǋ�ǶĔȂǯ�ń¤�» ƢǓ¢

.بأنّ هذا هو الحقّ المنزّل

إنهّ خطاب نفسيّ يعصف بدواخل الكفّار، ويبرز فداحة الأمر الّذي جنوه في حقّ 

لأنّ ذلك جعل منهم أنفسهم، فبامتناعهم عن الاستماع إلى القرآن الكريم ظلم لأنفسهم؛ 

أخسّ أنواع المخلوقات، وشرّ الدّواب على الأرض، وبمثل هذه التوجيهات الدّقيقة كان ديدن 

من عطاء االله ما تحبّه النّفس البشريةّ ويستميلها، إنهّ « هذا الخطابففي القرآن الكريم، 

عالى، وهذه يخاطب ملكات خفيّة في النّفس لا نعرفها نحن، ولكن يعرفها االله سبحانه وت

الملكات تنفعل حينما يقرأ القرآن، ولذلك حرص الكفّار على ألاّ يسمع أحد القرآن حتىّ 

.23-22-21:سورة الأنفال، الآیات)1
.514، ص2جعطیّة، المحرّر الوجیز ، ابن )2
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الّذين لا يؤمنون باالله؛ ذلك أنّ كلّ من سمع القرآن سيجد له تأثيرا وحلاوة قد لا يستطيع أن 

لترّغيب، ، من هذه الاستعمالات ما يستميل النّاس با1»يفسّرها، ولكنّها تجذبه إلى الإيمان

وبعضها يعرّي كوامن النّفس البشريةّ، ويجعلها ظاهرة جليّة، كما فعل في هذه الآية، فالكفّار 

�ǶËĔƘƥ�ǶȀǨǏÂ�ƢǸǯ�ƢËǬƷ�Ƕǿ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ňƢǠǷ�ǺǷ�ǂƻ¦ËǄǳ¦�ǒ ȈǨǳ¦�¦ǀǿ�¦ȂǴƦǬƬǈȇ�Ń�ǺȇǀËǳ¦

.أو بالأحرى شرّ الدّواب على الأرض" دواب"

��ȆǬȈǬū¦�ǽƢǼǠǷ�§ ¦ÂËƾǳƢƥ�®¦ǂŭ¦�ËÀ¢�¦ǀđ� ËśǠƬȇ» وظاهر أن الدّابةّ الصّماء البكماء

�ǶǴǟ�Ŀ�°ËǂǬǷ�Ǯ) عند االله(أخسّ الدّواب،  ǳ̄�ËÀƘƥ�§ ¦ÂËƾǳ¦�Ëǂǋ�ǶĔȂǯ�ǪȈǬŢ�̈®Ƣȇ±�Ǿƥ�ƾȇ°¢�ƾȈǫ

االله، وليس مجرّد اصطلاح ادّعائيّ؛ أي هذه هي الحقيقة في تفاضل الأنواع لا في تسامح 

رف والاصطلاح، فالعرف يعدّ الإنسان أكمل من البهائم، وحقيقة تفصل حالات الع

الإنسان، فالإنسان المنتفع بمواهبه فيما يبلغه إلى الكمال هو بحقّ أفضل من العجم، 

والإنسان الّذي دلىّ بنفسه إلى حضيض تعطيل لانتفاعه بمواهبه السّامية يصير أحط من 

لحمل كلّ معاني الانحطاط والضعة، بتضييق دلالتها "بةّدا"، فسخّرت لفظة 2»العجماوات

وجعلها مقتصرة فقط على الإنسان، الإنسان العاصي الّذي أغلق سمعه عن الحق، ولم يصرحّ 

  .به

«:نفس الوصف افرده االله سبحانه وتعالى لصنف آخر من البشر، فقال تعالى

       «3 وقد فصّل أكثر في ،

.7، ص5جلشّعراوي، معجزة القرآن،محمد متولي ا)1
.306، ص9جاشور، التحریر والتنویر،محمّد الطّاھر بن ع)2
.55:لأنفال، الآیةسورة ا)3
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ǾǳȂǬƥ�ǾȈƳȂËƬǳ¦�ǪËǫƾǧ�̧ ¦Ȃǻ¢�ǶĔ¢�ǶǰŞ�°ƢËǨǰǳ¦� ȏƚǿ�ƨËȇȂǿ:»    

     «1.

الآية أحوال الكفّار ومراتبهم، فبعد أن بينّ الطائفة بينّ االله سبحانه وتعالى في معرض هذه

رد «فقد " كلّ كانوا ظالمين"ووصفهم بـأن  2الأولى من الكفار أمثال آل فرعون وغيرهم

؛ أي في حكمه وعلمه من )إنّ شر الدّواب عند االله(بعضهم بمزيةّ الشرّ والعناد، فقال 

لى كفره مصراّ عليه لا يتغيرّ عنه البتّة، الصفة الأولى أن يكون مستمراّ ع: حصلت له صفتان

بدل قوله ) الذين عاهدت منهم(والصّفة الثاّنية أن يكون ناقضا للعهد على الدّوام، فقوله 

، ثمّ نقضوا العهد الّذي بينكم، وأسلوب 3»؛ أي عاهدت من الّذين كفروا)الّذين كفروا(

؛ لأنّ نقض العهد ليس من شيم هذه الآية يهدف إلى إظهار شناعة الجرم الّذي اقترفوه

�ǪƷ¢�ǲǠǨǳ¦�¦ǀđ�¿ȂǬȇ�ÄǀËǳ¦Â��̈ Âǂŭ¦ألاّ يدرج في صنف البشر.

–تضييقا شديدا شمل الكفار الّذين ينقضون عهد النبيّ "دابةّ"ضُيّقت دلالة لفظة 

لأنّ دعوة «، وهذا التضييق كان من أجل خدمة دلالة وإيصال إيحاء؛ - صلى االله عليه وسلم

أسطع، -صلّى االله عليه وسلّم–الإسلام أظهر من دعوة الأديان السّابقة، ومعجزة الرّسول 

ولأنّ الدلالة على أحقيّة الإسلام دلالة عقليّة بيّنة، فمن يجحده فهو أشبه بما لا عقل له، 

.وأخسّه وأوضعه4»"شرّ الدّواب"وقد اندرج الفريقان من الكفار في جنس 

.56:سورة الأنفال، الآیة )1
2

":وذلك في الآیة السابقة بقولھ)                       

           " 54سورة الأنفال، الآیة.

188، ص15ازي، التفسیر الكبیر، جالفخر الرّ )3
.47، ص10جشور، التحریر والتنویر، محمّد الطّاھر بن عا)4
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خصوصيّة تميّزه عن بقيّة المظاهر  "دابةّ"يحمل هذا المظهر من مظاهر تضييق دلالة          

كلّها، وهو أنهّ المرةّ الوحيدة الّتي تحمل فيها هذه اللّفظة شحنة سلبيّة، ففي كلّ الاستعمالات 

الّتي سبقت خلت هذه اللّفظة من أيّ شحنة معيارية، ولكن في هذا المقام اكتسبت شحنة 

، حتىّ أنّ االله سبحانه وتعالى لم "دواب" الّتي سبقت كلمة " شر"لفظة هو ما حققته سلبيّة و 

�ǆ"شرّ الدّواب"يقل شرّ الناّس وإنما قال  ǼƳ�ǺǷ�Ƕǿ�ǲƥ�ǶȀƬǈǻƢů�Ǻǟ�¾ǄǠŠ�ǶËĔ¢�ń¤� ƢŻ¤

، فيتأكّد لنا طريقة الخطاب القرآني في استعمال الألفاظ وتوجيه 1الدّواب وأخس أفراده

  .رادة دلالتها الم

تحمل هذه الآية دعوة حضاريةّ ساميّة، وهي عدم نقض العهد، حيث جعله من 

الجريمة بحيث أصبح مرتكبه ضمن أخس الدّواب وشرّهم، إنهّ أسلوب الخطاب القرآني الّذي 

يتقصّى أبعد الجوانب المظلمة في القلب الإنساني فيتغلغل في نفس المؤمن والكافر بنظرة «

تلمس أدقّ الانفعالات في هذه النّفس وهو يتّجه نحو ماضي الإنسانيّة السّحيق، ونحو 

أخّاذة لمشهد مستقبلها، وكي يعلمها واجبات الحياة وهو إلى جانب ذلك يرسم لوحة 

، في درس أخلاقي لا 2»إلى أن نتأمله لنستفيد من عواقبه عظة واعتباراالحضارات ثمّ يدعونا 

.يخلو من التّعزير والإهانة للمعاندين المستكبرين

:المظهر الثالث الدّابة تشمل حيوان واحد فقط)3.2.1.3

على إيصال الدّلالة إلى العرب عن "دابةّ"طاب القرآني في استعماله للفظة عمل الخ      

إتباع سمتهم في الكلام، ولكن أثناء هذا التوظيف تجلّت هذه اللّفظة وفق دلالات ما  طريق 

كانت لتكون لولا هذا الخطاب المعجز، فقد ظهرت بمرونة فائقة سمحت لها أن تتوسّع إلى 

.أبعد الحدود، كما سمحت لها أيضا أن تضيّق في معناها إلى درجة كبيرة

.22، ص10جالألوسي، روح المعاني،:ینظر)1
.16ص،-النصّ القرآني نموذجا-نالخطاب القرآني تمثیل للكو)2
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«: قال االله تعالى                

       «1

مشارفة السّاعة «تبينّ هذه الآية علامة من علامات السّاعة الكبرى، والمراد من هذه الآية 

أنّ طولها :تنفع التّوبة، دابة الأرض، الجساسة جاء في الحديثوظهور أشراطها وحين لا 

��ÀƢƷƢǼƳÂ�Ǌ ȇ°Â�Ƥ ǣ±�ǶƟ¦Ȃǫ�Ǟƥ°¢�ƢŮ�ÄÂ°Â��§°Ƣǿ�ƢēȂǨȇ�ȏÂ�Ƥ ǳƢǗ�ƢȀǯ°ƾȇ�ȏ��Ƣǟ¦°̄ �ÀȂƬǇ

رأس ثور، وعين خنزير، وأذن فيل، وقرن إبل، وعنق نعامة، وصدر : وعن ابن ريج في وصفها

وخفّ بعير، ومابين المفصلين اثنتا عشر ذراعا أسد، ولون نمر، وخاصرة هر، وذنب كبش،

، بالرّغم من هذا الإسهاب والإغراق في الوصف إلاّ أنّ هذا 2»بذراع آدم عليه السّلام

المخلوق يبقى سراّ مبهما للإنسان، وبالرّغم من الأوصاف الّتي ألحقت به إلاّ أنهّ لا يمكن 

دابة تمشي في الأرض بأكثر من كونه  للبشر أن يتخيّلوه، لذلك لم يصفه الخطاب القرآني

.وتكلّم النّاس

قرّب الخطاب القرآني عن طريق هذا الاستعمال صورة هذا المخلوق إلى الناّس، فضيّقت 

في هذه الآية لتشمل مخلوقا واحدا فقط هو بالنّسبة للنّاس مجهول، ولكن "دابةّ"لفظة 

�¿Ƣđȍ¦�¦ǀǿ�ȆǨź�À¢�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�̧ ƢǘƬǇ¦ الغموض حول هذا المخلوق ببراعة؛ بحيث و

يتبادر إلى ذهن المتلقي أساسيات هذا المخلوق هو أنهّ لا ينتمي إلى جنس البشر، كما أنهّ لا 

.ينتمي إلى جنس الأنعام بحكم خاصيّة الكلام المركّبة فيه

للتّعبير عن هذا المخلوق، وهو أنّه " دابة"هناك حكمة بالغة الدّلالة من استعمال 

�ǺǷ�ȆǓ°¢�Ȃǿ�ƢǷ�©ƢǨǏ�Ǯ" الأرض"مبهم للنّاس، كما أضيفت إليها كلمة  ǴƬŤ�ƢËĔ¢�ƨǳȏËƾǴǳ

إخراج الدّابة من الأرض ليريهم كيف «الكائنات كالدّبيب وغيره والحركة القوية، ولا شكّ أنّ 

.82سورة النّمل، الآیة )1
.473، ص 4جالله الزّمخشري، الكشاف، جار )2
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تى إذا كانوا قد أنكروا البعث، ولا شكّ أن كلامها لهم خطاب لهم بحلول الحشر، يحيي المو 

وإنمّا خلق االله الكلام على لسان دابةّ تحقيرا لهم وتنديما على إعراضهم عن قبول أبلغ كلام 

في عرفهم مخصوصة بذوات الأربع " الدّابة"، فما دامت 1»وأوقعه من أشرف إنسان وأفصحه

«��Ƕđمن السوائم والأن ƢǨƼƬǇȏ¦Â�ŚǤǐƬǳ¦�§ Ƣƥ�ǺǷ�ǶǿƢËȇ¤�ƢȀƬƦǗƢű�ŅƢËƬǳƢƦǧ��¿ƢǠ.

إن هذا الاستعمال يحُمل من باب التهديد والوعيد أيضا؛ لأن الدّواب هم في عرف 

آخر العهد، وإعلان عن دنوّ النّاس هم سوائم لا ينطقون، فإذا تكلمت دابة ما فهذا لا جرم 

  .الأجل والحشر

هو أنهّ استطاع أن يضيّقها إلى "دابةّ"يكمن الإبداع في هذا التّوظيف القرآني للفظة 

حدّ بعيد، فأصبحت تعبرّ عن مجهول بالنّسبة للإنسان، عن طريق كشف كلّ خواصه من 

�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�ƾËǈƳ�ƾǬǧ��¿Ƣđ¤�Â¢�ƨƥ¦ǂǣ�Ň®¢�Ǧ ȈǛȂƬǳ¦�¦ǀǿ�ń¤�ǲǴǈƬƫ�À¢�ÀÂ®��ƾȇƾēÂ�ƨǧƢƻ¤

وهر لغة العرب، وهو القدرة على التعبير عن أي حدث دون غرابة أو إخلال القرآني للّغة ج

�Ƣŭ�Ǧ ȇȂƼƬǳ¦Â�ƨƥ¦ǂǤǳ¦Â�¿ƢđȍƢƥ�ȆƷȂƫ�ŖËǳ¦�©ƢǸǴǰǳ¦�Ëǲǯ�©ǂǌƷ�ȂǳÂ��ŘǠŭ¦�Ŀ�» ƢǨǇ¦�Â¢

  .في هذا السياق" دابةّ"استطاعت أن تنجح نجاح كلمة 

للدّلالة على كائن واحد فقط في سياق آخر في الخطاب القرآني، "دابةّ"وردت لفظة       

«:، وذلك عند قوله تعالى-عليه السّلام–وهو سياق وصف حادثة وفاة النّبي سليمان  

            

          

  «2

.39، ص20جاشور، التحریر والتنویر، محمّد الطاھر بن ع)1
.14سورة سبأ، الآیة )2
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تحمل هذه الأبيات حِكما وعظات جليلة، فقد أعطى الخطاب القرآني للنبيّ 

منتهى مظاهر العظمة من قدرة على التّكلّم مع الحيوانات وتسخير -عليه السّلام–سليمان 

الريّح، وامتلاكه مُلكا لم يحزه إنسان قبله ولا بعده، وتحكمه في الجنّ والشياطين، ثمّ جاءت 

«هذه الآية من أجل أن تبينّ أنهّ لم ينج من الموت، وذلك من الإشارة إلى أنّ   

    «1 كان سليمان «، ولكن كان لوفاته وقع خاص في سياق خاص، فقد

عليه السّلام يقف في عبادة االله ليلة كاملة ويوما تلمّا، وفي بعض الأوقات يزيد عليه، وكان له 

عبادته عصا يتكئ عليها واقفا بين يدي ربهّ، ثمّ في بعض الأوقات كان واقفا على عادته في 

جنوده أنهّ في العبادة وبقي كذلك أياّما وتمادى شهور، ثمّ أراد االله إظهار الأمر إذ توفي، فظن

، ولكن الأهم من كلّ العناصر 2»لهم، فقد أكلت دابة الأرض عصاه، فوقع وعلم حاله

فقد كان لهذه المفردة قدرة على إبراز الكثير من ، "دابةّ"اللّغويةّ الموظفة في هذه الآية هو لفظة 

المتوازية، كأن تبينّ أنهّ مهما بلغت قوّة الإنسان وقدرته إلاّ أنهّ يمكن أن تتفوق عليه المعاني 

هي الأرَضَة؛ وهي الدويبة الّتي يقال لها السُّرفة، " دابة الأرض"أصغر المخلوقات، بحكم أنّ 

والأَرَض بفتح الهمزة والراء فعلها، وهي سوس ينخر الخشب، فالمراد من الأرَض مصدر 

.3السُرفة الخشبأرضت 

في " دابةّ"إنّ حياة الكلمات في الخطاب القرآني متفاوتة مختلفة، فكما عبرت لفظة 

الآية الأولى على مخلوق ضخم مجهول مخيف، فقد استطاعت في الآن ذاته في هذه الآية أن 

�Ƥ ƴǟ�Ȑǧ��Ƥ ǌŬ¦�² ȂǇ�ȂǿÂ�̈®ËǂĐ¦�śǠǳ¦�ǽ¦ǂƫ�À¢�ǺǰŻ�¼ȂǴű�ǂǤǏ¢�Ǻǟ�ËŐǠƫ دام أننّا ما

نعلم أنّ القرآن الكريم ظاهرة منجّمة، وبالتّالي لا عجب أن يختلف استعمالان لمفردة واحدة 

  .اختلافا كبيرا إلى هذه الدرجة

.57:سورة العنكبوت، الآیة)1
.251، ص25جرّازي، التّفسیر الكبیر، الفخر ال)2
..164، ص22الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، جمحمد /121، ص22الألوسي، روح المعاني، ج:ینظر)3
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إن للخطاب القرآني نظام خاص في استعمال المفردات، بل إنّ نظامه المصطلحي 

�ǾËǼǰǳÂ��ƨȈƥǂǠǳ¦�ƨǤËǴǳ¦�Ǻǟ�Ǿƫ¦ǀƥ�čȐǬƬǈǷ�ÀȂǰȇ�®Ƣǰȇإنّ الكشف عن هذا «ليس مختلفا عنها، و

القرآني يمكن أن يتحقق بشكل النظام وهو في الحقيقة كشف عن إحدى صور الإعجاز 

عميق من خلال الدّرس المصطلحي في القرآن الكريم؛ وذلك لأنهّ درس يتأسس على هذه 

يمة هذه الخاصّية الرؤية ابتداء، حين يجعل مفتاح الفهم للقرآن الكريم ومصطلحاته، ثمّ يبرز ق

في كلّ مراحل الدّرس وخصوصا في مبحث الخصائص والعلاقات والقضايا، وينتهي إلى 

، 1»مقصد يخدم هذه النّسقيّة من خلال إمكانيّة انبناء المعجم المفهومي القرآني على نتائجه

تثبت على  ȏ�ŖËǳ¦�Ƣēȏȏ®Â�ƢȀǛƢǨǳ¢Â�Ƣē¦ǀƥ�ƨǸƟƢǫ�ƨǤǳ�ǾǼǟهذا المعجم الّذي يكاد أن تنبني 

�ÀƢǠǷ�ȄǴǟ�ÄȂƬŢ�©ƢǸǴǰǳ¦�©°Ƣǐǧ��ƢȀȈǳ¤�ƨƳƢū¦Â��¿ƢǠǳ¦�¼ƢȈǈǳ¦�ËŚǤƬƥ�ËŚǤƬƫ�ƢËĔ¤�ǲƥ��ǾƳÂ

  .وإثرائهاوعلى ظلال معان مماّ زاد في كثافة اللغة العربية 

فریدة زمرّد، آفاق تطویر الدّرس المصطلحي للقرآن الكریم مفھوما ومنھجا، المؤتمر العالمي الثّاني للباحثین في )1
، 2013أفریل 13-12-11:القرآن الكریم وعلومھ، مؤسسة البحوث والدّراسات العلمیّة، فاس، المغرب، المنعقد أیام

.288ص
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:في الخطاب القرآني ونسقية تغيّر دلالتها"الدّابة"تواتر لفظة ) 3.1.3

:التوسيع الدّلالي)1.3.1.3

الآيات القرآنيةالمظهر

ض
ب على الأر

شمل كل مل يد
الدابة ت

﴿           

            

        ﴾ النور الآية

45.

﴿        

           

              

             

        ﴾ 164البقرة الآية.  

﴿               

         ﴾ 56هود الآية.  

﴿               

         ﴾ 06هود الآية.  

سمفي ما كل ل  
﴿ال             
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﴾29الشورى الآية.  

﴿           

      ﴾ 49النحل الآية  

سان
ب ما عدا الإن

شمل كل الدّوا
الدابة ت

﴿               

           

        

         ﴾ الحج

  .18الآية 

﴿               

              

        ﴾ 45فاطر.  

﴿          

  الجاثية ﴾

  .04الآية 

﴿             

   ﴾ 60العنكبوت.  

﴿              

            
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:التضييق الدّلالي )2.3.1.3

الآيات القرآنيةالمظهر

شية 
ت الوح

حيوانا
شمل ال

الدابة ت

ط
فق

﴿             

  08﴾الأنعام.  

﴿              

          ﴾ فاطر  

  .28الآية 

شمل 
الدابة ت

ط
سان فق

الإن

﴿        

  .22الأنفال ﴾

﴿          ﴾ 55الأنفال.  

شمل حيوان واحد 
الدابة ت

ط
فق

﴿                 

    ﴾ 82النمل الآية.

﴿                

                   

  ﴾ 14سبأ الآية  

       ﴾ 10لقمان الآية.  
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:الرّيب)2.3

تتميّز اللّغة العربيّة باتّساعها وشمولها، وهو ما يؤدّي إلى تغيرّ دلالات بعض الألفاظ دون 

�©ȏȏ®�ǲǸŢ�ƪ ǻƢǯ�· ƢǨǳȋ¦�ǽǀǿ�ËÀ¢�ŐƬǠǷ�ǺǷ±�°ÂǂǷ�ƾǠƥ�Ƣđ�ƨǸËǴǰƬŭ¦�ƨǟƢǸŪ¦�ǂǠǌƫ�À¢

ا تمّ مغايرة تماما، بل أنّ بعض الألفاظ العربيّة لا تشي إطلاقا بالتغيرّ الّذي حصل لها، ولكن لم

توظيفها في الخطاب القرآني، فقد أحيا دلالتها الغابرة في سياقاته المختلفة، والغرض من هذه 

صلى االله عليه –جاءت السمة الأولى لآية النبيّ «هو الإعجاز البياني، فقد الاستعمالات 

قرآنية العظمى البيان، فكان القرآن آية بيانية، وذلك للإشارة إلى أنّ هذه الرسالة ال - وسلم

الإسلامية هي رسالة الإنسان في أيّ زمان ومكان، ويصحّ أن يقال القرآن آية بيانيّة ناطقة 

، تحدى الكافرين أن يأتوا بمثله فعجزوا، أعجزهم ببيانه - صلى االله عليه وسلم–للنبيّ 

1ǶǿŚƦǠƫÂ�ǶĔƢȈƥ�ƪ»وتعبيره ũ�ǺǷ�ǾËǻ¢�ǺǷ�ǶǣËǂǳƢƥ�ƨǳȏËƾǳ¦�ƨËȈËǏƢƻ�Ƥ Ʀǈƥ�¦ÂǄƴǟ�Ǻǰǳ��

.يحائية في كلماته، تلك الدّلالة الّتي تتغيرّ من موقف لآخر حسب الحاجة إلى المعانيالإ

�ƨǸǴǯ�ƢēȏƢǸǠƬǇ¦�Ŀ�Ǆƴǟ¢Â��ƢȀƬǳȏ®�ǺǷ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ËŚǣ�ŖËǳ¦�ƨȈǧǂǠǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ǺǷÂ

الّتي تواترت في هذا الخطاب بصورة ملفتة ليس في الطريقة فحسب بل في الدلالة  "الريّب"

  .كذلك

بالشرح، فقيل أنّ الريّب هو الظنّة والشكّ " الريب"تناولت المعاجم العربيّة مفردة 

مكسبة فيها بعض الريبة خير : والتهمة، والريب ما أرابك من الأمر، وروي عن عمر أنهّ قال

الريبة والريب الشّك، يقول كسب يُشكّ فيه أحلال هو أم :من مسالة النّاس، قال القتيبي

إذا علمت منه ريبة، رابني فلان :  من سؤال النّاس لمن يقدر على الكسب، يقالحرام خير

رابني إذا رأيت منه ما يريبك وتكرهه وأراب الرجل يريب إذا جاء : وفي الأخبار عن الأصمعي

2بتهمة

.119، ص2008ني ودلائل مصدره الرباني، دار عمار، عمان، عبد الفتاح الخالدي، إعجاز القرآن البیا)1
.253-252، ص15الأزھري، تھذیب اللغّة، ج/547، ص 2الزبیدي، تاج العروس، ج:ینظر)2
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اعتمدت على التمظهر الدّلالي " الريب"إن هذه المعاجم عندما تناولت شرح كلمة       

عنى أن هذه الشروح هي في الحقيقة الوجه الثاّني الّذي تعارف عليه النّاس الجديد لها؛ بم

، وهو الشّك والتّهمة، فقد تعارف العرب في فترة ما قبل الإسلام "الريّب"بخصوص كلمة 

على أنّ الريّب هو أن نشك في أمر ما مع مصاحبة نوع من التهمة فيه، وهنا يكمن تفوق 

لات الدّلاليّة، فقد أعاد القرآن لهذه المفردة دلالة غابرة، فقد الخطاب القرآني في الاستعما

استعمل هذه المفردة بعد أن أحدث تغييرا في دلالتها، وككلّ مرةّ يغيرّ الخطاب القرآني في 

�̈ƾȇƾŪ¦�ƨǳȏËƾǳ¦�ǲËǴǈƬƫ�ǲƥ��ƨƥ¦ǂǣ�ËÄ¢�Ǯ ǳ̄�ª ƾŹ�ȏ�· ƢǨǳȌǳ�ŅȏËƾǳ¦�¾ƢĐ¦ إلى ذهن المتلقي

" هسرل" فتصوّر الشيء ينبع مماّ أطلق عليه «تصورا لها في مخيّلته، بسلاسة، بعد أن ترسم

الوعي الإنساني الّذي يعدّ القصد من أخصّ خصائصه وأولى سماته، وهو يطلق على الظاهرة 

�ËÀ¤��®ËǂĐ¦�ȆǠȈƦǘǳ¦�ȆǟȂǳ¦�Ŀ�ȄǘǠŭ¦�ª ƾū¦�ÀÂ®���ǲËǷƘËƬǳ¦Â�ƨËȈū¦�ƨƥǂƴËƬǳ¦�Ŀ�ǪËǬƸƬƫ�ŖËǳ¦

التّوتر مع الشيء، والتعلّق به على نحو من الأنحاء، فهي قصد يضفي التّجربة تجري مجرى 

على الشيء معنى، ويغلب أن يكون هذا المعنى مشتقا من الثقّافة والحياة الرّوحيّة للجماعة 

، واستثمر الخطاب 1»، وتدخل فيه العقائد الموروثة وغيرهاالبشريةّ الّتي ينتمي إليها القائل

البشري من أجل أن يوصل الدّلالات الّتي يريدها، فتشي مقصدية الموقف القرآني في الوعي 

.القرآني إلى المتلقي الدّلالة المستعملة

":الرّيب"توسيع دلالة لفظة )1.2.3

معاملة خاصّة فرضتها السياقات الّتي وردت " الريب"الخطاب القرآني مع مفردة تعامل     

ن دلالة هذه اللفظة أرجع لها دلالة غابرة استعملت في فيها، ولكنّها مع ذلك، عندما وسّع م

�ŖËǳ¦�ǲǷ¦ȂǠǳ¦�Ä¢��ËǮ Ëǌǳ¦�ń¤�Ä®ƚȇ�ƢǷ�Ȃǿ�ƨǤËǴǳ¦�ǲǏ¢�Ŀ�Ƥ ȇËǂǳƢǧ��ƢēƢȈƷ�ǺǷ�ńÂȋ¦�©Ƣȇ¦ƾƦǳ¦

.93،ص-بحث في فلسفة اللغّة والاستطیقا-لطفي عبد البدیع، التركیب اللغوي للأدب)1
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تسبّب في توليد الشّك في قلب الإنسان، وهي دلالة هجرت منذ حقب زمانيّة بعيدة، ولكن 

لدّلالة، ولا شكّ أنّ العرب فهموا هذه الدّلالة ظهرت في القرآن الكريم حاجة إلى هذه ا

جبلت على ذكاء القرائح، وفطنة الأفهام، فعلى دعامة فطنتهم «¦�ƨËǷ¢�ǶËĔȋ��̈ƾȇƾŪ- القديمة

وذكائهم أقيمت أساليب كلامهم، وبخاصة كلام بلغائهم، ولذلك كان الإيجاز عمود 

لاك ذلك كلّه توفير المعاني وأداء ما في وم...بلاغتهم لاعتماد المتكلّمين على أفهام السّامعين

، فكان هذا الأسلوب 1»نفس المتكلّم بأوضح عبارة وأخصرها ليسهل اعتلاقها بالأذهان

.ديدن الخطاب القرآني من أجل إقامة الحجة الدّامغة عليهم

للدّلالة على العوامل المؤدّية إلى " الريب"والملاحظ في استعمال الخطاب القرآني لمفردة      

ƨËȈǨǼǷ�©®°Â�ƢËĔ¢�Ǯ Ëǌǳ¦ ؛ أي أنّ السّياقات الّتي وردت فيها هي بصدد أن تنفي كل العوامل

:والمظنّة، وكان ذلك في مظهرين بليغين من مظاهر التعبير القرآني هماك المؤدّية للشّ 

:نفي العوامل المؤدّية للشّك في صحّة القرآن الكريم: المظهر الأول)1.2.31.

عملت كلّ الآيات القرآنية في أجل إثبات صحّة القرآن الكريم ومصدره الربّاني، فوظفّت  

كلّ الأساليب اللّغوية والإيحاءات الدّلاليّة من أجل ذلك، وأوّل حكم قرآني هو نفي كلّ 

«:لى الشّك في صحّة القرآن وبيانه المعجز، فقال االله تعالىالعوامل المؤدّية إ

     «2 هذه الآية تقرير صريح على ،

أنّ القرآن الكريم لا يحمل أيّ عامل من العوامل المؤدّية إلى الشّك والتهمة، وذلك لما ظهر 

§�للعرب من حسن  ǀē�ŖËǳ¦�ƨËȇ°Ƣǔū¦�©ƢǯȂǴËǈǴǳ�ǾƫȂǟ®Â��ƨǸȈǴǈǳ¦�̈ǂǘǨǴǳ�ǾƬǬǧ¦ȂǷÂ��ǾǻƢȈƥ

النّفس والبدن، وهي حقائق عقلها العرب وفهموها حتىّ وإن لم يعترفوا بصحّتها، فكانت 

الدّالة على الشّكّ والرّجحان، فقد هنا أنسب من كلّ الألفاظ الأخرى"الريّب" لفظة 

.93، ص1جاشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن ع)1
.02سورة البقرة، الآیة )2
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كلّما اتصفت المعلومة بالدّقة «في حكمه، ومعلوم أنهّ عملت على جعل السّياق دقيقا

والإتقان والصّحة والواقعيّة، واتّصفت بالإحاطة والشّمول؛ أي كافية في إعطاء صورة صادقة 

�ǽǀđ�Ǧ ǐËƬƫ�ŖËǳ¦�©ƢǷȂǴǠŭ¦�ǽǀǿ�À¢�ËǮ ǋ�Ȑǧ��ǞǸƬĐ¦�¾¦ȂƷ¢�Ǻǟ�ǪǸǠǳ¦�Ʈ ȈƷ�ǺǷ�ƨǴǸƬǰǷ

، وكلّ آي القرآن الكريم تتّصف 1»المتوخاة الصفات تضمن سلامة الفهم، وتحققّ النتائج

بالدّقة، ولا سيما هذه الآية؛ فهي تقرّر في وضوح أنّ هذا القرآن الّذي بين أيدي العرب لا 

"يحمل أيّ بذرة من بذور الشّك فيه، ولذلك حسن هنا قوله تعالى   " بدل

درجة اليقين وإن ظهر نوع ظهور، وهذا للإشارة الريب لما لم يبلغ «؛ لأنّ "لا شكّ فيه"قوله 

، إلى أنهّ لا يحصل فيه ريب فضلا عن شك، ونفى سبحانه وتعالى الريّب فيه مع كثرة المرتابين

في كونه وحيا على معنى أنهّ في علوّ الشّأن وسطوع البرهان بحيث لا يرتاب العاقل بعد النّظر 

يصح ويحتاج إلى تنزيل وجود الريّب عن البعض منزلة من االله تعالى لا أن يرتاب فيه حتىّ لا 

، فكان نفي الريّب عنه بدل نفي الشّك من باب تنزيه القرآن 2»العدم لوجود ما يزيله

.والإعلاء من شأنه وقيمته لدى السّامعين

ينُتفى الشّك من سياق معينّ عندما تظهر علامات منه في هذا السّياق، ولكن القرآن 

القرآن لا يشمل على كلام يوجب الريبة «الريّب؛ أي العوامل المؤدّية إلى الشّك لأنّ  هنا نفى

في أنهّ من عند الحق رب العالمين، من كلام يناقض بعضه بعضا أو كلام يجافي الحقيقة 

والفضيلة أو يأمر بارتكاب الشّر والفساد، او يصرف عن الأخلاق الفاضلة، وانتفاء ذلك 

يشتمل عليه القرآن إذا تدبرّ فيه المتدبرّ وجده مفيدا اليقين بأنهّ من عند عنه يقتضي أنّ ما

، وهذا المتدبرّ هو الّذي وصفه في سياق الآية بأنه هدى للمتّقين الّذين يحكّمون العقل 3»االله

  .والحكمة من أجل الوصول إلى الحق

مجلدّ محمد فرید صالح أبو ھزیم، منھج القرآن الكریم في التّدرج وأثره في التغییر، مجلةّ الشریعة الإسلامیّة، ال)1
.132، ص 2007، سبتمبر 70، العدد 22

.107، ص1ج الألوسي، روح المعاني، )2
.224-223، ص 1جشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا)3
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ما تكرّرت فإنّ دلالتها متفرّدة لا إنّ وجه الإعجاز في الدّلالة القرآنيّة هو أنّ المفردة مه

�ǞȈǇȂƫ�ǂǿƢǜǷ�ËÀ¢�ǺǷ�ǶǣËǂǳƢƦǧ��ƢȀǈǨǻ�ƾȈǠƫ�ȏ�ƢËĔƜǧ�ƪ đƢǌƫ�ƢǸȀǷ�©ƢǫƢȈǈǳ¦�ËÀ¢Â��°ËǂǰƬƫ

لتنفي كلّ عوامل الشّك عن الكتاب العزيز إلاّ أنّ السّياقات ¢ƢƳ�ƢËĔ ©�"الريّب"دلالة 

لا تتسلّل إليه والعوامل كانت مختلفة، ففي الآية الأولى حكم مبدئيّ جازم بأنّ هذا القرآن 

عوامل الريّب والشك، فقد وردت في سياق آخر يثبت االله عزّ وجلّ فيه تنزيه القرآن الكريم 

تلف وهو تحدّي الكفّار الّذين يملكون كلّ أساليب عن عوامل الريب ولكن بأسلوب مخ

عوامل الشّك، وذلك عند قوله تعالى البلاغة والبيان بأن يأتوا بسورة مثله لا تتسلّل إليها

»                

       «1 مفاد هذه ،

�¦ǀǿ�ƨËƸǏ�Ŀ�Ǯ Ëǌǳ¦�ǲǷ¦Ȃǟ�ǺǷ�ǲǷƢǟ�Ň®¢�ǶȀȈǳ¤�ǲËǴǈƫ�ÀƜǧ��śƥƢƫǂŭ¦�Ƥ ǗƢţ�ƢËĔ¢�ƨȇȉ¦

أن يكون ضعيفا  - إن كان- وتنكير الريّب للإشعار بأن حقه«الخطاب المعجز فليأتوا بمثله، 

والمراد من الآية التّحدّي وتعجيز بلغاء العرب المرتابين ...قليلا لسطوع ما يدفعه وقوّة ما يزيله

معاشر الفصحاء المرتابين في أنّ : المقام أن يقال لهمفيه عن الإتيان بما يضاهيه، فمقتضى 

ئتوا بمقدار أقصر سورة من كلام البشر، محلاةّ بطراز الإعجاز القرآن من عند االله تعالى ا

حتى تشمل كلّ عوامل " الريب"، ومقام التّحدّي هنا يقتضي أن توسّع دلالة لفظة 2»ونظمه

إن تسلّل غلى :الشّك، والمراد هنا حتىّ يزداد إفحام المشركين وإقامة الحجّة عليهم، والمعنى

  .وا أن توجدوا ما مقداره أقصر سورة من سورهقلوبكم أدنى عامل للشّك، فحاول

المناسبة في هذا المقام، "الريّب"تضافرت العناصر اللّغوية من أجل أن تنفتح دلالة لفظة 

في بداية " إنْ "وما زاد في تأكيد دلالة هذه المفردة على أدنى عوامل الشّك هو استعماله لـــ 

��Ƥ" إن"أتى بــــــ «الآية، وقد  ȇ°�Ŀ�ǶĔȂǯ�ȂǿÂ�¶ǂËǌǳ¦�¦ǀǿ�ǪȈǴǠƫ�Ŀ وقد عُلم في فن المعاني

.23سورة البقرة ،الآیة )1
.194-192، ص1جالألوسي، روح المعاني، )2
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بمقام عدم الجزم بوقوع الشرط؛ لأنّ مدلول هذا الشرط قد حفّ من الدّلائل "إنْ "اختصاص 

مع " إنْ "ما شأنه أن يقلع الشّرط من أصله بحيث يكون وقوعه مفروضا، فيكون الإتيان بـــــــــ

خاطب علم المتكلّم بتحقّق الشّرط توبيخا على تحقّق ذلك الشّرط، كأن ريبهم في تحقق الم

القرآن مستضعف الوقوع، ووجه ذلك أنّ القرآن قد اشتملت ألفاظه ومعانيه على ما لو تدبرّه 

، وهذا من باب مخاطبة العرب وفق سمتهم في 1»العقل السّليم لجزم بكونه من عند االله تعالى

  .فيندرج هذا الخطاب من التبكيت وإزاحة العلل الكلام والفهم،

«:يقول سبحانه وتعالى في سياق آخر يظهر صحّة القرآن الكريم   

           

           «2

جعل االله سبحانه وتعالى نفي الريب في هذه الآية بعد أن عرض مجموعة من دلائل     

وعنى بالتّصديق بيان الصّدق «صحّته، أو مجموعة من الحجج الدّامغة لقول المرتابين فيه، 

العقائد الحقّة مطابق لما فيها وهو مطابقة الواقع وإظهاره، وتصديق الكتب له بأن ما فيه من 

�ƨǧƢǓȍ¦�ǲǠƳÂ��Ǿƥ�̈Őǟ�Ȑǧ�Ëȏ¤Â�Ƣđ�» ŗǟ¦�À¤�Ƕǿ¦ƾǟ�ƢǷÂ�§ ƢƬǰǳ¦�ǲǿ¢�ƾǼǟ�ÆƨÈǸċǴÈǈÉǷ�ȆǿÂ

للمفعول مبالغة في نفي الافتراء عنه؛ لأنّ ما يثبت ويظهر به صدق غيره فهو أولى بالصّدق، 

لى، ومشتمل على قصص ووجه كونه مصدقا لها أنهّ دال على نزولها من عند االله تعا

ǆ...الأولين ǰǠǳƢƥ�ȏ�ǽŚǤǳ�ƢǻƢǿǂƥÂ�ƨËƴƷ�ÀȂǰȇ�Àȋ�ŁƢËǐǳ¦�ȂȀǧ�ƢĔÂ®�ǄƴǠǷ�ȂǿÂ«3 ومادام ،

أنّ كلّ هذا تقرّر عند أهل الكتاب والمشركين على حدٍّ سواء فحريّ هنا ألاّ يحمل هذا 

.336، ص 1جحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عاشور، الت)1
.37سورة یونس، الآیة )2
.118-117، ص11ج الألوسي، روح المعاني، )3
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إلى  الكتاب أيّ عامل من عوامل الشكّ المتعدّدة، فهو محكم من حيث العقائد، يدعو

.الحكمة والفضيلة والأخلاق السّامية

�ÄȂƸǼǳ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�śƥ�ƢǷ��ǺȇǂǧƢǰǳ¦�Ƕǟ¦ǄǷ�Ë®°�Ŀ�ƢčǏƢƻ�ƢƥȂǴǇ¢�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ƲȀƬǻ¦

والبلاغي والدّلالي، وتضافرت كلّ هذه المستويات من أجل إيجاد الدّلالة المناسبة في هذا 

عدل عن الإتيان بلام «لكن في مثل هذه السّياقات اللّغويةّ 1، فعادة يؤُتى بلام الجحودالمقام

الجحود بأن يقال ما كان هذا القرآن ليفترى؛ لأنّ الغالب أنّ لام الجحود تقع في تفي كَوْنٍ 

" لا ريب فيه"عن فاعل لا عن مفعول بما تدل عليه لام الجحود من معنى الملك، وجملة 

̧�®�ȄǴǟ�¬Âǂȇ�ȏ�ƢËŲ�ƢËĔ¢Â��ǾƟ¦ŗǧ¦�ÃȂǟمستأنفة ردّت مزاعم الّذين زعموا أنّ  ȐƬǫƢƥ�ÃŗǨÉǷ�Ǿ

أهل الفضائل والعقول العادلة، فالريّب المنفي عنه هو أن يكون من أحواله في ذاته ومقارناته 

وما يثير الريّب، ولذلك كان ريب المرتابين فيه ريبا مزعوما  مدّعى وهو لو راجعوا أنفسهم 

الأسلوب الّذي أعجز العرب الفصحاء، والّذي أقام عليهم ، هذا هو2»لوجدوها غير مرتابة

.ƨǤËǴǳ¦�ȆǿÂ�¦ƾËȈƳ�ƢĔȂǼǬƬȇ�ŖËǳ¦�ƨǴȈǇȂǳƢƥ�ǶȀالحجّة أمام أنفس

كان من التّحدّيات الكبرى للعرب الفصحاء، فقد " الريب"إنّ الاستعمال القرآني للفظة 

د باب من أبواب الإعجاز أرجع إليهم دلالة مندثرة تجاوزوها منذ حقب، وإحياؤها من جدي

البياني للقرآن، وتبكيت للمشركين؛ لأنّ اللّغة هي ملاكهم، وهي الوعاء الّذي يحمل هويتّهم، 

خارجيّ وداخليّ، فهي أوّلا :حقيقة تاريخيّة، وتاريخيّتها من وجهين«وفضلا عن ذلك هي 

سجّل حضارة الأمم ذاكرة الإنسان الجماعيّة، يأتمنها النّاس على تاريخهم فتستجيب حاملة

حتىّ لكأنّ صيرورة التّاريخ البشري وقف على اللّغة، وهي ثانيا كيان متطوّر يحمل في مظانه 

Ƣē¦ǀƥ�̈°ÂŚËǈǳ¦�ǽǂǿȂƴǧ��ǾƻȐǈǻ¦Â�ǾǳËƾƦƫ�°Âǀƥ«3�ƢēƢËȈǗ�Ŀ�ǲǸŢ�ƪ ǻƢǯ�À¡ǂǬǳ¦�ƨǤǳ�̈°ÂŚǇÂ��

،نفي الكینونة ، مثل عملھا"لم یكن"أو "ماكان"تتصل بالفعل المضارع ، وتنصبھ ولابد أن یسبقھا ،:لام الجحود )1
"قولھ تعالى  "لم یكن الله لیغفر لھم"، "وما كان الله لیعذبھم وأنت فیھم : .

.169-168، ص11جاشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن ع)2
.88ص سانیات وأسسھا المعرفیة، عبد السّلام المسدّي، اللّ )3



:الحقائق العرفیة ومستویات الدلالة في الخطاب القرآني

138

الخطاب القرآني وتجاوز المفاجأة، لا يتُخيّل المشرب الّذي تُستقى منه الدّلالة، فأفحمهم 

  .بلاغتهم بأشواط

في سياق آخر، يؤكد سبحانه وتعالى أنّ هذا القرآن مصدره رباّنيّ لا مراء في ذلك 

«: فقال         «1 في هذا ،

السّياق القرآني يؤكّد االله سبحانه أنهّ  لا يتبادر إلى النّفس أيّ عامل من عوامل الشّك في ان 

القرىن الكريم رباني المصدر، والدّليل على ذلك كل الآيات العظام الّتي أوردها بعد هذه الآية 

�ÄǀËǳ¦�ȂȀǧ��ƨǴǸĐ¦»           

       « ،»   

     « ،»       

    «،»          

«2

فقد استُهلّت هذه السّورة بنفي الخلل والزيّغ من القرآن الكريم، والإشادة بمكانته، 

لا ريب فيه «ومصدره الّذي هو االله سبحانه وتعالى، فقد جمع محاسن الكلم والعبر، ومعنى 

من الدّلائل القاطعة بتنزيله أنهّ ليس أهلا لأن يرتاب أحد في تنزيله من رب العالمين لما حقّ 

بأنهّ ليس من كلام البشر بسبب إعجاز أقصر سورة منه فضلا عن مجموعه، وما عضّده من 

ا حال المرسل به من شهرة الصّدق والاستقامة، فمعنى نفي أن يكون الريّب مظروفا في هذ

الكتاب أنهّ لا يشمل على ما يثير الريّب، فالّذين ارتابوا بل كذّبوا أن يكون من عند االله فهم 

.02:سورة السّجدة، الآیة)1
.09-08-07-05:سورة السّجدة، الآیات)2



:الحقائق العرفیة ومستویات الدلالة في الخطاب القرآني

139

، منهج 1»لا يَـعْدونَ أن يكونوا متعنتين على علم، أو جهّالا يقولون قبل أن يتأملوا وينظروا

ثمّ الحكم متقن في إيصال الأحكام القرآنية، من المعهود في الكلام العادي أن تعرض الدّلائل 

النّهائي، ولكن هنا لشدّة قوّة الحكم وصحّته الظاهرة للعيان ابتدئ به، إنهّ قرآن لا يتبادر 

.معه أي عامل من عوامل الشّك في صحّته

�ƨǸēÂ�Ƥ ȇ°�Ŀ�ǶËĔ¢�°ƢËǨǰǳ¦�ǂǿƢǛ�ËÀ¢�ǺǷ�ǶǣËǂǳƢƦǧ��ƨËȇǂǌƦǳ¦�ǆ ǨËǼǳ¦�¼ƢǸǟ¢�Ŀ�°Ȃǣ�ǾËǻ¤

سجد بعضهم لبلاغته «إليه، حتىّ لقد أعماقهم مطمئنة  من صحّة القرآن الكريم، إلاّ أنّ 

واعترف بعضهم بأنهّ ليس بكلام بشر، وقد اشتمل من المعاني على ما لم يطرقه شعراؤهم 

وخطباؤهم وحكماؤهم، بل وعلى ما لم يبلغ إلى بعضه علماء العلم، ولم يزل في طول الزّمان 

ند االله، فهذه الصّفات كافية لهم في إدراك يظُهر خبايا القرآن ويبرُهن على صدق كونه من ع

ت عليها أشعارهم وأخبارهم، ذلك وهم أهل العقول الراّجحة والفطنة الواضحة الّتي دلّ 

�À¢�Ǻǟ�Ȑǔǧ�ǶȀȈǳ¤�ǾȈǧ�Ƥ ȇËǂǴǳ�Ǯ ǴǈǷ�ǾËǴǯ�Ǯ ǳ̄�ƾǠƥ�ȄǬƦȇ�Ǧ Ȉǰǧ��Ƕē¦ǂǛƢǼǷÂ�ǶȀƬǿ¦ƾƥÂ

.بالدّليل القاطع من أنفسهم2»يكونوا منغمسين فيه

في الخطاب القرآني أرجع إليها دلالتها " ريب"إنّ التوسيع الدّلالي الّذي تعرضت له لفظة 

الغابرة، والغرض من هذا التغيير الدّلالي الطارئ هو إثبات صحّة القرآن الكريم، وصحّة 

مصدره الربّاني، فكلّ الدّلائل الإعجازية الّتي يتوفّر عليها تنفي احتمال ظهور أي عامل من

عوامل الشّك فيه، فالشّك في صحّة القرآن الكريم هو عبارة عن آفة نفسيّة عمل القرآن 

متوافقا مع المنطق التغييري، فأبدع في التّخلّص «الكريم على دحضها، فقد جاء هذا الخطاب 

من هذه الآفات والخرافات بل أكثر من ذلك قام على تجفيف منابعها في الضّمير من خلال 

انيّ يقوم على أسس محكمة متينة ثابتة، على خلاف المناهج الأخرى الّتي هي وضع منهج ربّ 

من نتاج الرأي واستعمال الفكر الّتي تتعامل مع الأمراض الاجتماعية المهلكة، فتقرّها صاغرة 

.26، ص21جشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا)1
.336، ص1المرجع نفسھ، ج )2
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، إنهّ منهج تدرّجيّ 1»ر الواقع، وتعمل على تبريرها كما جرى في ظواهر متعدّدةتحت الأم

.تسخير الدّلالة من أجل الكشف عن الظواهر النّفسيّة وتعريتها ومعالجتهاقرآنيّ يعمل على 

:نفي العوامل المؤدّية للشّك في صحّة يوم القيامة: المظهر الثاني)2.1.2.3

من دلائل عظمة االله سبحانه وتعالى هو إعادة بعث النّاس يوم القيامة وحشرهم 

فمن أجل ذلك سُخّر للحساب، وهو أكثر المواضيع الّتي لاقت صداما من طرف المشركين، 

جزء كبير من آي الذكّر الحكيم من أجل عرض الدّلائل الواضحة لصحّة هذا الوعد، ولا 

يستطيع أن يغيرّ الرؤى الفردية للنّاس، وذلك بإعطائهم صور  جرم أن أسلوب القرآن المعجز

واضحة للظاّهرة عن طريق مخاطبة العقل والمنطق حينا والعاطفة أحيانا أخرى، وبعد إتمام 

النسق القرآني للآية، تجد أنّ هذه النّسقيّة في العرض قد أتت أكلها بإقامة الحجّة وإظهار 

  .البرهان القاطع

«: تعالىقال االله                  

          

                

               

.20ص قرآن الكریم في التّدرج ،الأحمد فرید صالح أبو ھزیم، منھج )1
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            

      «1

في معناها الواسع الدّال على العوامل المؤدّية " ريب"لفظة وظّف الخطاب القرآني 

إلى الشّك صحّة وقوع يوم للبعث والحساب، ففي هذه الطريقة منهج استدلالي عميق حول 

��ƨǷƢȈǬǳ¦�¿Ȃȇ�ƨËȈǸƬƷ�ǲǷƢǟ�Ä¢�ǶǿƾǼǟ�ǂǧȂƫ�¦̄¤�ǾËǻ¢�¿ȂȈǳ¦�¦ǀđ�ǺȇǂǧƢǰǳ¦�Ƥ ǗƢź�ǾËǻ¢�Ǯ ǳ̄�ŘǠǷÂ

من النّطفة إلى الوفاة، دورة الشّك في صحّة هذا اليوم فلينظروا إلى خلق أنفسهم من عوامل 

ذلك بقادر على أن يعيد بعث هذا الخلق؟، وكلّ حياة  معقّدة وعميقة، أليس الّذي خلق

�ǾȈǳ¤�¾Âƚȇ�ƢǷ�ń¤�̈°Ƣǋȍ¦�ǂƯ¤�¦ǂƴƷ�Ʈ«هذا من باب  ǠƦǳ¦�Ŀ�śǳ®ƢĐ¦�ǶǬǴƫ�ŖËǳ¦�ƨËƴƸǴǳ�ƨǷƢǫ¤

�Ƕǿ®ƢǬƬǟ¦�Ǻǟ�ŚƦǠËƬǳ¦Â��Ʈ ǠƦǴǳ�ÀÂǂǰǼŭ¦�ÀȂǳ®ƢĐ¦�̈ǂǨǰǳ¦�ƢǼǿ�² ƢËǼǳƢƥ�®¦ǂŭ¦�À¢�ǂȀǜƬǇ¦Â��ǶǿǂǷ¢

�ǺǰŻ�ƢǷ�Ȅǐǫ¢�ËÀƘƥ�À¦ǀȇȎǳ�ƢËǷ¤�ǾǻƢǰǷ¤�¿ƾǠƥ�ÀȂǷ±ƢƳ�ǶËĔ¢�ǞǷ�Ǯ Ëǌǳ¦�Ä¢�Ƥ ȇËǂǳƢƥ�ǾËǬƷ�Ŀ

الارتياب في شأنه، وإمّا ره عنهم وإن كانوا في غاية ما يكون من المكابرة والعناد هو صدو 

الجزم بعدم الإمكان فخارج من دائرة الاحتمال كما أنّ تنكيره وتصديره بكلمة الشّك 

للإشعار بأنّ حقّه أن يكون ضعيفا ومشكوك الوقوع وإمّا للتّنبيه على أنّ جرمهم ذلك بمنزلة 

�Ʈالريّب الضّ  ǠƦǳ¦�Ŀ�ǶƬƦƫ°¦�À¤Â�ǲǬȇ�Ń�ƢËŶ¤Â��ƢēËȂǫ�ƨȇƢĔÂ�ÀƢǰǷȍ¦�ǲƟȏ®�¬ȂǓÂ�¾ƢǸǰǳ�Ǧ ȈǠ

للمبالغة في تنزيه أمره عن شائبة وقوع الريّب والإشعار بأنّ ذلك إن وقع فمن جهتهم لا من 

.لأنّ جهته مستحكمة قويمة2»جهته

فيها، حيث أنّ كلّ ما " بري"إنّ الدّلائل الّتي سيقت في الآية وجّهت دلالة لفظة 

من مجال الشّك إلى كلّ العوامل المؤدّية " ريب"ذكُر في سياق الآية قد وسّع من دلالة لفظة 

لهذا الشّك، ولكن العجب في هذا التوسيع الدّلالي أنهّ وسّع من دائرة الاحتمالات المؤدّية 

.05سورة الحج، الآیة )1
.115، ص 17ج الألوسي، روح المعاني ،)2
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الاستعمال ما يعرف للشّك، ولكنّه قلّص من خاصّية الشّك في حدّ ذاته، وقد خدم هذا 

.المصاحبة اللّفظيّة الّتي تؤثر بشكل مباشر في الوحدات اللّغوية الأخرىبالرّصف أو 

ربط االله سبحانه وتعالى بين ثلاث ظواهر كونيّة عميقة، وهي إعادة البعث، خلق 

الإنسان، وإحياء الأرض، فالظاهرة الأولى خفيّة على الإنسان في علم الغيب، ولكنّ 

لظاهرتين الأخيرتين معروفتان في ذهن الإنسان، فمثل بعث الإنسان بعد الموت كمثل إعادة ا

�ǾǴȈưŤ�ǪȇǂǗ�Ǻǟ�ÀƢǿ̄ ȋ¦�ń¤�ǂÈǰÌǼ
É
ŭ¦�¾ȂȀĐ¦�Ƥ ȇǂǬƫ�ǾËǻ¤��Ƣǿ®ȂŦ�ƾǠƥ�ƨƬËȈŭ¦�µ °ȋ¦� ƢȈƷ¤

 إن كان لديكم أدنى(ليصبح المعنى " ريب"المقرّب، فجسّد كلّ هذا تغيير دلالة كلمة بالمعلوم 

عامل من عوامل الشّك في يوم البعث فلتنظروا إلى خلقكم من أضعف شيء إلى موتكم، 

.، فينتفي الشّك والريّب من الأذهان)ولتنظروا إلى إحيائنا للأرض الموات

إنّ عمليّة إثبات صحّة يوم القيامة في الخطاب القرآني كانت دائما ما تعتمد على 

منهج الاستدلال والمقارنة؛ لأنّ هذا اليوم هو فعل رباّنيّ، يقوم به فقط من يستطيع خلق 

�Ƣǫ¦ƾǐǷ�©ƢǫȂǴƼŭ¦�Ƣđ�ËǂǬƫ�µ °¢�ǪǴƻÂ��ƨǷƢǟ®�Â¢�ƾǸǟ�ŚǤƥ�ǞƦǇ�©¦Ȃũ�ǪǴƼǯ�¿Ƣǜǟ�°ȂǷ¢

« لقوله تعالى            

              

«1

في هذا السّياق كذلك وسّعت في معناها لتشمل كلّ العوامل المؤدّية " ريب"إنّ لفظة 

�ƨȇË®ƚŭ¦�ǲǷ¦ȂǠǳ¦�ȆǨǼƫ�Ä¢��ƨËȈǨǼǷ�ƨđƢǌŭ¦�©ƢǫƢȈǈǳ¦�Ëǲǯ�Ŀ�ƨǸǴǰǳ¦�ǽǀǿ�©®°Â�ƾǫÂ��Ǯ ËǌǴǳ

.99سورة الإسراء، الآیة )1
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عطف عليه  1فبعد زجرهم عن إنكارهم البعث بأسلوب التهديد«للشّك في يوم القيامة، 

بطريقة  الاستدلال بقياس التمثيل في الإمكان، وهو كاف في إقناعهم هنا  إبطال اعتقادهم

�Ʈ ǠƦǳ¦�¦Âǂǰǻ¢�ƢŶ¤�ǶËĔȋاستحالته كما أفصح عند حكاية كلامهم بالاستفهام  باعتقاد

�¾ƢưǷ¢�ǪǴƻ�̈®Ƣǟ¤�°ËǀǠƬƥ�Ä¢��ƢƫƢǧ°Â�ƢǷƢǜǟ�¦Â°ƢǏ�ǶËĔ¢�ń¤�̈ƾǼƬǈǷ�Ǯ Ǵƫ�ǶȀƬǳƢƷ¤Â��Ä°Ƣǰǻȍ¦

وا بدليل آخر، فكان تمثيل خلق أجسام من أجزاء بالية بخلق أشياء تلك الأجزاء، ولم يستدلّ 

هنا " لا ريب"، فأصبحت دلالة 2»عدم أوغل في الفناء دليلا يقطع دعواهمأعظم منها من 

بعد كلّ هذه الدّلائل لا مجال لأن يتبادر إلى الأذهان أي عامل من عوامل الشّك :بمعنى 

.وم، بدليل الخلق العظيم الّذي أوجده االله سبحانه وتعالىالكثيرة والمتعدّدة في صحّة هذا الي

إنّ الدّلالة الواحدة في السّياقات القرآنيّة يتضافر على إخراجها كلّ العناصر اللّغويةّ في 

"الجملة، والمثال هنا أنهّ ساق في بداية الآية قوله      "  إنكاريّ «وهو استفهام

ƢŞ�¦ȂǻƢǯ�Ʈ¾�مشوب بتعجّب من  ǠƦǳ¦�®ƢǠƦƬǇ¦�ȄǴǟ�ǶǿƾƟƢǬǟ�©ǂƳ�Ƣŭ�ǶËĔȋ��ǶȀǸǴǟ� ƢǨƬǻ¦

�ǆ Ǩǻ�Ŀ�Ǯ ǳ̄�¦ȂǸǴǟ�ǶËĔ¢�©ƢƦƯ¤�ń¤�¿Ȑǰǳ¦�¾ÂƚȈǧ��ńƢǠƫ�ƅ¦�̈°ƾǫ�ǲƟȏ®�Ǿǳ�ǂȀǜƫ�Ń�ǺǷ

"الأمر، وجملة     " معطوفة على جملة""     "

لتأويلها بمعنى قد رأوا ذلك لو كان لهم عقول؛ أي تحققوا أنّ االله قادر على إعادة الخلق وقد 

، ليصبح ذلك أنّ هذا الأجل لا ينبغي أن يرُتاب فيه وقد 3»لهم أجلا لا ريب فيهجعل 

.ظهرت الدّلائل

:"وذلك عند قولھ تعالى)1                          

    " حیث بدأ في سرد دلائل قدرتھ  تعالى98-الإسراء ،.

.220، ص15جوالتنویر، محمد الطاھر بن عاشور، التحریر )2
.221، ص15المرجع السّابق، ج)3
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كثيرا ما قرن الخاطب القرآني بين عظمة االله سبحانه وتعالى وعظمة ذلك اليوم، ومنه قوله 

«تعالى           

             

 «1

إنّ من دلائل عظمة االله سبحانه هو إيجاد يوم قيامة، لذلك فإنّ هذا اليوم لا ينبغي أن 

؛ "ريب"يه، لذلك وسّعت دلالة لفظة يحمل قلب الإنسان أدنى عامل من عوامل الشّك ف

إثبات الصّانع، وتقرير المعاد وتقرير النّبوّة، وبيانه أنّ أحوال «لأنّ المقصود من هذه الآية 

العالم العلويّ والسّفلي يدلّ على أنّ جميع هذه الأجسام موصوفة بصفات كان يجوز عليها 

��ƢēȐƥƢǬǷÂ�Ƣǿ®¦ƾǓƘƥ�ƢȀǧƢǐËƫ¦ ومتى كان كذلك فاختصاص كلّ جزء من الأجزاء الجسمانيّة

لأجل الصانع الحكيم القادر المختار خصّه بتلك الصّفة المعيّنة، بصفته المعيّنة لابدّ وأن يكون

على أنّ العالم مع كلّ ما فيه مملوك الله، وإذا ثبت هذا ثبت كونه قادرا على فهذا يدلّ 

، 2»الإعادة والحشر والنّشر؛ لأنّ التركيب الأوّل إنمّا حصل لكونه قادر على كلّ الممكنات

كنات لا يجوز أن تتبادر عوامل الشّك إلى الأذهان بمانع العقل وإذا كان قادرا على كلّ المم

.والمنطق؛ فهذا تجسيد لغوي للظواهر الكونيّة عندما تمتزج مع الفكر الإنساني الصّافي

مع العناصر اللّغويةّ المحيطة به في إنّ هذه الآية كغيرها من الآيات يتضافر السّياق 

فقوله تعالى " ريب"لّ الأسلوب ساهم في توسيع دلالة لفظة توجيه دلالة المفردة، فهنا ك

.12سورة الأنعام، الآیة )1
.174،ص12جرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ال)2
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"      " في مقام الاستدلال، فإنّ هذا 1تكرير

من مقتضيات التكرير، والمراد هنا تبكيت الاستدلال تضمّن استفهاما تقريريا، والتقرير 

يفضي إلى إبطال معتقدهم الشّرك، فهو مستعمل في معناه المشركين وإلجاؤهم إلى الإقرار بما 

الكنائي مع معناه الصّريح، لكونه مرادا به الإلجاء إلى الإقرار كان الجواب عنه بما يريده 

السّائل من إقرار المسؤول محققا لا محيص عنه، إذ لا سبيل إلى الجحد فيه أو المغالطة، فلذلك 

Ƕǿ°®ƢƥÂ�Ƕđ¦ȂƳ�ǲƟƢËǈǳ¦�ǂǜƬǼȇ�Ń الجواب بقوله"" وجملة ...تبكيتا لهم"   

      "والمسبّب من واقعة موقع النتيجة من الدّليل ،

السبب، فإنهّ لماّ أبطلت أهليّة أصنامهم للإلهيّة، و مخّضت وحدانيّة االله بالإلهيّة بطلت 

، فكلّ جزء لغويّ من الآية عمل 2تفرّق أجزاء الأجساد أو انعدامهاإحالتهم البعث بشبهة 

لتدلّ على كلّ العوامل المؤدّية إلى الشّك، فقد قرّر االله " ريب"على توسيع دلالة لفظة 

عن طريق الدّلائل العقليّة المنطقيّة، سبحانه وتعالى حتميّة وجود يوم للبعث وإعادة النّشر

.يتقنها العرب جيّداوالدّلائل اللّغوية الّتي

أعطى القرآن الكريم يوم البعث قداسة وحساسيّة شديدة،حتىّ أنهّ أقرّ في أحد 

السّياقات أنّ الغاية من إنزال القرآن الكريم هو الإنذار بقدوم هذا اليوم مصداقا لقوله تعالى 

﴿                

         ﴾3 إقرار ،

1
"فقد ذكرت في الآیة السّابقة عند قولھ تعالى "قل"المقصود بالتكریر ھنا ھو تكریر لفظة )   

        " 11الآیة –سورة الأنعام.

.153، ص 7جشور، التحریر والتّنویر، محمد الطاھر بن عا:ینظر)2
.07:سورة الشورى، الآیة)3
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هو الأكثر تأثيرا اعتمد على البعد اللّغوي في إظهار حتميّة هذا اليوم، فاعتبار إنّ هذا البعد 

هنا موسّعة تشمل كل العوامل المؤدّية إلى الشّك منفيّة  " ريب"فلفظة في العرب البّلغاء، 

﴿كغيرها من السّياقات القرآنية، منه قوله تعالى      

           ﴾1 هذه الآية ،

" لما ذكرأنهّ «مناسبة لما قبلها حيث       "  تلاه

:بالإعلام بوحدانيته سبحانه والحشر والبعث من القبور للحساب بين يديه، وقال الطبرسي

�ȄǴǟ�¦ȂǸǴǠȈǳ�ǽ¦ȂǇ�̈®ƢƦǠǳ¦�ËǪƸƬǈȇ�ȏ�ǾËǻ¢�ƾǠƥ�Ëśƥ�ǲƦǫ�ƢǸȈǧ�ȆĔÂ�ǂǷ¢�Ƣŭ�ńƢǠƫ�ǾËǻ¢�ǶǜËǼǳ¦�ǾƳÂ

مة ليجدوا حسب ما أوجده عليهم، وأشار إلى أنّ لهذا العمل جزاءً ببيان وقته، وهو يوم القيا

"ويرغبوا ويرهبوا،     " الاستفهام إنكاريّ، والتّفصيل

، فقد قرن االله سبحانه وتعالى بين وحدانيتّه 2»باعتبار الكمّيّة في الأخبار الصّادقة لا الكيفيّة

ذلك، وهذا يعني أنّ وقدرته على البعث والحساب، ودلائل العظمة والربوبيّة ظاهرة لا جرم في 

يوم البعث مؤكّد لا يتبادر إليه أي عامل من عوامل الشّك الكثيرة والمتنوعة، ومن هنا 

.توسّعت هذه المفردة

إنّ هذه الآية جرت في إيصال الفكرة مجرى العرب في كلامهم ونقدهم، فالفكر 

بكلّ مصادره المعرفيّة، ووسائله المتعدّدة في التّعامل مع ضروب الكلام كان أكثر «العربي 

التزاما بطبيعة ونوعيّة العلاقة بين النّص وأحوال المتلقي، فلا يلقي إليه الخبر مؤكدا إن كان 

خالي الذّهن، ولا خاليا من التأكيد إن كان منكرا لما يسمع، وعلى قدر موقفه الإنكاري 

وربما اهتم الفكر في الأسلوب العربي، ة التأكيد وقوته بالوسائل المستخدمة تكون درج

.87:سورة النّساء، الآیة)1
.105،ص5جالألوسي، روح المعاني، )2
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، وإذا 1»البلاغي عند العرب بمنازل المخاطبين وأقدارهم الاجتماعية في النّص الخطابي

"لاحظنا هذه الآية، نجد أنهّ وظف فعل الجمع مؤكدا    " ّوهذا يدلّ على أن

إنّ (االله بدّدت الشّك، وكأنّ المعنى ولكن كلّ دلائل عظمةإنكارهم كان في خاصّيّة الجمع، 

االله سيجمعكم إلى هذا اليوم الّذي لا يمكن بأي حال من الأحوال أن يتبادر إلى أذهانكم 

§�)عامل من العوامل المؤدّية إلى الشّك فيه ƢȈƫ°¦�À¤�ŘǠŭ¦�¦ǀđÂ�� المرتابين لوهنه أنزل منزلة

، وهنا رجوع إلى خاصيّة تعمّق الخطاب القرآني في دواخل النّفس البشريةّ 2الجنس المعدوم

  .وتعريتها

في بعض السّياقات القرآنية، تعامل الخطاب القرآني مع حدث يوم القيامة بكثير من 

عادت تحتمل كلّ العوامل المؤدّية ، ووسّع من دلالتها حتى"ريب"البداهة، لذلك وظّف لفظة 

﴿إلى الشّك ثمّ نفاها، ومن تلك السّياقات قوله تعالى     

            

﴾3 تخاطب الفطرة البشريةّ السّليمة، فالّذي يحيي من العدم، ومن له ، إنّ هذه الآية

المقدرة على الإماتة لا مناص من أنّ له القدرة الكافية على البعث، ولا مناص من أنّ هذا 

.البعث لا يتبادر حوله إلى الأذهان أي عامل من عوامل الشّك العديدة والمتنوعة

في دلالتها الموسّعة " ريب"ف الخطاب القرآني لفظة في سياقات قرآنية أخرى، وظّ 

�ǲƥ��ƨǷƢȈǬǳ¦�¿Ȃȇ�̧ȂǫÂ�ƨȈǸƬƷ�Ŀ�ǆ Ȉǳ�ǲȇȂēÂ�» Ȃƻ���Ǧ ȇȂƼËƬǳ¦Â�ǲȇȂȀƬǳ¦�Ŀ�̈®ƢȇËǄǳ¦�ǲƳ¢�ǺǷ

دراسة –محمود عباس عبد الواحد، قراءة النّص وجمالیة التّلقي بین المذاھب الغربیّة الحدیثة وتراثنا النقدي )1
.93، ص1996، 1، دار الفكر العربي، مصر، ط-مقارنة

.148، ص 5ج شور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا:ینظر)2
.26:سورة الجاثیّة، الآیة)3
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﴿في الأهوال الّتي ستحدث يومئذ، وذلك مصداقا لقوله تعالى       

     

﴾1 هنا هو التأكيد على أنّ وقوع يوم " ريب"، إنّ الحكمة من توسيع دلالة لفظة

�¦ȂƥËǀǠȇ�Ǻǳ�ǶËĔ¢�¦ȂǳƢǫ�ǺȇǀËǴǳ�ƢƥȂƳ�ƪ ǻƢǯ�ƨȇȉ¦�ǽǀǿ�ËÀȋ�Ǯ ǳ̄Â�ǺȀȈǧ�ËǮ ǌȇ�À¢�Ëƶǐȇ�ȏ�Ʈ ǠƦǳ¦

تعالى لماّ حكى عنهم اغترارهم بما هم عليه من أنهّ «فالآية تتمّة للأخرى، والمعنى ،2طويلا

الجهل بينّ أنهّ سيجيء يوم ويزول فيه ذلك الجهل، ويكتشف فيه ذلك الغرور، فقال 

"﴿      "وفي الكلام حذف، والتّقدير:

واعلم أنّ هذا الحذف يوجب مزيدا من البلاغة لما فيه من تحريك ...فكيف صورهم وحالهم

، فالغرض هو شحن كلّ أنواع العذاب، 3»العذابالنّفس على استحضار كلّ نوع من أنواع 

لشّك، والّتي لا يمكن للدّلالة على كلّ العوامل المؤدّية إلى ا" ريب"أنّ توظيف لفظة فلا جرم  

أن تتبادر إلى الأذهان بصحّة الدّلائل والبراهين، والاستفهام في البداية للتعجيب والتفظيع، 

�ƢǸȈǧ�ÀȂǠǬȇ�ǶËĔ¢Â��ǶŮ�ǲȇȂēÂ�ǶŮ�Ëƾǟ¢�Ƣŭ�¿ƢǜǠƬǇ¦�ȂǿÂ�ǶŮƢƷ�ÀȂǰȇ�Ǧ ȈǯÂ�ÀȂǠǼǐȇ�Ǧ Ȉǰǧ

عليها تعلّل بباطل لا حيلة لهم في دفعه والمخلص منه، وأنّ ما حدّثوا به أنفسهم وسهلوه

.4وتطمّع بما لا يكون

في دلالتها الموسّعة في سياق الدّعاء، " ريب"من توظيفات الخطاب القرآني للفظة     

لأنّ الإيمان به من أركان الإيمان، بل لا يمكن المؤمن لا يمكن أن يشك في هذا اليوم فالإنسان 

﴿أن يتبادر إلى ذهن المؤمن أي عامل من عوامل الشّك المتعدّدة، فقال جلّ وعلا  

.25:سورة آل عمران، الآیة)1
.بمعنى أن ھذه الآیة موجّھة إلى أولئك الذّین یرون ان العذاب سیكون لفترة وجیزة)2
.237، ص 7جلرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ا)3
.540، ص 1جلزمخشري، الكشاف ، ا:ینظر)4
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               

          

  ﴾1 ؛ أي لا ينبغي أن يرُتاب في هذا اليوم لماّ صحّ من دلائله، وهذه الآية

»�ǾȈǴǟ�ǶǿƢǷ�°ƢȀǛȍ�ƾȈǯƘƬǳ¦Â��ǶǿƾǼǟ�ŘǇȋ¦�ƾǐǬŭ¦�ƢËĔ¢Â�ƨŧËǂǳ¦�ń¤�Ƕǿ°ƢǬƬǧ¦�¾ƢǸǯ�µ ǂǟ

وقوة اليقين بأحوال الآخرة لمزيد الرّغبة في استنزال طائر الإجابة،  من كمال الطمأنينة

"  " ،تقليل لمضمون الجملة المؤكّدة أو لانتفاء الريّب

وقيل تأكيد بعد تأكيد للحكم السّابق وإظهار الاسم الجليل مع الإلتفات للإشارة إلى تعظيم 

، ومضمون الدّعاء وهدفه هو 2» الناشئ من ذكر اليوم المهيب الهائلالموعود والإجلال 

إظهار هؤلاء المؤمنين الدّاعين الغاية من الهداية، وهي من أجل النّجاة في اليوم الآخر، وكلّ 

الموسعة، فهذا إقرار من الراّسخين في العلم بأنّ هذا اليوم لا " ريب"هذا خدمته دلالة لفظة 

بغي أن تظهر عوامل الشّك فيه، وهنا تظهر كلّ المفاهيم المتعلّقة بعظمة ريب فيه بحيث لا ين

.االله وجلاله وقدرته المطلقة، كما يظهر تواضع الإنسان وحاجته الله تعالى

استعمل الخطاب القرآني القصص من أجل إيصال الحِكم والمواعظ؛ لأنّ النّفس 

يق وسرد لأخبار الماضيين، وقد يبينّ االله سبحانه البشرية تميل إلى هذا العنصر لما فيه من تشو 

عن طريق أمثلة حيّة وقعت في الزّمن الغابر، وبينّ في عدّة مواضع حتميّة يوم البعث وصدقه 

﴿أنّ هذا اليوم لا ينبغي أن يرُتاب فيه، فمن ذلك قوله تعالى    

          

.09-08:سورة آل عمران، الآیات)1
.91، ص3جوح المعاني، الألوسي، ر)2
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      

      ﴾1

من أكثر العبر الدّالة على صحّة يوم القيامة تلك القصص الّتي يميت فيها االله عبادا ثمّ يبعثهم 

من جديد من أجل دحض أيّ شك قد يتبادر إلى الأذهان، وهنا، إعادة إحياء الفتية بعد 

بدل " ريب"أجل أن لا يرُتاب في يوم القيامة، لذلك عبرّ عنها بلفظة زمن طويل كان من 

عنده كلّ العوامل المؤدّية إلى نتفي شهد هذه الحادثة فلا جرم أنهّ ستأي أنّ الّذي؛ "شك"

¦�ǶĔƢǷ±�ǲǿ¢�̈Őǟ�ǞǓȂǷ�Ȃǿ�ÄǀËǳ¦�ƨËǐǬǳ¦� ǄƳ�ń¤�ǲǬƬǻ«الشّك في البعث والقيامة، فقد 

¨ƾǿƢǌŭƢƥ�Ƥ ȇǂǬƬǳ¦�ƨǬȇǂǘƥ�ƨǷƢȈǬǳ¦�¿Ȃȇ�Ʈ ǠƦǳ¦�̧ ȂǫȂǳ�ǶđȂǴǫ�ÀƢǼƠǸǗƢƥ�ǶȀǟƢǨƬǻ¦Â�ǶŮƢŞ... ،

للبعث، وأمّا علمهم بأنّ السّاعة لا ريب فيها؛ أي ساعة الحشر،  هو إحياء الموتى ووَعْدُ االله

�Ŀ�ǺǷƚŭ¦�ÄŗǠƫ�ŖËǳ¦� ƢǨŬ¦�ǂǗ¦Ȃƻ�Ƣđ�¾ÂǄƫ�̈ƾǿƢǌǷ�Ǻǟ�Ǯ ǳǀƥ�ǶȀǸǴǟ�°ƢǏ�À¤Â�ȂȀǧ

.بدلالتها الموسّعة " ريب"، فالغاية إذن تقريبية، وصحّ هنا استعمال لفظة 2»اعتقاده

ا عرف بمنهج التّدرجّ في القرآن الكريم؛ حيث يصل إلى الغاية المقصودة وهذا المنهج ممّ 

عن طريق التّدرجّ في الأدلةّ حيث أنّ من شاهد أنهّ جلّ وعلا توفى نفوسهم وأمسكها ثلثمائة 

�ËÀ¢�Ŀ�ËǮ ǋ�ƨƦƟƢǋ�ǾǠǷ�ȄǬƦȇ�ȏ�ƢȀȈǳ¤�ƢȀǴǇ°¢�ËĽ�ƪ ƬǨËƬǳ¦Â�ǲǴƸËƬǳ¦�ǺǷ�ƢĔ¦ƾƥ¢�ƢǜǧƢƷ�ǂưǯ¢Â�ƨǼǇ

حق، وأنهّ يبعث من القبور فيرد عليهم أرواحهم فيحاسبهم ويجازيهم بحسب وعده تعالى 

.3فوقوع الأوّل يزيل ارتياب الثاّني...أعمالهم

مماّ سبق من الآيات سنجد أنهّ يمكن لدلالة لفظة واحدة أن تضع فارقا كبيرا في 

المعنى، ولا سيما أنّ الخطاب القرآني يعتمد على التمثلات الدّلاليّة المختلفة للألفاظ، كما أنّ 

.21:سورة الكھف، الآیة)1
.288-287، ص15جاشور، التحریر والتنویر،محمد الطاھر بن ع)2
.233، ص 15جالألوسي، روح المعاني،:ینظر)3
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في السّياقات القرآنية كانت تحدّد وفق العناصر اللّغويةّ المصاحبة في " ريب"دلالة لفظة 

ياق، وتجد أنهّ حتىّ يمكن الإلمام بدلالات الألفاظ لابدّ من الإلمام بالتّفسير المعجمي لها، السّ 

مماّ يعني أن مفردات ...ولا يزال التّأليف في التفسير المعجمي للقرآن الكريم لأهميّته مستمرا«

�ƢǸƟ¦®�ǲǜƫ�ƢËĔ¢�Ëȏ¤�ƨȈȀƬǼǷ�ƨǻËÂƾǷ�ń¤�ȆǸƬǼƫ�ƢËĔ¤�Ʈ ȈƷ�ƢȀƬȇ®ÂƾŰ�ǺǷ�ǶǣËǂǳ¦�ȄǴǟ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦

الخطاب في " ريب"، فالّذي يلاحظ لفظة 1»إلى دراستها والكشف عن معانيها الجليلةبحاجة 

 :فقوله تعالىالقرآني قد لا يلتفت إلى الفروقات الدّلالية الدّقيقة الّتي تحملها من سياق لآخر، 

﴿           

في المعنى الدّلالي الموسّع الّذي يشمل كلّ العوامل المفضية " ريب"، فهو هنا يورد لفظة 2﴾

إلى الشّك، وأضاف في هذه الآية لام التّوكيد؛ لأنهّ يخاطب أكثريةّ النّاس الّذين لا يؤمنون، 

﴿: غير قوله تعالىوهذا          

 ﴾3 كذلك هنا استعملت في معناها الواسع الدّال على " ريب"، فلفظة

.، ولكنّه هنا في سياق إخباري دون مؤكداتكلّ العوامل المؤدّية إلى الشّك

إنّ دراسة المفردة القرآنية تفتح آفاقا دلاليّة وإيحائيّة واسعة، لذلك رأى الدّارسون 

أوّل ما يحتاج أن يشتغل به من علوم القرآن العلوم اللّفظيّة، ومن «والمفسّرون القدامى أنّ 

ئل المفردة، فتحصيل معاني مفردات ألفاظ القرآن في كونه من أواالعلوم اللّفظيّة تحقيق أفراد 

لمعاون في بناء ما يريد أن المعاون لمن يؤيد أن يدرك معانيه، كتحصيل اللَّبنِ في كونه من أوّل ا

يبنيه، فألفاظ القرآن هي لبّ كلام العرب، وزبدته، وكرائمه، وعليها اعتماد الفقهاء، 

والحكماء في أحكامهم وحكمهم، وإليها مفزع حذّاق الشّعر والبلغاء في نظمهم وشعرهم

مداخلة -دراسة في علم الدّلالة التغییري-عبد الرحمن طعمة، دور المعاني المعجمیّة في توجیھ الدّلالة التركیبیة)1
.476ص2012/2013وعلومھ مقدمة في المؤمر العالمي الثالث للباحثین في القرآن 

.59:سورة غافر، الآیة)2
.07:سورة الحج، الآیة)3
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وسائر أحوالهم ، فاللّفظة القرآنية سيل عارم من الدّلالات لا يمكن الكشف عنه إلا ،1»

.بالبحث الدّلالي العميق

قد استعملها العرب سالفا، وتجاوزوها إلى دلالة " ريب"إنّ الدّلالة الموسّعة للفظة 

جع هذه جديدة، فاندثرت ونسيت، لكن الخطاب القرآني بأسلوبه المعجز استطاع أن يستر 

الدّلالة ويعيد لها الحياة من جديد، بل إنّ الملفت في هذا الاستعمال، إنّ هذه الدّلالة 

بة، بل بمرونة تطفو وتظهر دون قلق أو صعو " العوامل المؤدّية إلى الشّك"الجديدة وهي 

ǠËǇȂŭ¦�ƨǳȏËƾǳ¦�ǽǀǿ�̧ ƢƳŗǇ¦�ǺǷ�Ȅũȋ¦�µ ǂǤǳ¦Â��ƢĔȂǴǸǠƬǈȇ�¦Ȃǳ¦±�ȏ�§ǂǠǳ¦�ËÀƘǯ��̈ƾȇƾǋ ة

  .هو خدمة معان ودلالات ما كانت لتكون لولا هذا الاستعمال

:"ريب"تضييق دلالة لفظة )2.2.3

لّ على مجرّد الشّكّ والظنّة المصاحبة دلت" ريب"ضيّق الخطاب القرآنيّ دلالة لفظة 

للتّهمة، وهنا عمل القرآن الكريم على استجلاب كلّ معاني الظنّ والتّهمة الّتي كانت تختمر 

ففي تتبّعٍ لهذه اللّفظة في الآيات الّتي وردت فيها، وتدبرّ «في صدور الكفّار والمنافقين، 

ǇƢǼǷÂ��ƢŮ¦ȂƷ¢Â��ƢȀǼƟ¦ǂǫÂ��ƢēƢǫƢȈǇ�Ŀ�ƢǿƢǼǠŭ�Ǻǟ�Ʈ ȇƾū¦�µ ǂǠǷ�Ŀ�®ǂƫ�ƢǿƢǻƾƳÂ��ƢēƢƦ

الكفّار والمنافقين، وما يتّصفون به من القلق النّفسيّ وعدم الطمأنينة القلبيّة، فهم دائما في 

المضيّقة على إظهار القلق المرضيّ المتأصّل في هذه " ريب"، فعملت دلالة لفظة 2»حيرة وتردّد

.النّفوس الشّريرة

ص دط،، بیروت، لبنان، دت،حمد سید كیلاني، دار المعرفة م: فردات في غریب القرآن، تحالراغب الأصفھاني، الم)1
06.

دراسة تطبیقیة في لفظتي الشّك -علي بن عبد الله الراجحي، الإعجاز اللغّوي في ألفاظ الترادف من القرآن الكریم، )2
.13، ص 2009، ینایر 01، العدد 02دیة، المجلدّ والرّیب، مجلةّ العلوم العربیة والإنسانیة، جامعة القصیم، السّعو
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، إنّ "شك"المضيّقة وبين معنى لفظة " ريب"بدءً يجب التفريق بين دلالة لفظة 

لا يختصّ بالجانب السلبي فقط، فكلّ إنسان تتبادر إلى ذهنه مجموعة الشّك في القرآن الكريم 

رَضِيّ، الّذي يج" الريب"من الشّكوك، بينما 
َ
عل فكر هنا دائما يُـركََّزُ فيه على الجانب السّلبي الم

صاحبه في سوداويةّ دائمة، وحيرة وتردّد قاتلان، كما تردّد المنافقون في الخروج إلى الجهاد مع 

﴿:صلى االله عليه وسلّم، وهو ما ولّد لديهم خوفا وذلةّ، مصداقا لقوله تعالى –النبيّ   

          

       ﴾1

هنا بالشّك المصاحب للتّهمة والحيرة، وقد رسمت هذه الآية كلّ مظتهر " الريب"اختصّ 

"الترّدّد والخوف انطلاقا من الدّاخل، فقد    " ،وخافت وظنّت باالله السّوء

"الشّكّ على أفعالهم فقرّروا القعود، وقوله تعالىفظهر ذلك     "» ّيدل

على أنّ محلّ الريّب هو القلب فقط، ومتى كان محلّ الريّب هو القلب كان محلّ المعرفة، 

"والإيمان أيضا هو القلب، وقوله        " معناه أنّ الشّاك

يبقى متردّدا بين النّفي والإثبات، وغير حاكم بأحد القسمين، ولا جازم بأحد المرتاب 

�ËÀ¢�ȄǴǟ�ƢǸƟ¦®�Ë¾ƾƫ�ƢËĔ¢�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ" ريب"، ولكن خصوصيّة دلالة لفظة 2»النّقيضين

المرتاب يميل إلى ترجيح الجانب السّلبيّ المرفوض، بدلالة القرائن اللّغويةّ المصاحبة للسّياق،  

"جئ في قوله «؛ أي دائما، حيث إنهّ "يتردّون"كقوله تعالى هنا    " بصيغة

.45:سورة التّوبة، الآیة)1
.80، ص 16جرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ال)2
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�ĿÂ��ǶĔƢŻ¤�ȆǨǻ�®Ëƾšالمضارع  �ȄǴǟ�ƨǳȏËƾǴǳ""   " بصيغة الماضي للدّلالة

§�على قِدم  ƢȈƫ°ȏ¦�ÀƢǯ�ƢŭÂ��ǶĔƢŻ¤� ƢǨƬǻ¦�°¦ǂǸƬǇ¦�ǽǂƯ¢�ÀƢǯ�Ǯ ǳǀǴǧ��ǾƻȂǇ°Â�§ ƢȈƫ°ȏ¦�Ǯ ǳ̄

الّذين لم : إذ يصير بمنزلة أن يقال  1الإحتباكملازما لانتفاء الإيمان كان في الكلام شبه 

ǶđȂǴǫ�§ ƢƫǂƫÂ�ƪ ƥƢƫ°¦�ÀȂǼǷƚȇ�ȏÂ�¦ȂǼǷƚȇ«2 فقد ساهمت صيغ الأفعال في تضييق دلالة لفظة ،

لتدلّ على الشّك المصاحب للتّهمة، فهذه اللّفظة هنا لا تدلّ على الشّكّ فقط، بل " ريب"

  ".الريب"شرت في لفظة واحدة هي مزيج من الشّكّ والترّدّد وسوء الظّنّ، وكلّها معان ح

بالنّظر إلى هذه الدّلالات المحدّدة في الخطاب القرآني، يتعينّ لدينا أنّ هذا الخطاب 

قد أشار إلى ضرورة الدّقة في ابتناء الأساليب في لبنات المواد اللّغوية، ورفض مبدأ التّسامح «

�Ŀ� ƢǬƬǳȏ¦�®ËǂĐ�Â¢��ÄȂǼǠŭ¦�§°ƢǬفي توظيف المواد اللّغوية بعضها مكان بعض بجامع التّ 

، مؤثرا ضرورة الالتفات إلى الدّلالة الخاصّة لكلّ مادّة، تلك الّتي يمكن أن )الدّلالة المركزيةّ(

«�¦ƨËǷƢǠǳ¦�©ȏȏËƾǳ¦�Ŀ�§°ƢǬƬƫ�ŖËǳ¦�ƨǟȂǸĐ)الدّلالة الفارقة(نسمّيها  ¦ǂǗ¢�ǄËȈŤ�ŖËǳ¦«3 فلو ،

الشّكّ هنا ما كانت لتظهر القلق النّفسيّ والترّدّد والخوف وظّف كلّ المفردات الدّالّة على

.مضيّقة الدّلالة هنا" ريب"وسوء الظّنّ كما فعلت لفظة 

وردت للاحتباك في كتب العلماء تعریفات عدیدة بصیاغات مختلفة لكنھا في مجملھا تدور حول معنى واحد ، من ذلك )1
)ھـ780(في شرحھ لبدیعیة ابن جابر الأندلسي )779ت (الرعیني الغرناطي ما ذكره شھاب الدین أحمد بن یوسف

وفیھ أیضا لقب غریب من ألفاظ البدیع یقال لھ الاحتباك وھو عزیز عندھم ، وھو أن تحذف من الأول ما أثبت (بقولھ 
(2)(نظیره في الثاني ، وتحذف من الثاني ما أثبت نظیره في الأول فھو عنده من أقسام الحذف )794(أما الزركشي .

وھو أن یجتمع في الكلام متقابلان ، فیحذف من واحد منھما مقابلھ لدلالة (وقد سماه بالحذف المقابل وعرفھ بقولھ 
الطبعة .للدكتور عبد الغني بركة مكتبة وھبة بالقاھرة .سلوب الدعوة القرآنیة بلاغة ومنھاجا :ینظرعلیھالآخر 
.م1983/ھـ 1403الأولى 

.213، ص 10جاشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن ع)2
3

ي لفظتي الشّك دراسة تطبیقیة ف-علي بن عبد الله الراجحي، الإعجاز اللغّوي في ألفاظ الترادف من القرآن الكریم، )
.05ص والرّیب، 
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هذا الترّدّد النفسيّ في الحياة الدّنيا له عواقب مماثلة في الحياة الآخرة، فقد عبرّ عن إن ّ      

﴿: هؤلاء المشكّكين الظاّنّين ظنّ السوء بقوله تعالى    

          ﴾1 فهذه،

�ƨǜǨǳÂ��ǶđƢǬǟ�Ŀ�ǆ ȈƟËǂǳ¦�Ƥ ƦËǈǳ¦�ƪ ǻƢǯ�ƨËǼËǜǳ¦Â�ƨƦȇËǂǳ¦"هنا جاءت بصيغة اسم الفاعل " مريب

  .تشنيعا لهذا الفعل النفسي 

في بعض السّياقات القرآنية يصرحّ هؤلاء المرتابين الشّاكّين عن شكّهم وظنّهم السّيئ 

بأنفسهم، خصوصا عندما يكونوا أمام موقف عظيم، أو معجزة كبرى، ومثاله الأمم السّابقة، 

﴿:لىمصداقا لقوله تعا        

          

               

    ﴾2 هذا تعظيم للترّدّد والحيرة، وعدم ،

"اليقين، هذا الشّك هنا ليس شكّا منهجيا مؤسّسا، وإنمّا هو محض ظن سيئ، فقوله  

      "»�ǾȈǳ¤�ǶĔȂǟƾȇ�ƢǷ�ƨËƸǏ�Ŀ�ËǮ ǋ�Ǯ ǳǀǧ

�ǶĔȂǟƾȇ�ƢǷ�Ǯ Ëǌǳ¦�®°ȂǸǧ��ǾǸȈǬǇ�ǺǷ�ǾƸȈƸǏ�ǄȈȈŤÂ�ǂǜËǼǴǳ�µ ǂǠǷ�ǶǿƾǼǟ�ȂȀǧ��ǽ®¦ƾǇÂ

Ƕǿ®¦ǂǸǧ��ƅ¦�ń¤�ǶēȂǟ®�ƨƦǈǻ�Ƥ ȇǀǰËƬǳ¦�®°ȂǷÂ��ǾȈǳ¤:�śƥ̄Ƣǯ�¦ȂǻƢǯ�À¤Â�ǶËĔ¢ في دعوى

.54سورة سبأ، الآیة )1
.09سورة إبراھیم، الآیة )2
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، ƢčǬƷ�ǾǳȂǬƥ«1الرّسالة فقد يكون في بعض ما يدعون إليه ماهو صدق وحق، فإنّ الكاذب

��ǶȀƦȇǂƥ�¦ȂƷËǂǏ�ËĽ��©ȏƢǇËǂǳƢƥ�¦ÂǂǨǯ�ǶËĔ¢�ƨȇ¦ƾƦǳ¦�Ŀ�¦Âǂǯ̄ �ǶËĔ¢�®Ë®Ëŗǳ¦Â�̈Śū¦�ȄǴǟ�ǲȈǳËƾǳ¦Â

مع القرينة اللّغويةّ " مريب"وهذا لا جرم قمّة في الترّدّد والحيرة والتّناقض، وذلك بسبب لفظة 

تأصّل في نفوس المشركين منذ خدمت على إظهار هذا القلق النّفسي الم" شك"الّتي سبقتها 

.الرّسالات الضّاربة في قِدَمِ تاريخ النبّوّة والبعث

وكان هذا السّلوك ديدن الأناس المتحيرّين المتردّدين، يصرّحون بظنّهم السّيئ على الملإ 

إيغالا في الكفر والعصيان، وعمل الخطاب القرآني بدوره على إظهار هذا القلق وهذا 

عليه –ومنه قوله تعالى حكاية عن حال قوم النبيّ صالح ليكون شاهدا عليهم، العصيان 

﴿السّلام              

          ﴾2

�ËŐǟÂ��ǶēƢȈǈǨǻ�ƪتشا    đƢǌƫ�ƢǸǯ��ǶŮ¦Ȃǫ¢�ƪ đ عنهم بنفس الأسلوب ونفس المفردة، وهي

والشّك هو أن يبقى الإنسان متوقفا بين النّفي «المضيّقة الدّالةّ على الشّكّ والتّهمة، " الريب"

"والإثبات، والمريب هو الّذي يظن به السّوء، فقوله     "أنهّ يترجّح  يعني

"في اعتقادهم صحّة قوله، وقوله   " يعني أنهّ ترجّح في اعتقادهم فساد قوله، وهذا

.؛ أي بعد الشّكّ والترّدّد تقرّر لديهم سوء الظّنّ والتهمة في رسالته3»مبالغة في تزييف كلامه

.197، ص 13ج اشور، التحریر والتنویر،محمد الطاھر بن ع)1
.62سورة ھود، الآیة )2
.19، ص 18جلرّازي، التفسیر الكبیر،الفخر ا)3
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هذه تتحوّل الريّبة الموجودة في قلوب المنافقين إلى أفعال، وقد فضح الخطاب القرآني 

﴿:الأفعال، ودواعيها النّفسيّة الدّفينة، ومن ذلك قوله تعالى     

       ﴾1 ،

اسم من الريّب بمعنى :والريّبة«وهذا في معرض حديثه عن المسجد الذي بناه المنافقون ضرارا، 

صلى االله –والمراد به شكّهم في نبوّته  -رضي االله عنهما-الشّك، وبذلك فسّرها ابن عباس

�ƨƦȇËǂǳ¦�ǆ - عليه وسلم Ǩǻ�ǶĔƢȈǼƥ�ǲǠƳÂ��¼ƢǨËǼǳ¦�śǟ�Ȃǿ�ǶđȂǴǫ�Ŀ�ǂǸǔŭ¦ للمبالغة في كونه

عَظمَُ فرحهم ببنيانه فلما أمر بتخريبه ثَـقُل أحدها أنّ المنافقين: وفي ذلك وجوه... سبيلا لها

�ǾƫËȂƦǻ�Ŀ�ǶđƢȈƫ°¦Â�ǶȀǜȈǣ�®¦®±¦Â�ǶȀȈǴǟ–لما أمر بتخريبه : ، وثانيها-صلى االله عليه وسلّم

ǾǼǟ�ǶĔƢǷ¢�ǞǨƫ°Ƣǧ��ƾǈƸǴǳ�Ǯ ǳ̄�¦ȂËǼǛ-مَ خوفهم فارتابوا هل وعَظُ -صلى االله عليه وسلّم

كلّ ما يختمر في نفس " ريبة"لفظة ، وفي كلّ الأحوال، فقد رسمت 2»يُتركون على حالهم

.هؤلاء المنافقين، وذلك لما ضُيّق معناها لتدلّ على الشّكّ المصاحب للتهمة

مظاهر الهيمنة «لقد تفوّق الخطاب القرآني بيانيا على لغة العرب، وهيمن عليها، ومن 

المذكورة أنهّ لما نزل القرآن الكريم أضاف إلى العربية ما لم يكن فيها من غنىً في المعجم، وقوّةٍ 

ƨËȈǧǂËǐǳ¦�ǢȈËǐǳ¦�Ŀ�ƾȈǳȂƫÂ�¼ƢǬƬǋ¦Â��ƨËȇ°ƢǠƬǇȏ¦Â�ƨËȇ±ƢĐ¦�©ȏȏËƾǳ¦�Ŀ�ÇǞËǇȂƫÂ��ŚƦǠƬǳ¦�Ŀ... أو

ا بداخلها من طاقات، وبثّ فيها كلّ بمعنى آخر عندما نزل القرآن الكريم بلغة العرب فجّر م

والسّبب الرئّيس لهذا التّفوّق 3»والإمكانات الّتي تمكّنها من استيعاب الخطاب القرآنيالقدرات 

فمثلا هنا  أنّ لغة القرآن تعتمد على توظيف الجانب النّفسي والوجداني العميق في الإنسان،

Ȑǘǻ¦�Ƣēȏȏ®�Ëǲǯ�Ŀ�ƶƴǼƫ�À¢�ȆǈǨËǼǳ¦�Ƥ" ريب"استطاعت لفظة  ǻƢŪ¦�ƪ ËǈǷ�ƢËĔ¢�ǺǷ�Ƣǫ

.110:سورة التوبة، الآیة)1
.23، ص10جالألوسي، روح المعاني، )2
المؤتمر العالمي الثالث للباحثین في القرآن عبد الرحمن بودرع، من أصول التفسیر اللغّویة إلى البناء النّصّي، )3

430ص 2012/2013وعلومھ،
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فالدّلالة المضيّقة للفرد المرتاب الّذي يتأرجح ما بين خوف وتردّد وسوء ظنّ وغيرها، وبالتّالي 

.هنا تُستشعر بالحالة النفسيّة والحس

إنّ الارتياب والشّكّ والتّهمة صفات ذميمة هاجمها القرآن الكريم، فقد وصف 

�Ëǲǯ�ǶȀȈǳ¤�» ƢǓƘǧ��ƨǸȀËƬǳ¦Â�ËǮ Ëǌǳ¦�ń¤�ǲȈŻ�Ƥ ȇ°�Ƕđ�ËÀƘƥ�śǬǧƢǼŭ¦Â�ǺȇǂǧƢǰǳ¦�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦

 في قال االله سبحانه وتعالىالصّفات الأخرى الّتي تحملها النّفس المرتابة وأهمها الاعتداء، فقد 

﴿: معرض ذمّهم    ﴾1 إنّ هذه الصّفات الثلاث ،

الكثير المنع؛ أي صدّ النّاس عن :المنّاع«متجانسة، لا توجد إحداها إلاّ وظهرت الأخرى، و 

أن يراد به ويحتمل ...الخير، والخير هو الإيمان، كانوا يمنعون أبناءهم وذويهم من إتباع الإيمان

والمريب الّذي أراب غيره؛ أي جعله ...أيضا منع الفقراء من المال؛ لأنّ الخير يطلق على المال

-أي ما يلقونه إلى النّاس من صنوف المغالطة ليشكّكوهم في صدق الرّسول}مرتابا شاكّا

ت الثلاث ، وإذا نظرنا إلى تراتبيّة الصّفا2»وصحّة الإيمان والتوحيد-صلى االله عليه وسلّم

�ȂǿÂ��ƨǸēÂ�®Ë®ǂƫÂ�ËǮ"الريب"سنجد أنّ أكثرها تأثيرا في الأخريات هي  ǌƥ�«ÂǄŲ�ǾËǻȋ��

.تصوير مدقّق للنّفس البشريةّ المرتابة

إنّ العامل الأساسي في توجيه هذه الدّلالات هو الوقوف على الدّلالة المركزيةّ للّفظ،  

لسان القرآن يخرج اللّفظ عن  «وما ذاك إلاّ لأنّ كما يجب الإحاطة بالدّلالات الهامشيّة، 

كونه مجرّد لفظ؛ لأنهّ يحمّل اللّفظ طاقات دلاليّة لم يعهدها احد في تلك الألفاظ قبل نطق 

��ƨǟȂǸů�Â¢��ǂƯƢǻ�Â¢�ǂǟƢǌǳ�ÀƢǯ�ƢǷ�©ȏȏ®Â�ÀƢǠǷ�ƢȀƸǼŻÂ��ƢǿƚǴŻÂ��ƢȀǣËǂǨȇ�ȂȀǧ��Ƣđ�À¡ǂǬǳ¦

في دلالتها " ريب"، فلفظة 3»تمنحها تلك الدّلالاتكبيرة أو صغيرة من أساطين العربيّة أن 

�ǆ ǨËǼǳ¦�ǲƻ¦Â®�Ǻǟ�Ƣđ�Ǧ ǌǯ��ƨǬȈǸǟ�ƨËȈǸȈǫÂ�ƨËȈǨǗƢǟ�ƢǼƸǋ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ƢȀƸǼǷ�ƨǬËȈǔŭ¦

.25:سورة ق، الآیة)1
.312، ص26جشور، التحریر والتنویر، محمد الطاھر بن عا)2
.17، ص2006، 1طھ جابر العلواني، لسان القرآن ومستقبل الأمة القطب، مكتبة الشّروق الدّولیة، القاھرة، ط)3
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المشَكِّكَة وما يعتمل فيها من تردّد وسوء ظنّ وريبة، فقد ضُيِّقت الدّلالة ولكنّها خدمت 

  .س عائلتهامعان أعمق ما كان ليخدمها أي لفظ آخر من نف

﴿:ودائما في معرض إظهار دواخل نفس الكفّار، يقول سبحانه وتعالى 

         

  ﴾1

إلى تضييق، حتىّ تشمل الشّكّ المصاحب للتهمة، " مريب"تعرّضت دلالة لفظة 

إصرار كفّار 2لماّ بينّ في الآية الأولى«تعالى هنا تعود على كفّار قريش، حيث أنهّ " مريب"و

وتكذيبهم  -عليه السّلام-مكّة على إنكار التّوحيد، بينّ أيضا إصرارهم على إنكار نبوّته

�ËśƥÂ�ǺđƢƬǰƥاالله تعالى أنّ هؤلاء الكفّار كانوا على هذه السّيرة الفاسدة مع كلّ الأنبياء -

-عليه السّلام-، وضرب لذلك مثالا؛ وهو أنهّ لما أنزل التّوراة على موسى-عليهم السّلام

وهذا يعني أنّ كفّار قومك لفي شكّ من هذا ...اختلفوا فيه فقبله بعضهم وأنكره آخرون

�Ŀ�¦ȂËǰǋ�ǶËĔ¢�Ǻǟ�Ȑǔǧ�ǶËĔ¢�ń¤�Ǌ" الريب"بينّ في نسبة ، فقد3»القرآن مريب ȇǂǫ�°ƢËǨǯ�ń¤

.مصدر القرآن الربّاّني كذلك أضافوا إليه التّهمة وسوء الظّنّ 

ا ضيّق الخطاب القرآنيّ دلالة لفظة 
ّ
استطاع أن يستجلب إلى سياقاته البليغة " ريب"لم

�ËĔ¦�ƢȀȈǧ�ǄȈǸƬŭ¦Â��̈ǄËȈŲÂ�̈ƾȇƾƳ�ÀƢǠǷ�¾Ȑ
ÊǛ ّا أظهرت قدرة فائقة في التّسلّل إلى النّفس البشرية

ضيّقة كانت مخصوصة بالكفّار والمنافقين، كما أنّ هذا وكشف غوامضها، كما أنّ الدّلالة 
ُ
الم

.110الآیة سورة ھود،)1
2

﴿وذلك عند قولھ تعالى)                            

            ﴾ 109ھود.

.70، ص18جلرّازي، التفسیر الكبیر، الفخر ا)3
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كان في ذوات الكافرين وليس في موضوع الشّكّ؛ فمن شكّ وارتاب في يوم القيامة " الريب"

يث لم يستطع أن يستوعب إمكانيّة حدوث يوم جلل  فذلك لأنّ به من النّقص والمحدوديةّ بح

القرآن الكريم يوظّف المفردة اللّغويةّ في البنية القرآنيّة توظيفا معجزا، فهو «كذاك؛ وذلك لأنّ 

�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ǲǸǠƬǈȇ�Ȑǧ��ǾȈǳ¤�Ƣē¦ǀǳ�ǪƦǈƫ�ȆǿÂ��ƢȀƦǴǘƬȇ�ŖËǳ¦�ƨËȇȂǤËǴǳ¦�̈Ë®Ƣŭ¦�¿ƢǬǸǴǳ�ȆǨǘǐȇ

المناسب لها، فلكلّ مادّة في رفيع إعجازه مقام، وتلك روح إعجازية أيةّ مادّة إلاّ في المقام

المضيّقة هنا هو التعبير عن حالة " ريب"، فمقام لفظة 1»في سائر الــــــذكّر الحكيـــــمتشرق 

الكفّار النّفسيّة، وما يدور فيها من تردّد وقلق وعدم طمأنينة، وقد عبرّ عن كلّ ذلك أحسن 

﴿: تعالىتعبير عند قوله              ﴾2

:في الخطاب القرآني ونسقية تغيّر دلالتها" الريب"تواتر لفظة )3.2.3

:التوسيع الدلالي) 1.3.2.3

  الآيات القرآنية  المظهر

ك في 
شّ

نفي العوامل المؤدية لل

حّة 
ص

يوم القيامة

  .05سورة الحج الآية 

  .99الإسراء الآية  سورة

  .12سورة الأنعام الآية 

  .87سورة النساء الآية 

  .26سورة الجاثية الآية 

  .25سورة آل عمران الآية 
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:الولد)3.3

استعمل الخطاب القرآني الحقائق العرفية بصورة معجزة دقيقة، ومن تلك الحقائق لفظة 

الّتي تصرّف العرب في دلالتها على مرّ الزّمن، فحدث لدلالتها تغيرّ فرضه الواقع " الولد"

الاجتماعي ونمط تفكير العرب، لكنّ الفكر القرآني لا يعترف بنُظمُ وتقاليد جائرة، وإنمّا 

مل ألفاظه وفقا لما يقتضيه المقام والسّياق الراهن للكلمة، وكغيرها من الحقائق العرفية، يستع

داخل السياق القرآني عمليات تضييق وتوسيع، وكلّ ذلك كان " ولد"حدث لدلالة لفظة 

من «من أجل فهم الشّريعة لا بدّ 1وفق سمت العرب في كلامهم؛ لأنهّ وكما يرى الشّاطبي

�ǶĔƢǈǳ�Ŀلعرب ǳ�ÀƢǯ�ÀƜǧ��ǶĔƢǈǴƥ�À¡ǂǬǳ¦�¾Ǆǻ�Ǻȇمّيين، وهم العرب الّذإتباع معهود الأ

فلا يصحّ أن عرف مستمرّ فلا يصحّ العدول عنه في فهم الشريعة، وإن لم يكن ثمََّ عرف

، والقرآن 2»يجرى في فهمها على ما لا تعرفه، وهذا جار في المعاني والألفاظ والأساليب

كلامهم، فلم يأت بشاذ أو غريب، لكنّه فقط أعجز في طريقة   الكريم راعى معهود العرب في

  .وضع الكلم ورصفه

":ولد"توسيع دلالة لفظة )1.3.3  

إبراھیم بن موسى بن محمد أبو إسحاق اللخمي الغرناطي الشھیر بالشاطبي، وكنیتھ التي عرف بھا أبو إسحاق، لم )1
-الأضواء على مكان ولادتھ، ولا عن تاریخھا، ولا عن كیفیّة نشأتھ، إلا أن الذي یبدو -كتب التراجم المعتمدة -تُسلط 

.ھـ720، وأنھ ولد في مدینة غرناطة، قبیل سنة أن أصلھ كان من مدینة شَاطِبَة-والله أعلم 
تتلمذ الإمام أبو إسحاق الشاطبي على جماعة من العلماء، منھم الإمام علامّة وقتھ بإجماع أبو عبد الله المقري، 

.والعلامّة المحقّق المدرس الأصولي أبو علي منصور بن محمد الزاوي، وغیرھم
"قال أحمد بابا التنبكتي:بعض تلامیذ الإمام أبي إسحاق الشاطبي= أخذ عنھ جماعة من الأئمة كالإمامین العلامتین أبي :

."یحیى بن عاصم الشھیر، وأخیھ القاضي المؤلف أبي بكر بن عاصم، والشیخ أبي عبد الله البیاني، وغیرھم
أقوال الإمام مالك، وغیره قد اعتنى بذكر -نفسھ -ھو مالكي المذھب، ومن الأدلة على ھذه المسألة أن الإمام الشاطبي 

.من أئمة المذھب، یظھر ذلك جلیا من خلال كتبھ
، 2، ج1997، 1، الخبر، السعودیة، طمشھور بن حسن آل سلمان، دار ابن عفار:الشاطبي، الموافقات، ضبط وتقدیم)2

.131ص
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هي الدّلالة اللّغويةّ الأصليّة، الّتي هجرها العرب نسبيّا، " ولد"إنّ الدّلالة الموسّعة للفظة 

يجمع الواحد والكثير والذكّر والأنثى، اسم «وهي الدّلالة المتواترة في المعاجم العربيّة، فالولد 

، 1»يقع على الواحد والجمع والذكّر والأنثىما ولد أياّ كان، وهو والوَلَد والوُلْد بالضّم 

وبالتّالي فإنّ هذا الاسم لا يقتصر على جنس واحد من الذّرية وهم الذكّور، لكنّه يشمل 

  .الإناث كذلك

بنظامه المعجز هذه الكلمة في دلالتها الموسعة من أجل قد استعمل الخطاب القرآني        

التعبير عن كثير من القضايا الجوهرية في معاش النّاس ومعادهم، ومن أجل إبراز ملح 

بدلالتها الموسّعة، فلله درّ " ولد"ودلالات ما كانت لتطفو إلى السّطح لولا استعمال لفظة 

إلاّ أدرك لطائف لا تسع الحصر، ولا تظنّنّ الآية شأن التنزيل لا يتأمّل العالم آية من آياته 

، كما أنّ بعض 2محصورة على ما ذكرت، فلعلّ ما تركت أكثر مماّ ذكرت من الملح واللطائف

الاستعمالات نجدها موجّهة من أجل إيصال شُحن عاطفيّة عجيبة، كلّ ذلك تجسّد في 

  :مظاهر كالآتي

: في باب المواريث" ولد"المظهر الأول توسيع لفظة )1.1.3.3

أعطى الخطاب القرآني مسألة الميراث في الإسلام أهميّة بالغة، وذلك من أجل إعطاء 

تفاصيل مدقّقة عن كلّ شارة وواردة، حتىّ تقسّم الأرزاق على الورثة بعدل وإنصاف، 

بدلالتها الموسّعة، وهي سواء كان هذا الولد " ولد"واستدعت هذه الضّرورة توظيف لفظة 

الميراث كان معروفا «ه في زمن الجاهلية كانت الأنثى تحرم من الميراث؛ لأنّ ذكرا أو أنثى؛ لأنّ 

، أمّا الأولاد الصغار عند العرب في الجاهليّة، غير أنهّ كان خاصّا بالكبار من أولاد المتوفى

والبنات فلم يكن لهم شيء مماّ ترك الميت، والقاعدة عندهم في ذلك لا يرث الرّجل من والده 

كان مطيقا للقتال، ولهذا كان الإخوة يرثون الميت ما لم يكن له أولاد كبار، ويرثون إلاّ إذا  

.4914ص ور، لسان العرب، ابن منظ)1
.183ص السّكاكي، مفتاح العلوم،)2
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، وبالتاّلي جاء الخطاب القرآني بحركة تصحيحيّة للمفاهيم، 1»وحدهم إذا كانت ذريّته بنات

.الموسّعة على إبراز هذا التصحيح المفاهيمي" ولد"وعملت دلالة لفظة 

موسّعة الدّلالة على الذكّر والأنثى اكتسى صورة تفصيليّة في " ولد"إن استعمال لفظة         

:قضيّة الميراث، وذلك من أجل إبراز الفكرة المرادة والحكمة منها، ومنه قوله تعالى

﴿             

          

             

           

            

   ﴾2

في صورة تفصيليّة عرض الخطاب القرآني النّسق المثالي لتوزيع الترّكة، مع قلب جذريّ 

للمفاهيم السّابقة في عدم توريث المرأة، بل إنّ الخطاب القرآني  بينّ عن طريق جعل الذكّر 

والأنثى تحت حكم واحد وهو الحق في الميراث مع تباين في الحصّة البداهة في الأمر، بحيث لم 

بينهما أو يذكر كلّ واحد منهما على حدا، وإنمّا جعلهما تحت لفظ واحد هو  يفصل

، فكلّ من الذكّر والأنثى يتقاسمان حقّ البنوّة، وبالتّالي يتقاسمان حقّ الإرث من "الولد"

ذكرا كان أو أنثى واحدا أو أكثر، وولد الابن كذلك، ) إن كان له ولد( «الوالدين، وعليه 

كرا كان الباقي له، وإن كانوا ذكورا فالباقي لهم بالسّويةّ،وإن كانوا ذكورا ثم إن كان الولد ذ 

.20، ص1957جواد علي، تاریخ العرب قبل الإسلام، طبعة العلمي العراثي، بغداد، )1
.11:سورة النّساء، الآیة)2
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، هذه الترّاتبيّة البديعة في عرض الحقوق كانت من 1»)فللذكر مثل حظّ الأنثيين(وإناثا 

بشكل آليّ، وأرجعت الدّلالة " ولد"البداهة والبساطة بحيث طفت الدّلالة الموسّعة للفظة 

�ƢȀǠǷ�ǪǨËƬƫ�Ãǂƻ¢�̈®ǂǨǷ�ƨËȇ¢�ǺǷ�ǂưǯ¢�ƨËȈǨǗƢǟ�ƢǼƸǋ�ǲǸŢ�ƢËĔ¢�ËŕƷ�ǲƥ��ƨǸالفطريةّ لهذه الكل

.في الدّلالة المركزيةّ

بدلالة موسّعة هو توظيف يخاطب العقل والفطرة، خاصّة إذا " ولد"إنّ توظيف لفظة 

ليبرز الحقّ الخطاب القرآني يتعامل مع الحقوق المخصّصة للأفراد، تختفي الاعتبارات الثاّنويةّ، 

لغريزة الإنسان وفطرته، ويدلنّا مراعاة إنّ مراعاة الإسلام لهذا الحق هو في الحقيقة «فقط، و

التّطبيق العملي في دنيا الناّس على صواب هذه الفطرة، إذ إنّ النظم الاقتصادية الّتي حاولت 

ȍ¦�ƪ ǷǂƷ�ƢËĔȋ��Ǟȇ°Ëǀǳ¦�ǲǌǨǳƢƥ�© Ƣƥ�ƨËȇǂǘǨǳ¦�ƨËȇǂǜËǼǳ¦�ǽǀǿ�¿ÂƢǬƫ�À¢ نسان من الحافز الفردي

، كلّ ذلك حاول التّشريع الإسلامي 2»الّذي يدفع إلى التنافس وبذل المزيد من الجهد والعمل

ممثَّلا في الخطاب القرآني أن يسيطر عليه انطلاقا من الإمساك بجزئيات مهمّة تحفظ كرامة 

  ".الولد"والأنثى تحت مسمّى واحد هو الذكّرالفرد، على غرار شمل 

��ƢēƢȈƟǄƳ�Ëǲǰǳ�ƨǴǷƢǋ��ƢȀǛƢǨǳ¢�Ŀ�ƨǬȈǫ®��¾ȂǸËǌǳ¦Â�ƨǫËƾǳƢƥ�ƨËȈǷȐǇȍ¦�¿ƢǰƷȋ¦�ǶǈËƬƫ

فيأتي الحكم واضحا جلياّ لا يحتاج إلى تبيين أو شرح، سواء كانت هذه الأحكام عملية أو 

فرعيّة أو سلوكيّة أو أخلاقيّة، لكن فضلا عن هذه الدّقّة نجد أنّ هذه الآيات تتمتّع بانفتاح  

«�¦�ǾƥƢǘƻ�¬ƢƬǨǻ¦Â��Ƣē°¦ǄǣÂ�ǾȈǻƢǠǷ� ¦ǂưƥ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ«بير في الإيحاءات الفرعيّة، فقد ك ǂÉǟ

على التّاريخ الماضي، والحاضر الراّهن، والمستقبل المنتظر، وهو حين ينفتح على تلك المعاني، 

فإنهّ يتّسع لبعضها بألفاظه الظاهرة، وأحيانا بمعانيه الكامنة، ثمّ بسياقه وبنظمه وأساليبه، 

�ƨƷȂƬǨŭ¦�Ƥفإنّ لذلك ...وبلاغته وفصاحته ǻ¦ȂŪ¦�Ǯ Ǵƫ�Ǻǟ�Ʈ ƸƦȇ��ƾȈĐ¦�À¡ǂǬǴǳ�ǂËƥƾƬŭ¦�ċŅƢËƬǳ¦

.224، ص 4جالألوسي، روح المعاني، )1
أحمد یوسف سلمان، الإعجاز التشریعي لنظام المیراث في القرآن الكریم وأثره الاقتصادي والاجتماعین المؤتمر )2

.21-20ھـ ، ص1427ذي القعدة8غلى 5امن للإعجاز العلمي في القرآن والسنّة، الكویت، المنعقد من العالمي الث
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، 1»في النّص على مختلف الآفاق، موظفّا بيان النّص وبلاغته وفصاحته للغوص على اللّباب

الّذي لا يشتمل الحكم فحسب، بل الحكم وكلّ ما يترتب عليه من مراعاة هذا اللّبّ 

  .لأفرادللجوانب النفسيّة والأخلاقيّة ل

أعطى الخطاب القرآني لهذه القضيّة صيغة مركّزة، ففي ثلاث آيات فقط استطاع أن 

﴿:يشمل كلّ جوانب الميراث ومتتبعاته، ومنه قوله تعالى    





          

﴾2

﴿: ويقول سبحانه في سياق آخر      







        

          

.28ص ن ومستقبل الأمة القطب، طھ جابر العلواني، لسان القرآ)1
.176:سورة النّساء، الآیة)2
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         

﴾1

في هذين السّياقين القرآنيين استعملت في دلالتها الموسّعة كسابقتها " ولد"إنّ لفظة 

، من أجل بناء صورة طبيعيّة لسيرورة الإرث بين الآباء والأبناء والأنثىللدّلالة على الذكّر 

ابتداء، إنّ هذا النّظام العادل المتناسق مع الفطرة «والأزواج والإخوة، دون تمييز أو تفاضل، و

ومع واقعيات الحياة العائليّة والإنسانيّة في كلّ حال، ويبدو واضحا حين نوازيه بأيّ نظام 

آخر عرفته البشريةّ في جاهليتها القديمة أو جاهليتها الحديثة، في أيّ بقعة من بقاع الأرض 

آن الكريم ، وعند هذه النّقطة بالذّات نتوقف لنقول أنّ الإعجاز البياني للقر 2»على الإطلاق

ولا سيما في توظيفه للألفاظ هو حجر الأساس الّذي تنبني عليه بقيّة أنواع الإعجاز سواء  

.كانت علميّة أو اقتصاديةّ أو اجتماعيّة

:المظهر الثاني للدّلالة على التّسوية في العجز)2.1.3.3

إن البيان القرآني معجز لا مناص من ذلك، استعمل هذا الإعجاز للكشف عن 

��ƨȈǟƢǸƬƳ¦�ǂǿ¦ȂǛ�ƢËĔ¢�ƢǸǯ�ƨËȈǈǨǻ�ǂǿ¦ȂǛ�ǺǿȂǳ¦Â�Ǧ ǠËǔǳ¦Â��ƨȈǟƢǸƬƳȏ¦Â�ƨËȈǈǨËǼǳ¦�ǂǿ¦Ȃǜǳ¦

وليس أظهر على هذا الضعف والوهن من الأطفال، فقد عملت السّياقات القرآنيّة على 

  .  الولدان سواء كانوا ذكورا أو إناثاتجسيد التّسويةّ في الضّعف بين

.12:سورة النّساء، الآیة)1
.96، ص 1987، 13طسیّد قطب ، في ظلال القرآن، دار الشروق، مصر،)2
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في معناها الموسّع هو المبالغة في استعطاف " ولد"إنّ الغرض من استعمال دلالة لفظة 

�ƨÈǠÈºǼÈǷÂ�̈Ȃǫ�Ǧ ǠËǔǳ¦�¦ǀǿ�®¦ƾǷ¤�ȄǴǟ�̈°®ƢǬǳ¦�» ¦ǂǗȋ¦�Ǯ Ǵƫ��ǞǸƬĐ¦�ƶƟ¦ǂǋ�ǺǷ�ƨǫËǂǨƬǷ�» ¦ǂǗ¢

عة المسلمة في ميادين كثيرة، وكان أوّلها كان يخوض المعركة بالجما«ذلك أنّ القرآن الكريم 

-ميدان النّفس ضد الهواجس والوساوس وسوء التّصور ورواسب الجاهليّة، والضّعف البشري

وكان يسوسها بمنهجه الربّاني لتصل إلى مرتبة  -حتى ولو لم يكن صادرا عن نفاق أو انحراف

، وكان أهمّ أمر 1»اية أبعد وأطول أمداالقوّة، ثمّ إلى مرتبة التناسق في الصّفّ المسلم، وهذه غ

.في الدّعوة الإسلاميّة هو تربية النشء ذكورا أو إناثا وفق نمط فطريّ سليم

في دلالتها الموسّعة كان في " ولد"إنّ الملاحظ من استعمال الخطاب القرآنيّ للفظة 

 هذا الصّدد يريد أن يسوّي الأمور الّتي تضمن تنشئة سليمة فطرية، وكأننّا بالمنهج القرآني في

﴿:بين الذكّور و الإناث في حقّ التربيّة والرعاية، ومنه قوله تعالى    

                

          

          

         

        

﴾2

1
.704، ص1جقطب ، في ظلال القرآن، سیّد)

.233:سورة البقرة، الآیة)2
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إنّ هذه الآية تجسّد أشدّ صور الضّعف لا سيما إذا كان الوالدان مطلقان، وتجلّي أهمّ 

"المولود لأبوين مطلقين، فعند قوله تعالى" الولد"الاجتماعي الّذي يتعرّض له مظاهر الضّعف 

         " القرآني أن يبرز الخطاب

هذا المخلوق سواء كان ذكرا أو أنثى لضعفه قد يستعمله الوالدان أداة ضغط وتضييق، وإن  

يتحدث نّهي عن الضّغط على الطرّف الآخر، ولكن روح الآية المضمر كان الظاهر هو ال

وبوضوح عن استعمال هذا المخلوق الضّعيف اجتماعيا ونفسيا كوسيلة للضّغط، ومعنى هذا 

ر الوالدة زوجها بسبب ولدها، وهو أن تعنّف به وتطلب منه ما ليس بعدل من أنّ تضا«

أطلب له ظئرا، :شأن ولده، وأن تقول بعدما ألفها الصّبيالرّزق، وأن تشغل قلبه بالتفريط في 

وما أشبه ذلك، ولا يضار  مولود له امرأته بسبب ولده، بأن يمنعها شيئا وجب عليه من 

Ƙȇ�ȏÂ��ƢēȂǈǯÂ�ƢȀǫ±°¸ƢǓ°ȍ¦�ȄǴǟ�ƢȀǿǂǰȇ�ȏÂ��ǾǟƢǓ°¤�ƾȇǂƫ�ȆǿÂ�ƢȀǼǷ�ǽǀƻ«1 كلّ هذه ،

سواء كان ذكرا أو أنثى، وعدم " الولد"وسائل للتضييق والتعذيب كان سببها هو ضعف هذا 

  .قدرته على تحمل مسؤولياته

في دلالتها الموسّعة يعمل على الاستعطاف، وشمولية الضّعف بين " ولد"إنّ توظيف لفظة 

�Ŀ�ƢƯƢǻ¤�Â¢�¦ȂǻƢǯ�¦°Ȃǯ̄الأولا �®ȏÂȋ¦�ƨËȈǬƷ¢� Ëśƥ�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�¦ǀđ�Ëň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ËÀ¤�ǲƥ��®

فهي الفطرة تعمل، وهي الأسرة تلبيّ هذه الفطرة العميقة في أصل الكون، وفي بنية «الرّعاية، 

التّكوين الإنسان، ومن ثمّ كان نظام الأسرة في الإسلام هو النّظام الطبيعيّ المنبثق من أصل 

والطفل الإنساني هو أطول الأحياء طفولة، ...الإنسانيّ، بل من أصل الأشياء كلّها في الكون

تمتدّ طفولته أكثر من أيّ طفل آخر للأحياء الأخرى؛ ذلك أنّ مرحلة الطفولة هي فترة إعداد 

§ ȂǴǘŭ¦�°ÂËƾǴǳ�Ƥ ȇ°ƾƫÂ�ƚȈēÂ«2  الأخرى يحمل الأمانة الّتي أبت بقيّة المخلوقات أن  وهو

.456، ص 1جالزمخشري، الكشاف، )1
2

.235، ص 1جقطب ، في ظلال القرآن، سیّد)
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الضّعيف اجتماعيا ونفسيّا وجسدياّ يحتاج إلى رعاية، بغضّ النّظر " الولد"حملها، وبالتّالي هذا 

  .عن كونه ذكرا أو أنثى

سواء كان " الولد"بعد رعاية هذا الضّعف في زمن الرّضاعة، رافق الخطاب القرآنيّ هذا 

على الاهتمام به، واستعطاف الشّريحة ذكرا أو أنثى في مسيرة ضعفه حمايةً وعوناً، وتحريضا 

القادرة على حمايته اجتماعيا وعاطفيا، من أجل هذه المهمّة السّامية؛ وهي إخراج نشء 

صحيح جسميا وذهنيا ونفسيا، ومن أجل ذلك حشدت سياقات قرآنية معيّنة من أجل 

﴿ :نه قوله تعالىيتهم سواء أكانوا ذكورا أم إناثا ومتبيين الضّعف بين الولدان، وضرورة رعا

           

               

     ﴾1

إنّ النّسق الدّلاليّ والأسلوبي المهيمن في هذه الآية هو إبراز صفة الضّعف في شريحة معيّنة 

سمة نصّيّة كبرى تتجلّى أبعادها في بروز احد «من النّاس، والنّسق الأسلوبي المهيمن هو 

العناصر البانيّة للنّص بطريقة مقصودة تجعله عنصرا محورياّ فاعلا في العناصر الأخرى، 

�¿Ƣǜǻ�ǪǧÂ�ȄǴǟ�¿Ƣƴǈǻȏ¦�ƢŮ�ǪǬŢÂ�ǎ ËǼǳ¦� ¦ǄƳ¢�ǶƷȐƫ�ǺǸǔƫ�̈°Ȃǐƥ�Ƣē°ÂŚǇ�Ŀ�ƢǸǰƸƬǷÂ

ظام المقصود في بناء النّص إثر خروجه ملحوظ، فيغدو نتيجة ذلك طابعا أسلوبياّ دالا على النّ 

الضّيّقة إلى دائرة نصّيّة أوسع متمثلّة بدائرة الأسلوب الكلّي من دائرة السّمات الأسلوبيّة 

، والخطاب القرآني 2»للنّص، وحينئذ يغدو ذلك النّسق طابعا أسلوبيا مهيمنا على النّصّ برمّته

د في عرض أحكامه وشرائعه على الأنساق الدّلاليّة بحكم أنهّ يعالج قضايا دينيّة ودنيويةّ اعتم

.75:سورة النساء، الآیة)1
2

، -دراسة تطبیقیة على السّور المكّیّة-السّور القرآنیةخالد توفیق مزعل الحسناوي، الأنساق الأسلوبیة المھیمنة على )
215، ص.2012رسالة مقدّمة لنیل شھادة دكتوراه فلسفة اللغّة، جامعة الكوفة، العراق، 
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المهيمنة، فهنا الضّعف هو النّسق الدلالي المهيمن، والغرض منه استعطاف الشّريحة القادرة في 

�Ǻǟ�̈ ËŐǠŭ¦�ƨǠËǇȂŭ¦�ƢȀƬǳȏ®�Ŀ�ƨǨËǛȂǷ�ƢǼǿ�ȆǿÂ��̈°Ȃǯǀŭ¦�ƶƟ¦ǂËǌǳ¦�Ǧ ǠǓ¢�À¦ƾǳȂǳ¦Â��ǞǸƬĐ¦

حيث بلغ  1مبالغة في شرح ظلمهم«قصد وغاية، فهي الذكّور والإناث، ولهذا التّوظيف 

��śǨǠǔƬǈŭ¦�ËÀȋÂ��ǶĔƢǰŠ�ǶŮ�ƨǔǤƦǷÂ��ǶēƢȀǷ¢Â�ǶȀƟƢƥȉ�ƢǷƢǣ°¤�śǨËǴǰŭ¦�Śǣ�À¦ƾǳȂǳ¦�Ƕǿ¦̄¢

�ǶĔƢȈƦǏ�ÀȂǯǂǌȇ�¦ȂǻƢǯ2»في دعائهم استنزالا لرحمة االله بدعاء صغارهم الّذين لم يذنبوا ،

للمستضعفين منهم، واستعطاف لقلوب المؤمنين ليقاتلوا فالولدان هنا بصفة الجمع، تكثير 

في سبيل هؤلاء الضّعاف، فلا مناص من توظيف هذه المفردة بدلالتها الموسّعة لتعبرّ عن 

.الذكّور والإناث استجلابا لعطف المسلمين

ل هي جمع ولد، وهو الدّا" الولدان"إذا عدنا إلى الصّيغة، فإنهّ في حقيقة الأمر لفظة 

على الذكّر فقط، واستعملت هنا دالةّ على الذكّور والإناث تغليبا للذكّور، وهو أسلوب 

�ƢǼǿ�ǺǷÂ��ǶȀƬǴȈƷ�ƨËǴǫÂ�ǶȀǨǠǔƥ�¦°ȂǠǋ�Ʈ ǠƦȇ�ƨǸǴǰǳ¦�ǽǀđ�ǪǘËǼǳ¦Â��ĺǂǠǳ¦�ÀƢǈËǴǳ¦�Ŀ�» ÂǂǠǷ

أكمل نموذج أدبيّ استطاعت العربيّة أن تفصح عنه، فليس به «يتأكّد لدينا أنّ القرآن الكريم 

في نذره دنى اختلال، بل إنّ الاتّساق البديع شامل بجميع نواحيه في روحه الجليل الغامر، و أ

، وفي فكرته الشّامخة، وأخيرا الباهرة، وفي حلاوة وعوده الفائقة شاهداتهالراّئعة المؤثرّة، وفي م

الّذي استطاع أن يوصل مشهدا من الصّور والأحداث عن طريق3»في أسلوبه البهيّ المعجز

  .تغيير بسيط في دلالة لفظة واحدة

﴿: يقول االله تعالى في سياق آخر              

     ﴾4 فقد استعملت لفظة ،

.أي كفار قریش كما یبیّنھ السیاق)1
.187، ص 10جبیر، الفخر الرّازي، التفسیر الك)2
.275صدار الفكر المعاصر، لبنان ، دت، دط، مالك بن نبي، الظاھرة القرآنیة، )3
.98:سورة النساء، الآیة)4
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للقصد إلى المبالغة في وجوب الهجرة «بدلالتها الموسّعة المعبرّة عن الذكّور والإناث " ولدان"

¾ƢǬȇ�Â¢��°ƢǤËǐǳ¦�Ƣđ�Ǧ ËǴǯ�ƢËŲ�ƢËĔƘǯ�ËŕƷ�Ƣđ�ǂǷȋ¦Â: إنّ تكليفهم عبارة عن تكليف أوليائهم

ف، أو أنّ بإخراجهم من ديار الكفر، وأنّ المراد التّسويةّ بين هؤلاء في عدم الإثم والتكلي

" ولدان"، فكان الأصح والأدق أن تستعمل لفظة 1»العجز ينبغي أن يكون كعجز الولدان

ة عن الذكّور والإناث؛ لأنهّ في فترة من فترات العمر الفتيِّ يتساوى  بدلالتها الموسّعة المعبرِّ

ƢǸƬƳ¦Â�ƨËȇȂƥ¢�ƨȇƢǟ°�ń¤�śǧǂËǘǳ¦�Ȑǯ�«ƢƬŹÂ��Ǧ ǠËǔǳ¦Â�ǄƴǠǳ¦�Ŀ�ª Ƣǻȍ¦Â�°ȂǯËǀǳ¦�Ƣđ�ǽËȂǻ��ƨȈǟ

.الخطاب القرآني في هذه السّياقات

استعمل الخطاب القرآنيّ في كلّ مواقفه الإرشاديةّ البيان اللّغويّ من أجل إظهار المسألة 

﴿:وتوضيحها بدقةّ وتركيز، ومن ذلك قوله تعالى    

                

             

            

﴾2 هنا هي أقرب الحلقات إلى الضّعف والعجز، فإنّ هذه " الولدان"، إنّ لفظة

�ǞǸƬĐ¦�Ƥمن علاج  3تكملة لما بدأت به السّورة«الآية بكلّ ما تحمله من دروس  Ǉ¦Â°

¦�ȄǷƢƬȈǳƢǯ�ǞǸƬĐالجاهلي، فيما يختصّ بالمرأة والأسرة، وفيما يختصّ بمعاملة الضّعاف من 

�Äǂǘǋ�ƨǷ¦ǂǯ�ǺǷ�² ƢǇ¢�ȄǴǟ�ǾȈǧ�ƪ ȈƦǳ¦�ƨǷƢǫ¤Â�Ƥ Ǉ¦ÂËǂǳ¦�ǽǀǿ�ǺǷ�ǞǸƬĐ¦�ƨËȈǬǼƫÂ��¾ƢǨǗȋ¦Â

، فكل الولدان متساوون في الضّعف والعجز، 4»النّفس الواحدة، ورعاية مصالحهما معا

.127، ص5جالألوسي، روح المعاني، )1
.127:سورة النساء، الآیة)2
وھي سورة النساء التي حشدت فیھا كل الإرشادات الخاصة بالحیاة الأسریة والاجتماعیة الصحیحة، والملاحظ أن )3

.نجد أن أغلب آیاتھا من سورة النساء"ولد"العجز بالنسبة للفظة مظھر التسویة في 
.765، ص1جد قطب، في ظلال القرآن، سی)4
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 على" الولدان"لفظة وبالتّالي جاء التّوظيف اللّغوي مسايقا للمقصد الاجتماعي، فدلّت 

.الذكّور والإناث 

إنّ رسالة الخطاب القرآني تركّز على الإمساك بالجانب الوجداني، وتوظيف لفظة 

في دلالتها الموسّعة الدّالة على الذكّر والأنثى في سياقات التّسوية في العجز بينهما " ولد"

��ƾǳƢƻ�ňƢǈǻ¤�Ƥ ǻƢƳ�ƢēƢËȈǗ�Ŀ�ǲǸŢسّياقات يبرهن أن حيث إنّ هذا التّوظيف في هذه ال

الإسلام كدين روحي إرشادي جامع لنواحي الحياة الدنيوية والأخروية يهتمّ بالضّعيف من 

.الولدان بغضّ النّظر عن كونه ذكرا أو أنثى

:المظهر الثالث في وصف أحوال القيامة-)3.1.3.3

كلّ التعابير القرآنية سخّرت من أجل نقل أحداث يوم القيامة للنّاس، وجعلها شاخصة 

�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�§ȂǴǇ¢�ËǺǰǳ��Ǧ ǏȂȇ�À¢�ǺǰŻ�ȏ�ÄǀËǳ¦�¾ȂȀĐ¦�ȆȀǧ��̈ƢȈūƢƥ�ƨƠǴƬŲ�ƨǯËǂƸƬǷ

�ƨǜǨǳ�ƨǳȏ®�ƪ ǠËǇÂ��ƨȇƢǤǳ¦�ǽǀǿ�ƨǷƾŬÂ��ƢǷȂǴǠǷ�ƶƦǐȇ�ËŕƷ�¾ȂȀĐ¦�Ƥ ȇǂǬƫ�ȄǴǟ�ƾǸƬǟ¦

بعض السّياقات لتدلّ على الذكّور والإناث من أجل وصف أحوال يوم القيامة، في " ولد"

وما سيلاقيه الناّس فيها، وتجسيما لهذه الأحداث، معتمدا في كلّ ذلك على ما تحويه العربية 

من قدرة في الوصف المصاحب للجرس الإيقاعيّ المناسب الّذي يوصل المعنى والدّلالة المرادة؛ 

متازت اللّغة العربيّة بأن التعبير فيها يوصف بائتلاف الجرس، ويسر اللّفظ، قد ا«ذلك أنهّ 

وصفاء الرّونق، وخفّة الأداء، ومن أجل ذلك هجرت اللّغة كلّ لفظٍ خشن، وتجافت عن كلّ 

، ولما استثمر الخطاب القرآني هذه الميزات في اللّغة، 1»ما يؤذي حركات الصّوت وتردّد النّفس

يستطيع أن يصف مشهدا الألفاظ أن يحرّك المعاني ويجسّدها، حتىّ أنهّ استطاع عن طريق 

.في هذا السّياق" ولد"واحدا عن طريق تغيير دلاليّ بسيط كما حدث مع لفظة 

.60ص ،1983عبد الفتّاح لاشین، صفاء الكلمة، دار المریخ للنّشر والتّوزیع، الریاض، المملكة العربیة السّعودیّة، )1
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" ولد"من هذه السّياقات الّتي وصفت أهوال القيامة عن طريق توسيع دلالة لفظة 

﴿ :قوله تعالى           

      

        ﴾1 تعبير مجازي عن هول القيامة ،

لتدلّ على أنّ هذا الولد سواء كان ذكرا أو أنثى " ولد"وطريقة التّصرّف فيها، فجئ بلفظة 

والخطاب للمؤمنين وعلّيتهم، «فإنهّ لن يغني عن والده شيئا ولا الوالد هو مغن عن الولد، 

م وأطماع النّاس فيهم أن قبُض آباؤهم على كفر، وعلى الدّين الجاهليّ، فأريد حسم أطماعه

، كما لهذا 2»يشفعوا لهم، وأن يغنوا عنهم من االله شيئا؛ فلذلك جئ به على الطريق الآكد

التوسيع الدّلاليّ والتوظيف اللّغويّ تأثير نفسيّ أعمق؛ إذ أنّ أقوى علاقة بين البشر هي 

علاقة الأبوّة والبنوّة الّتي تتجاوز في العطاء كلّ الحدود، ولكن هول أحوال القيامة، وجسامة 

، ولا الوالد عن الولد عن الوالدلا يغني  إذفإنّ هذه العلاقة تصبح مساوية للعدم، أحداثها، 

الأحداث الّتي تعمل هذا العمل جسيمة عظيمة فوق اعتبار الأبوّة الولد، وبالتّالي لا جرم أن 

.والبنوّة

�ǲËǏȂƬȇ�À¢�Ƣđ�ǺǰŻ��́ Ƣƻ�ËȆƷÂ°Â�ËȆǈǨǻ�Ǯ Ǵǧ�Ŀ�Śǈƫ�ƨËȈǻ¡ǂǬǳ¦�ƨǳȏËƾǳ¦�ËÀ¤

أنّ روح الكلمة مناط الإنسان إلى كلّ الظواهر مع ما يناسبها من مشاعر وأحاسيس، ذلك 

التأثير تلقي بظلالها على كلّ السياق، فتصبغه بصبغتها، وهنا تحتاج هذه الكلمة وهذا 

تعدّ تجربة في قراءة «، تفسير معجمي وتفسير للمعنى؛ لأنّ عملية التفسير السّياق إلى تفسير

النّص فريدة من نوعها، إذ لا تظنّ أنهّ يوجد في الحضارة العربيّة من النّصوص ما استقطب 

.33:سورة لقمان، الآیة)1
.25-24، ص 5جالزمخشري، الكشاف، )2
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، وبالرّغم من كمّ 1»من الاهتمام وبعدد القراءة وتنوعّ الأقوال كالذي استقطبه النّصّ القرآنيّ 

.القراءات فإنّ المخفيّ من الدّلالات أعظم وأجل

ē�ƾƳȂȇ�ȏ ّلأحوال القيامة من قوله تعالىويل ووصف أدق :﴿

        ﴾2 فقد أصبح فضولا من القول أنّ لفظة ،

(هنا دالةّ على الذكّور والإناث، ووصف اليوم بأنهّ " ولدان"      (

أنّ الهمّ مماّ يسرع به الشّيب وصف له باعتبار ما يقع فيه من الأهوال والأحزان؛ لأنهّ شاع «

أسند إليه بشيب الولدان الّذين فلمّا أريد وصف همّ ذلك اليوم بالشدّة البالغة أقواها، 

، والأعجب فيها هو تصوير هذه اللّفظة 4»عجيبة 3شعرهم في أوّل سواده، وهذه مبالغة

ȋ¦�ǲǸĐ ها الإنسان في هذا اليوم العصيبأن يتخيّلهوال الّتي يمكن.  

:المظهر الرابع التسوية في الفتنة) 4.1.3.3

لطالما حثّ الخطاب القرآنيّ على تقوية العلاقات الاجتماعية خاصّة علاقة الأبوّة والبنوّة، 

تحمل كلا الطرفين إلى الجانب المضيء من سلّم الحياة وجعل من هذه العلاقة المقدسة 

��¦̄¤�ƢËĔ¢�Ëȏ¤�ƢȀƬȈǇƢǈƷÂ�ƢȀƬǇ¦ƾǫ�ȄǴǟ�ƨǫȐǠǳ¦�ǽǀǿ�ËǺǰǳÂ��µ °ȋ¦�ȄǴǟ�ÀƢǈǻȎǳ�ƨȈǟƢǸƬƳȏ¦

كانت تقف في وجه ترقّي الإنسان في سلّم العبادات والقرب من االله تعالى فإنّ هذا الخطاب 

.199، ص1998الھادي حطلاوي، قضایا اللغّة في كتب التفسیر، دار محمد علي یونس الحامي، سوسة، تونس، )1
.17:سورة المزمل، الآیة)2
یسبق لھا یرى محمد الطاھر بن عاشور في التحریر والتنویر أنّ ھذا التعبیر من مبتكرات القرآن الكریم الّتي لم )3

:العرب، ویرى أنّ البیت الشّھیر
ϡϬϳϣέѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϧΏέѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧΣΑΏϳѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧηΗϝѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϔρϟ΍ϥѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϣϝѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧΑϗΏϳѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧηϣϟ΍واللهإذن

لم یعرف قائلھ، وبالتّالي لا یمكن نسبتھ إلى زمن الجاھلیّة، ویرى أنّ البعض نسبھ إلى حسان بن ثابت، ولكن بعد زمن 
:الطیب المتنبينزول القرآن الكریم اشتھر ھذا التعبیر ومنھ قول أبي 

ϡѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϬϟ΍ϭϡέѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧΗΧϳϡϳѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧγΟϟ΍ΔѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϓΎΣϧΏϳѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧηϳϭΔϳѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧλΎϧϲΑѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧλ ϟ΍ϡέѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϬϳϭ

.275، ص 29جوالتنویر،محمّد الطاھر بن عاشور، التحریر )4
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لاقة، وكلّ ذلك انطلاقا من رؤية شاملة للحياتين الخطأ والانحراف في هذه العيبينّ مكمن 

الدّنيا والآخرة، وذلك بالاستعانة بالفيض الزاخر للألفاظ الّتي تحظى به هذه اللغة، أو 

.بالأحرى الدّلالات العميقة والمرنة الّتي تحملها اللفظة في اللغة العربية

التعبير عن الذّريّة، وهي  من أجل انتقى الخطاب القرآني لفظة من القاموس اللّغوي العربي

، فغالبا تحمل "الولد"؛ وهي لفظة  1وظفّها في سياق استعطاف الآباءاللّفظة نفسها الّتي 

وُسِّعت هذه اللّفظة شحنا إيجابية مليئة بالعطف والحنان؛ ولكن في بعض السياقات القرآنية 

أحيانا في الحياة " الولد"من أجل الدّلالة على الذكّر والأنثى ولكن بشُحنٍ دلالية سلبية، فـــــــ 

، والقرآن الكريم إسقاط لما يحدث في الحياة، بل هو يكون وجها من أوجه الفتنة والضّياع

ى أنهّ وجه من بغض النظر عن كونه ذكرا أو أنثى عل" الولد"دستور الحياة نفسها، فصوّر هذا 

�ńƢǠƫ�ƅ¦�¾Ƣǫ��ÀƢǈǻȍ¦�Ƣđ�ŔǨÉȇ﴿الأوجه الّتي      

           

        

 ﴾2

في هذا السياق القرآني التحذيري تتّسع لتشمل الذكّر والأنثى من أجل إبراز " الولد"إنّ لفظة 

�ǶēÂ¦ƾǟ�ǺǸǰƫÂ��ǲȈǔǨƫ�ÀÂ®�ª Ƣǻȍ¦�ǞǷ�°Ȃǯǀǳ¦�ƢȀȈǧ�ÃÂƢǈƬȇ�ƨǼƬǨǳ¦�ǽǀǿ�ËÀ¢» من حيث

ƨǠǧƢǼǳ¦�°ȂǷȋ¦Â�©ƢǟƢǘǳ¦�śƥÂ�ǶȀǼȈƥ�ÀȂǳȂŹ�ǶËĔ¢�ȆǠËǈǳ¦�ȄǴǟ�ǶĔȂǴǸŹ�ƾǫÂ��Ƕēǂƻ¡�Ŀ�ǶŮ

 - صلى االله عليه وسلم–في اكتساب الحرام و ارتكاب الآثام لمنفعة أنفسهم كما رُوِيَ عنه 

يأتي زمان على أمتي يكون فيه هلاك الرّجل على يد زوجته وولده يعيرانه بالفقر فيركب "

1
وھذا من باب الإعجاز اللغوي الذّي یتمیز بھ الخطاب القرآني إذا كان بمقدوره أن یأتي بلفظة أقوى وأكثر دلالة ولكن )

النفس البشریة یبیّن لھم أن ھذه الذّریة التي نستعطفكم من أجل حمایة والقیام بأمرھا یمكن أن تكون من باب التأثیر في
.في لحظة من لحظات الحیاة المتغیرة  سبب وجیھ من أسباب الفتنة والابتعاد عن الله عزّ وجل

2
.15-14:سورة التغابن، الآیة)
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ومن النّاس من يحمله حبهم والشّفقة عليهم على أن يكونوا في عيش " السوء فيهلك مراكب

رغد في حياته وبعد مماته، فيرتكب المحظورات لتحصيل ما يكون سببا لذلك؛ إن لم يطلبوه 

، هي تصوّر قرآنيّ لتبعات كلّ تصرّف، بل إنّ القرآن الكريم في هذا السّياق 1»منه فيهلك

استشرف نتائج الأحاسيس والعواطف، وبما أنهّ خطاب مباشر وصريح يسمِّي الأشياء 

�ǽǀǿ�ǾƬȈǸǈƫ�Ŀ�À¦ȂƬȇ�Ń�ƢēƢȈËǸǈŠ فالإنسان مفتون بولده، "الولد"الفتنة بمسمّاها الحقيقي ،

تخصّه، فلربمّا هذا الأمر جرّ على الإنسان تبعات أكثر وخامة؛ لأنه منكبّ على أموره الّتي

يعادون آباءهم  من الأزواج  أزواجا يعادين بعولتهنّ ويخاصمنهم، ومن الأولاد أولاد«

¾ƢŭƢƥ�ǶǰǴşÂ��¾ƢƬǬǳ¦�Ǻǟ�ǶǰǼƦƳ�Ƥ ƦǇ�ÀȂǻȂǰȇ�®ȏÂȋ¦Â�«¦Â±ȋ¦�¦ǀǰǿÂ��ǶĔȂËǬǠȇÂ«2 ،

  .وهذا عام يشمل جميع الأولاد

:ول االله تعالى في سياق متّصل يق           

 ﴾3 في مواقف معينة  مؤكّد على أنّ الأولاد، فهو خطاب

�Ƕǿ�ÀƢȈƷȋ¦�ǺǷ�Śưǯ�Ŀ�ƢƯƢǻ¤�Â¢�¦°Ȃǯ̄من الحياة  �ǶĔȂǯ�Ǻǟ�ǂǜǼǳ¦�Ëǒ ǤƥÂ سبب في مهلكة

�Ǧ«؛ الوالدين Ȉǯ�ǶǯȂǴƦȈǳ�ƅ¦�ǺǷ�ƨǼŰ�Â¢�§ ¦ǀǠǳ¦�Â¢�Ľȍ¦�ȆǿÂ�ƨǼƬǨǳ¦�Ŀ�̧ ȂǫÂ�Ƥ ƦǇ�ǶËĔȋ

ي إلى فعليكم أن تنوطوا بطلبه وبما تؤدّ " واالله عنده أجر عظيم"تحافظون فيه على حدوده 

، ولا تحرصوا على جمع المال وحب الولد حتى لا تورّطوا أنفسكم هممكم، وتزهدوا في الدّنيا

، وهو خطاب للنّفس البشريةّ الواعية، وتنبيه بخطورة الانصياع للحياة المادّية 4»من أجلها 

.الّتي غالبا ما يكون سببا في ضياع الآخرة

1
.126، ص 28جالألوسي، روح المعاني، )

.183،ص25ر  الجواھر، جتفسی)2
.28سورة الأنفال، الآیة )3
4

.575-574، ص2الزمخشري، الكشاف، ج)
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لأمور الدّينية سببا في إغفال ا ذكرا كان أو أنثى" بالولد"وغالبا ما يكون الاهتمام      

﴿:فألقى الخطاب القرآنيّ دعوة رباّنيّة مفادها قوله تعالىوالأخروية،    

            

    ﴾1

ذكر الأولاد هو إدماج لأنّ «خطاب عام يشمل كلّ الأولاد، كما يشمل كلّ مصادر المال، 

�ǶĔÂƚǋ�ŚƥƾƫÂ�ǶȀȈǴǟ�ƨǬǨǌǳ¦Â�®ȏÂȋƢƥ�ǲǤËǌǳ¦�À¢�ǾǻƘǋ�ǺǷ�Ƕđ�ǆ ËǻƘËƬǳ¦�Ŀ�©ƢǫÂȋ¦� ƢǔǫÂ

Ś̈ưǯ�©ƢǫÂ¢�Ŀ�ǾȈĔÂ�ƅ¦�ǂǷ¢�ǂËǯǀƫ�ȆǈǼÉȇ«2 فكلّ الآيات الّتي حذّرت من الانغماس في ،

أنّ أهمّ ما يجب أن  -فطريا–م بأمر الأولاد  هي خطاب للنّفس البشريةّ الّتي تعتقد الاهتما

موسّعة دالةّ " الولد"والعناية به، لكنّ هذه الآية تأتي بلفظة  "ولدها"تنشغل به هو إصلاح 

.على التحذير من كلّ ذكر أو أنثى من الذّريةّ إذا كان حائلا بين المرء وربهّ

ȂǈȈǳ�ǶËĔ¢�ƾȈǯƘƬǳ¦Â�®ȏÂȋ¦�ǺǷ�ǂȇǀƸƬǳ¦�Ƥ¦�يأتي سياق         ƦǇ�¿ƢƬŬ¦�Ŀ�ËśƦȈǳ�ǂƻ¡�ň¡ǂǫ

﴿:من عوامل التّقرّب إلى االله فقال تعالى        

            

     ﴾3 هذا الكلام مستأنف من االله سبحانه ،

، 4وتعالى خوطب به النّاس مبالغة في تحقيق الحق وتقرير ما سبق كذا في إرشاد العقل السّليم

.09سورة المنافقون، الآیة )1
2

.251، ص 28محمد الطّاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، ج)
.37سورة سبأ، الآیة )3
4

﴿"عند قولھ تعالىوذلك بالنّظر إلى النواھي والأوامر الواردة في الآیة السابقة)            

            ﴾  
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لكثرة الرّزق، وهذا النفي ويجوز أن يكون ما تقدّم لنفي أن يكون القرب والكرامة مدار وعلة

، بل الكرامة بالعمل وحده، فيبينّ أن الأموال 1أن تكون كثرة الرزق سببا للقرب من االله

.والأولاد على اختلاف جنسهم لم يكونوا سببا في القرب من االله عزّ وجل ورضاه

إنّ أسلوب الخطاب القرآني في التعامل مع المفردة العربية العربيّة جعل منها مرنة تحمل 

المعاني والدّلالات، كما تحمل العواطف ومجمل مظاهر تقلب النّفس البشريةّ إن سلبا أو 

لتشمل كلّ من الذكّر والأنثى حاملة " الولد"لذلك وسّع هذا الخطاب من مفردة إيجابا، 

�ƪلمعاني شتىّ، Ǵŧ�ƢǸǯ�Ǧ ǘǠǳ¦�ǂǟƢǌŭ�Ǯ ǳǀǯ�ƨǴǷƢƷ�ƪ ǻƢǯ�ƢËĔ¢�Ǯ ǳ̄�ǺǷ�Ƕǿȋ¦�ËǺǰǳÂ

خاصة بتأديةّ كلّ تلك مشاعر الخوف والتحذير، وكلّ ذلك كان من أجل خدمة سياقات 

.الموجات المتواترة من المعاني الزاّخرة للخطاب القرآنيّ المعجز

":ولد"تضييق دلالة لفظة -)2.3.3

:دّلالة على الذكّر فقطالمظهر الأول ال-)1.2.3.3

كرّست الحضارات المتعاقبة على هذا الكون فوقية الذكّر وبروزه اللاّفت الطاّغي في الحياة 

الأنوثة على مرّ التّاريخ  «الاجتماعية والسّياسية وحتىّ الدّينية، حيث أنهّ من المستحكم أنّ 

ومن ثمََّ فإنّ السيادة كانت كانت مهمّشة بوصفها طرفا في ثنائية تفاضلية مع الذكّورة،

، فإنّ الخطاب القرآني واجه هذه الفكرة واستثمرها من أجل الوصول إلى 2»للثقّافة الأبوية

في عمق الحياة الاجتماعية والنّفسية للنّاس، إعادة بناء صحيح للأفكار؛ لأنهّ ولا جرم يغوص 

وتكريسها في الآن ذاته، ذلك أنّ ويكشف الخبايا والأسرار الّتي لطالما حاول الناّس إخفاءها 

.الخطاب القرآني فكر واضح يعرّي الشوائب ويظهرها جليّة من أجل تطهيرها 

.148، ص22الألوسي، روح المعاني، ج:ینظر)1
.93، ص2008، 2محمد عبد المطلب، ذاكرة النقد الأدبي، المجلس الأعلى للثقافة، ط)2



:الحقائق العرفیة ومستویات الدلالة في الخطاب القرآني

180

مضيّقة دالةّ على الابن " ولد"وانطلاقا من هذه المهمّة، وظّف الخطاب القرآني لفظة 

إلى الحكمة الذكّر فقط في سياقات مختلفة مجاريا في ذلك فكر النّاس وتصوّرهم حتىّ يصل 

�ƢËĔ¢�ƾų�ƨǬËȈǔǷ�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀǿ�ƢȀȈǧ�©®°Â�ŖËǳ¦�ƨȈǻ¡ǂǬǳ¦�©Ƣȇȉ¦�ƶËǨǐƫ�ƾǼǟ�ǺǰǳÂ��Ƣǿƾȇǂȇ�ŖËǳ¦

كانت في سياق القصص القرآني، عندما يعرضه االله سبحانه وتعالى من أجل التقويم والإرشاد 

.وإعادة بناء الفكر الصّحيح

ومن بين  اهلية الّتي تكون ضدّ القيم الإنسانية،إنّ القرآن الكريم قد شنّع كلّ الأفعال الج

هذه الأفعال تفضيل الذكّر على الأنثى؛ ولأنهّ خطاب معجز فقد انتقى السّياقات القصصية 

�©¦°Ƣǔū¦Â�©ƢǧƢǬưǳ¦�ǂǜǻ�Ŀ�©ƢǠǸƬĐ¦� ƢǼƥ�©ƢǷ¦Ȃǫ�Ƕǿ¢�ƾƷ¢�ǾËǻ¢�ǶǰŞ�ǂǯËǀǳƢƥ�ȆǨƬŢ�ŖËǳ¦

ور المتعاقبة على الأرض، ومن ذلك ما حدث مع قوم نوح؛ الّذين اتخّذوا من أبنائهم الذكّ

«أسبابا للعزةّ والمنعة والتّكبرّ على رسالة نبيّهم، فقال االله تعالى في ذلك  

         «1

هنا مضيّقة الدّلالة على الذكّور فقط، فهم سند ودعم للوالد، " الولد"لا جرم أنّ لفظة 

الّذي يبطر بما وقد استعمل الخطاب القرآنيّ هذا التّوظيف ليجاري هذا الفكر المتغطرس 

2ƦƦǇ�¦°ƢǏ�Ƣفإنّ هذان«منحه االله تعالى؛ 
Ë
ŭ�ƢǸËĔ¢�Ëȏ¤�ƢȈǻËƾǳ¦�Ŀ�ǞǧƢǼŭ¦�ƨǴŦ�ǺǷ�ƢǻƢǯ�À¤Â ا

�Ŀ�ƢȈǻËƾǳ¦�ËÀȋ�ƨǬȈǬū¦�Ŀ�Ǯ ǳǀǯ�ǂǷȋ¦Â��°Ƣǈƻ�ǒ Ű�¦°ƢǏ�ƢǸËĔƘǰǧ�̈ǂƻȉ¦�Ŀ�̈°ƢǈƼǴǳ

، فصار الولد هنا مصدرا للهلاك في نظر القرآن إذا كان مصدرا 3»جنب الآخرة كالعدم

.للضياع، لا سيما الذكّر لأنه سوف يكون عند مثل هذه العقليات المتجبرة أساسا للعزة

1
.21:سورة نوح، الآیة)

.یقصد الأموال والأولاد)2
.141،ص3الفخر الرّازي، التفسیر الكبیر، ج)3
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...« السابق نفسه ينطبق على قوله تعالى ولعل الحكم        

   «1

من إن تراني أفقر منك فأنا أتوقع من صنيع االله تعالى أن يقلب ما بي وما بك  «والمعنى    

، 2»الفقر والغنى، فيرزقني لإيماني جنّة خير من جنّتك، ويسلبك بكفرك نعمته، ويخرّب جنتّك

ومادام أنّ المتحدّث قد طلب الولد فلا غرو أنّ الرّجل الكافر قد تفاخر بكثرة الولد، فمن 

بالأولاد والطاّغين الأولاد، ومعلوم وغنيّ عن البيان أنّ المقصود أسباب المفاخرة بين الجهلة 

�ȄǴǟ�ǶĔƢȈǤǗ�Ŀ�ǶŮ�¦®¦ƾƬǷ¦Â�Ƕǿ Ƣƥ¡� ƢǨǴƻ�ÀȂǻȂǰȈǇ�ǶËĔ¢�ǶǰŞ��ƨËȇ°Ëǀǳ¦�ǺǷ�°ȂǯËǀǳ¦�Ȃǿ�ƢǼǿ

.الأرض، فلا جرم أنّ كلّ طاغ قد فضّل الولد وميّزه واستكبر به

«: قال االله تعالى في سياق آخر               

         

             

 «3

في هذه الآية جاءت مضيّقة الدّلالة تخصّ الذكّر دون الأنثى، ولكنّ " الولد"إنّ لفظة 

الدّلالة هنا أكثر إشعاعا وتخصيصا من الآية السابقة؛ ذلك أنّ الولد هنا معلوم بحكم السياق 

لعلّه إذا تدرّب  ...«العام للسورة وهو نبي االله يوسف عليه السّلام، والمعنى من أكرميه أي 

وراض الأمور وفهم مجاريها نستظهر به على بعض ما نحن بسبيله، فينفعنا فيه بكفايته 

.39سورة الكھف، الآیة )1
.280، ص 15الألوسي، روح المعاني، ج )2
.21سورة یوسف، الآیة )3
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، ولعلّ هذا الأمر من الأمور الّتي لا تتأتّى للأنثى، 1»ه، أو نتبناه ونقيمه مقام الولد وأمانت

أن يكون نافعا من عدّة جهات أبرزها  -يوسف عليه السلام–" الولد"بحيث يمكن لهذا 

.بين الناّس المفاخرة به

في هذا السياق القرآني كان أكثر وضوحا و دلالة " الولد"إنّ المعنى الّذي أعطته لفظة 

على الذكّر فقط، وإنّ هذا الاستعمال التّداولي لهذه اللّفظة في هذا السّياق بالذّات يدلّ على 

فعند ربط قرائن الآية  مرونة القرآن الكريم في التعامل مع التّفكير البشري بمختلف مستوياته، 

، نجد أنّ هذه اللّفظة دالة على الذكّر الوحيد الّذي يحمل كلّ الصّفات "ولد"مع لفظة كلّها 

.الّتي تجعل من القائمين على أموره في فخر واعتزاز وتعظيم 

إنهّ توظيف مضيّق وفّر الحاجة إلى دلالات تدور في فلك السّلطة والقدرة الّتي يجب أن 

باستعمال عرفي يقصد منه الذكّر القادر فقط، ولعلّ نفس المعاني " الولد"في لفظة  تكون

«:في قوله تعالى " ولد"والدّلالات الهامشيّة تحملها لفظة      

          

«2

وكأنّ الخطاب القرآنيّ أراد أن يعطي هذه الشّحن الإيجابية في السّياقات الّتي تتكلّم عن نبيّين  

، فإذا أردنا أن نركّز دائرة البحث الدّلالي -عليهما السّلام–كريمين هما يوسف وموسى 

في هذين السّياقين مضيّقة الدّلالة إلى درجة أكبر من السّياقات " ولد"سنجد أنّ لفظة 

السّابقة؛ وذلك لأنّ الصّفات المتوفرة في هذين الولدين تختلف وتعلو عن باقي الذكّور، وكأنّ 

ǖǬǧ�Ƣđ�À¦®ǂǨƬȇ�¦ƾƳ�ƨǬËȈǔǷ�ǎهنا " ولد"القرآن الكريم خصّص دلالة  ƟƢǐş.

.266،ص3جار الله الزمخشري، الكشاف، ج)1
.09:سورة القصص، الآیة)2
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ا للدّلالة المرادة، وهو وجه من  إنهّ نظام القرآن الكريم الّذي جعل من السّياق القرآنيّ مسيرِّ

مضيّقة الدّلالة والّتي تحُمل على الذكّر فقط، ففي " ولد"وجوه الإعجاز البياني، إذ لفظة 

لنمطيّة الفكرية، أو الاستعمال السّلبي لفكرة الولد هذين السّياقين لم تحمل أيّ نوع من ا

الذكّر الّذي يُستعمل للكبر والمفاخرة فقط، وإنمّا استوعبت معاني أشرف منها العظمة والتّميّز 

  .الحاصل لهما على وجه الخصوص

«ويقرب من هذه المعاني ما جاء في قوله تعالى           

       

 «1

هنا دالةّ على الذكّر فقط، وذلك بحكم أنّ كلّ السّياقات القرآنية ذات الصّلة " ولد"إنّ لفظة 

تدلّ على أنّ الملائكة بشّرت مريم بغلام ذكر،  -عليهما السلام–مع قصّة عيسى ومريم 

«:مصداقا لقوله تعالى            

              «2 ،

«:وقوله تعالى في سياق آخر      

«3

المتّصلة، ذلك أنّ فكر المتلقي يرجّح هنا مضيّقة الدّلالة بفعل من السّياقات " ولد"إنّ لفظة 

مباشرة بعد أن يعلم من هذه السّياقات المساعدة اسمه " الذكر"أن المقصود من هذه اللّفظة 

.47:عمران، الآیةسورة آل )1
.45سورة آل عمران، الآیة )2
.19:سورة مریم، الآیة)3
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وكينونته في هذه الحياة، وكأنّ الخطاب القرآني هنا يعطي لهذا الكائن كلّ علاماته الخصوصيّة 

  . اسمهالمميّزة الدّالة على الوجاهة والقرب بعد معرفة حتىّ 

يختلف بعض الشّئ -عليه السّلام–خاصّة بعيسى " ولد"من أنّ وجود كلمة ولا جرم     

لا  -عليهما السّلام–ذلك أنّ في السّياق الخاص بموسى ويوسف عن السّياقات السّابقة، 

ولربما حملت بعض المعاني الدّنيوية من " ولد"يعلم المتحدث بمكانة كلّ منهما، فأطلق لفظة 

" ولد"جمال الصّورة كيوسف عليه السّلام، وجمال الأثر كموسى عليه السّلام، بيد أنّ لفظة 

ǀđ�ƨËǏƢŬ¦�©ƢǨËǐǳ¦�ǲǷƢǯ�ª¦�الخاصّة بعيسى عليه السّلام  ƾƸƬŭ¦�ǶǴǠȇ"فكانت "لولدا ،

دلالتها مضيّقة جدّا وخالية من كلّ الترسّبات الفكرية البشريةّ كحب التّفاخر به والتميّز به، 

�ª ƾƸƬŭ¦�ǲƦǫ�ǺǷ�®Ë®ŗǳ¦Â�Ǧ ǠËǔǳ¦Â�» ȂŬ¦�ňƢǠǷ�ƪ Ǵŧ�ƢËĔ¢�ËŕƷ�ǲƥ–مريم عليها السّلام-.

لى المعاني الدّقيقة مضيّقة الدّلالة ركّز ع" ولد"إنّ الخطاب القرآني في تعامله مع لفظة 

، فحملت دلالة الذكّر العامة من فخر وكبر وغطرسة، كما المتفاوتة في الجزئيات البسيطة

حملت معاني العظمة والتّميّز والتّفرّد، كما حملت معاني النّبوّة الصّافية، وإن كانت كلّها 

ƢƳ°Ëƾǳ¦�Ŀ�ƨǨǴƬű�ƢËĔ¢�Ëȏ¤��ǖǬǧ�ǂǯËǀǳ¦�ȄǴǟ�ƨËǳ¦®�ƢËĔ¢�Ŀ�ƨđƢǌƬǷ ت الفارقة حول مكانة هذا

.الذكّر

:المظهر الثاني للدّلالة على الأنثى فقط)2.2.3.3

أعطى الخطاب القرآني  للّفظة في اللّغة العربية بعدا دلالياّ عميقا عن طريق شحنها 

بالعواطف المناسبة الّتي تحُمل من خلال السّياقات العامّة الموجودة فيه، فتظهر هذه اللّفظة 

قديمة؛ جديدة في الدّلالة والاستعمال قديمة في الوجود داخل المعجم العربي اللّغوي، - جديدة

داخل الخطاب القرآني، فمن الطبّيعي أن تطلق لفظة " ولد"وهذا ما ظهر جليّا في لفظة 

على الذكّر والأنثى، كما أنهّ من المعهود أن تطلق هذه اللفظة على الذكّر فقط، " الولد"
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العرب وخرج عن معهودهم اللّغوي والتعبيري هو أن توظّف هذه المفردة ولكن ما فاجأ 

.للدّلالة على الإناث فقط

لطالما ذكرنا أنّ الخطاب القرآني جاء كثورة عاصفة لكلّ الأخلاق الجاهليّة الذّميمة الّتي  

كانت غالبا تجرّد الإنسان من إنسانيته، فنزلت الآيات القرآنية تترى من أجل تصحيح هذا 

Ū¦�ÀƢËƥ¤�ĺǂǠǳ¦�ǞǸƬĐ¦�Ŀ�ƪ ǟƢǋ�ŖËǳ¦�ǂǿ¦ȂËǜǳ¦�ǺǷÂ��ƢǸƟ¦®�¾±ƢǼƬŭ¦�ËȆǫȐƻȋ¦�ËǖŬ¦ اهلية قتل

تصحيحها، على الخطاب القرآنيّ  عملالبنات، أو الوأد، وكغيرها من السّلوكات السّلبيّة، 

«: فخاطب القائمين على شؤون الأولاد قائلا     

              

             

         

  «1كما خاطبهم في موضع آخر بنفس الأسلوب واللّهجة ،:»

               

«2

في هذين السّياقين على الإناث دون الذكّور؟" الولد"لكن، لماذا حمُلت لفظة 

سنجد أنّ العرب كانوا يحتفون بالابن الذكّر، لكن في بعض بالرّجوع إلى التّاريخ الجاهليّ، 

القبائل إذا ولدت أنثى في بيت أحدهم فهي دليل على جلب العار والمهانة، وهذا ما وضّحه 

«:ريم في قوله تعالى القرآن الك         

.151سورة الأنعام، الآیة )1
.31:سورة الإسراء، الآیة)2
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           

     «1

بشّر بالأنثى نحمل دلالة لفظة 
ُ
على أنثى " أولادكم"وفي هذا الخطاب الواصف لحالة الوالد الم

من أجل فقر، أو من خشية ) من إملاق(بالوأد «فقط، فقوله تعالى لا تقتلوا أولادكم أي 

، وقيل الخطاب في كلّ آية لصنف، وليس خطابا )خشية إملاق(كما في قوله تعالى فقر  

خشية (من ابتلى بالفقر، وبقوله تعالى ) من إملاق(فالمخاطب في قوله سبحانه  واحدا،

من لا فقر له ولكن يخشى الفقر أو وقوعه في المستقبل، لهذا قدّم رزقهم ههنا في قوله ) إملاق

، في 2»)نحن نرزقكم وإياّهم(وقدّم رزق أولادكم في مقام الخشية فقيل )نحن نرزقكم وإياّهم(

.ة من أجل التأثير في النّفسترتبية محكم

خاطب القرآن الكريم فيها إنّ هذه الظاّهرة نتيجة للترّسبات الوثنيّة والبعد عن الإيمان، 

دواخل النّفس البشريةّ بالتّعبير عن الأنثى بالولد، فضيّقت دلالتها تضييقا شديدا شملت 

على أنّ الحقّ في الحياة لا يعترف الإناث فقط، من أجل التأثير البليغ في النّفوس، للدّلالة 

فهذا المخلوق الّذي ينظر إليه الأب القاتل علّة سواء العار أو الفقر أو غيرها،بأيّ سبب أو

قبل كلّ شئ، وأضفى هذا " ولد"أنهّ أنثى أحال إليه القرآن الكريم بأسلوبه المعجز أنهّ 

القرآني هو نشر فكرة التّوحيد، لأنهّ التّوظيف الدّلالي صبغة عاطفية بليغة، لأنّ أساس الفكر 

عن كلّ الشّوائب الّتي تنزلها من مرتبة العامل الأساسي الّذي يوجّه النّفس البشريةّ ويبعدها 

يجمع عناصر النّفس، ويوحّد  اتجّاه المشاعر نحو مصدر واحد للتّلقي «الإنسانيّة، فالتوحيد 

فيؤدّي بذلك إلى أثر تركيبي بنائيّ في الشّخصيّة، بعكس تعدّد الآلهة، وتعدّد مصادر الخوف 

.59-58سورة النّحل، الآیة )1
.84، ص8الألوسي، روح المعاني، ج)2
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والنفع والضّرر، فإنهّ يؤدّي بذلك إلى توزعّ المشاعر وانقسام النّفس وتشتّت الانتباه إلى عديد 

.، فتنساق النّفس إلى الإجرام1»لك إلى تفكيك رباط الشّخصيّةالجهات، يؤدّي ذ

دالةّ على الأنثى مُلح دلاليّة وتعريضات نفسيّة، فهو " ولد"وفي هذا الاستعمال للفظة      

ترقيق لقلب الوالد قبل الوأد، بمعنى أنّ هذا الاستعمال هو في سياق الترغيب وليس الترهيب، 

مادامت أنّ الفعلة لم تنجز بعد، ويزيد في تأكيد هذا الحكم أنهّ تعالى وصف البنت الّتي تمّ 

ƢǬǧ�¿ǂŪ¦�ƨǟƢǜǨǳ�ƶȇǂǏ�ƾȇƾē�ȂǿÂ��̈®Â ȂŭƢƥ�ƢȀǴ»¾�قت  

 «2

»�Ƥ ǻËǀǳ¦�Ǻǟ�ƪ ǴƠÉǇ�ƢËŶ¤Â��§ ¦ǀǠǳƢƥ�ǾƦǟ°Â�ƢǿƾƟ¦Â�ƾȇƾē�ǾǼǷ�®¦ǂȇ�ǒ ȇǂǠƫ�̈®Â Ȃŭ¦�¾¦ƚǈǧ

التّهديدّ، فسؤالها عن تحديد الذّنب مع تحقّق الموجب لقتلها ولم تُسأل عن قاتلها زيادة في 

، وإذا قمنا 3»الوائد الّذي يسمع السّؤال بأنهّ لا ذنب لها، إشعار له بأنهّ غير معذور بما صنع

دالة على الأنثى وهذه الآية سنجد أنّ الآيتين " ولد"بالمقابلة بين الآيتين الوارد فيهما لفظة 

.الفعل الشّنيع خطاب مخصوص بالوالد تحذيرا من هذا

لتوحي بالأنثى فقط كان له دواع نفسيّة واجتماعية، كما هو " ولد"إنّ تضييق دلالة 

تصحيح للمسار الإنسانيّ عن طريق ترسيخ قيم حقوق الإنسان في العيش والإعالة، ورعاية 

  .حقوق الأولاد دون تفرقة في الجنس والعمر

.48، ص 5مصطفى محمود، من أسرار القرآن الكریم، دار المعارف، مصر، ط)1
.9-8سورة التكویر، الآیة )2
.146، ص9محمّد الطّاھر بن عاشور، التحریر والتّنویر، ج)3
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:القرآني ونسقية تغيّر دلالتهافي الخطاب " ولد"تواتر لفظة )2.3.3

:التوسيع الدّلالي)1.2.3.3

الآيات القرآنيةالمظهر

ث
ب المواري

الولد في با

﴿                 

                   

                      

                  

                ﴾ النساء

11.

﴿               

                        

                   

  ﴾ 176النساء.  

﴿           

          

                  

               

             

              

 ﴾ 12النساء.  
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ث والذكور
جز بين الإنا

سوية في الع
الت

﴿                 

                  

                   

                    

                 

233سورة البقرة ﴾

﴿            

                  

      ﴾ 75سورة النساء  

﴿                 

    ﴾ 98سورة النساء  

﴿             

                  

               

          ﴾ سورة  

  127النساء 

﴿               

       
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             ﴾ سورة  

  33لقمان 

﴿          ﴾ سورة المزمل  

17

ث والذكّور 
سوية في الفتنة بين الإنا

الت

﴿           

            

          

  .14/15سورة التغابن ﴾

﴿              

﴾ 28سورة الأنفال.  

﴿              

          ﴾ 9سورة المنافقون  

﴿                 

          

   ﴾ 37سورة  سبأ.  
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:التضييق الدّلالي)2.3.3.3

الآيات القرآنيةالمظهر

ط
لدلالة على الذكور فق

﴿        

    ﴾ 21سورة نوح  

﴿               

     ﴾ 39سورة الكهف  

﴿         

         

            

     ﴾ 21سورة يوسف  

﴿               

       ﴾ سورة  

  .09القصص 

﴿         

                

﴾ 47سورة آل عمران.  
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ط
ث فق

للدلالة على الإنا
﴿      

                

            

            

      ﴾ 151سورة الأنعام.  

﴿           

       ﴾ 31سورة الإسراء.  

:خاتمة الفصل

احتفى القرآن الكريم بكلّ الألفاظ الّتي تعارف عليها النّاس في لغتهم في فترة ما قبل 

دلاليا وتداوليا، بحيث أنّ الإسلام، وكان هذا الاحتفاء من أجل إبراز ثروة هذا الخطاب 

اقتراض القرآن الكريم للفظ ما من معهود العرب، وإسباغ عليه أوجها مختلفة من المعاني 

والدّلالات هو في الحقيقة إبراز لمرونة هذا الخطاب وقابليته الفائقة على التكيّف مع أيّ وضع 

سّت كلّ الشّرائح البشريةّ لغويّ جديد، فضلا عن إعطاء هذه الحقائق العرفية شحنا عاطفيّة م

ƨȈǻ¡ǂǬǳ¦�©ƢǫƢȈËǈǳ¦�ǽǀđ�̈®ȂǐǬŭ¦.
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الدلالة في الخطاب القرآني

  الخطاب القرآني بين الدلالة الوضعية والدلالة الشرعية-)1

مستويات التغيّر الدّلالي للحقيقة الشرعية في الخطاب القرآني-)2
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:الخطاب القرآني بين الدّلالة الوضعية والدّلالة الشرعية-)1

�« Ȃ̄ºŶ�ǲºǸǯ¢�ǶȀƬºǤǳ�ËÀ¢�§ǂºǠǳ¦�ǺºǬȇ¢�ƢºŭƢǘǴǧ��Ƣºǿ°Ȃǘƫ�¶Âǂºǋ�Ƣºē¦̄�Ŀ�ƨºËȈƥǂǠǳ¦�ƨºǤËǴǳ¦�ǲǸŢ

د في صـور تعبيريـّة متباينـة، فضـلا عـن القـاموس التجسّـ�ȄºǴǟ�Ƣē°ƾºǫ�ǶºǰŞ��ǂºǌƦǳ¦�Ǿǧتعبيريّ عر 

الثـــريّ الــّـذي تزخـــر بـــه، وقـــدرة أهلهـــا علـــى التّصـــرّف فيهـــا، ولكـــنّ هـــذه اللّغـــة لم تشـــهد تطـــوّرا 

Ƣđ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�¾Ǆǻ�ƢǷƾǼǟ�ƢēƾȀǋ�ŖËǳ¦�Ǯ ǴƬǯ�ƢŮȂǏ¢�Ŀ�ƨËȈǯǂƷÂ.

ا الأوّل، وغـنيّ عـن البيـان أنّ أعطى الخطاب القـرآني لهـذه اللّغـة وجـودا آخـر غـير وجودهـ

معجـز في وجـوه متعـدّدة مـن حيـث فصـاحته وبلاغتـه ونظمـه وتراكيبـه وأسـاليبه «هذا الخطـاب 

وما تضمّنه من أخبار الماضيّة ومستقبلة وما اشتمل عليه من أحكام جليّة، وقد تحدّى ببلاغـة 

، فقـد أضـاف 1»املـةألفاظه فصحاء العرب كما تحدّاهم بما اشتمل عليه من معان صحيحة ك

إلى رصيدهم اللّغوي ألفاظا جديدة ساهمت في إثراء لغتهم، لكن المتفرّد والجديد والطـارئ هـو 

اســتعماله لألفــاظ كانــت موجــودة أصــلا فيهــا، ولكــن بمعــان جديــدة، والأكثــر بلاغــة في هــذا 

وكـأنّ  هـذا المعـنى الأمر كلّه هو قدرة وصول المعنى الجديد إلى الأذهان دون تعقيـد أو التبـاس، 

  .الجديد مصاحب لهذه المفردة منذ القدم

أطلــق العلمــاء علــى المعــاني الجديــدة الــّتي اســتحدثها القــرآن الكــريم بالحقــائق الشــرعية؛ 

بحكـــم أنّ الشّـــرع ممـــثّلا بـــالقرآن الكـــريم هـــو المـــؤثر الأوّل في تغيـــير دلالـــة اللّفظـــة، وكـــان ذلـــك 

القرآن الكريم دقيق في اختيار مفرداته واستعمال مصـطلحاته، «نّ بنسقية مضبوطة وناجعة؛ لأ

وعرض مفاهيمه وحقائقه، وإنهّ ينوع صور استعمال المصطلح الواحد، ويبـدع في اسـتخدامها، 

ويضيف معاني جديدة في هذا السّياق إلى مـا قـرّره في سـياق سـابق، ويلقـي في كـلّ مـرة ظـلالا 

�ƨººǳȏ®�ń¤�Ƣººē¦̄�Ŀ�̈®ËƾººƴƬǷ��̧ǂººËǌǳ¦�̈®ƢººȈǬƥ�̈ËŚººǤƬǷ�ƨȈǠººǓبــذلك الدّلالــة الو ، فتصــبح 2»خاصّــة

.أخرى يطلق عليها الدلالة الشرعية أو الحقيقة الشّرعية

.11، ص1،2002طمحمد سلامة حسین، الإعجاز البلاغي في القرآن الكریم، دار الآفاق العربیة، مصر، )1
.153، ص1994، 2صلاح عبد الفتاح الخالدي، مفاتیح التعامل مع القرآن الكریم، دار القلم، دمشق، ط)2
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اعتادت نواميس اللّغات على أنّ التغيرّ الدّلالي يتّسم بخاصيّتيّ الـزمن والـبطء، بحيـث 

لنـّاس ملاحظـة هـذه الحركيـّة يحدث وفق مسار زمنيّ متباعد وبوتيرة بطيئـة بحيـث يصـعب علـى ا

في اللّغة، لكن القرآن الكـريم أحـدث ثـورة لفظيـة في اللّغـة العربيـّة، عـن طريـق اسـتحداث معـان 

جديـدة في فــترة زمنيـة قصــيرة، وعمـل علــى إدخــال هـذا المعــنى في القـاموس اللّفظــي للمتكلمــين 

نّ المعــنى الوضــعي القــديم يختفــي بالعربيــة، ومــن المتعــارف عليــه أيضــا في قــوانين التّغــيرّ الــدّلالي أ

�Ƣºēȏȏ®�ȄºǴǟ�ň¡ǂºǬǳ¦�§ ƢºǘŬ¦�Ŀ�ƪ ǜǧƢƷ�ƨËȈǟǂËǌǳ¦�ǪƟƢǬū¦�ǺǰǳÂ��ºƾȇƾŪ¦�ŘǠŭ¦�̧ȂȈǋ�®ËǂƴŠ

.، وكأننّا بالخطاب القرآني يريد أن يضيف إلى العربيّة دون أن ينقص منها 1الوضعيّة

:لقرآنيمستويات التغيّر الدّلالي للحقيقة الشّرعيّة في الخطاب ا-)2

طاب القـرآني عنايـة كبـيرة مـن قبـل الدّارسـين والعلمـاء، شهدت الحقائق الشرعية في الخ

وذلــك راجــع للــزخم المعــرفي الـّـذي تمتــاز بــه هــذه الحقــائق، والنّقلــة النـّـوعي الـّـتي أحــدثتها علــى 

الحقـائق الـّتي ومـن .مستوى هذا الخطاب بصفة خاصة وعلى مستوى اللّغـة العربيـّة بصـفة عامّـة

  :جاء بمعانيها القرآن الكريم نجد

:الصّلاة)1.2

أكثـــر المفـــاهيم الشّـــرعيّة الــّـتي ســـلّط عليهـــا الضـــوء وكانـــت متداولـــة بـــين البـــاحثين قـــديما 

مــن المحــاور جعــل الصّــلاة ، بحكــم أنّ الخطــاب القــرآني عنــد نزولــه "الصّــلاة"وحــديثا هــي لفظــة 

وعمــــود  أفكــــاره وتعاليمــــه، وأصــــبحت بــــذلك الــــركّن الأساســــيالأساســــية الـّـــتي تــــدور حولهــــا

الإسلام، لكن الطارئ  في مفهوم الصّـلاة أنّ هـذه اللّفظـة كانـت موجـودة متداولـة بـين العـرب 

.والدّينيّة الاجتماعيةالقدماء كلفظة تنتمي إلى قاموس لغويّ وكمفهوم ينتمي لأعرافهم 

ــا تصــرّف الخطــاب القــرآنيّ في دلالــة لفظــة 
ّ
بنقلهــا مــن مجــال دلاليّ إلى مجــال "الصّــلاة"لم

علـى مفهومهـا الوضـعي الـّذي تعـارف عليـه دلاليّ آخر، عمد في سياقات أخرى على الحفـاظ 

.نفس الأمر لاحظناه في الحقائق العرفیة، وسبق ذكره في الفصل الثاني-)1



الحقائق الشرعیة ومستویات الدّلالة في الخطاب القرآني

196

العرب قـبلا، وهـو المفهـوم الـّذي تـداول في المعـاجم والقـواميس العربيـّة، فالصّـلاة ألفهـا واو لأنّ 

  .اعتها صلوات والتثنية صلوانجم

والصّلا وسط الظهر لكلّ كائن، وإذا أتى الفرس على إثر الفرس السّابق قيل عـن الثـّاني صـلّى 

1وجاء مصلّيا ؛لأنّ رأسه يتلو الصّلا الّذي بين يديه

�ǂǿƢºººǜǳ¦�ȂºººǿÂ�Ǯومعناهـــا " ةالصّـــلا"وأختلـــف في وزن           ºººȇǂƸƬǳƢƥ�ƨºººǴǠǧ�ǲºººȈǬǧ�ƢºººĔ±Â�ƢºººËǷ¢��

.، وقيل بالسّكون، فتكون حركة العين منقولة من اللاّمالمشهور

وأمّا معناها فقيل الـدّعاء، صـلّيت لـك أي دعـوت لـك، وهـو المعـنى الـّذي تعـارف العـرب 

إذا " -صلى االله عليه وسـلّم–عليه ووظفّوه في أشعارهم وخطبهم وكلامهم، ومنه قول الرّسول 

؛ أي 2"مفطــرا فليأكــل، وإن كــان صــائما فليصــلّ دعــي أحــدكم إلى طعــام فليجــب، فــإن كــان 

.فليدع لهم بالخير والبركة ، فالدّعاء في الجاهليّة وحتىّ في الإسلام هو صلاة

تــــواتر في أشــــعار العــــرب الجــــاهليين، ومنــــه قــــول "الصّــــلاة"وهــــذا المعــــنى الوضــــعي للفظــــة      

  :الأعشى

الأوصــــــــــــاب والوجعــــــــــــايــــــــــــا ربّ جنّــــــــــــب أبي تقــــــــــــــول بنيــــــــــــــتي وقــــــــــــــد قريّــــــــــــــت مــــــــــــــرتحلا

ـــــــــذي صـــــــــلّيت فـــــــــاغتنمي ـــــــــــــب المـــــــــــــرء مضـــــــــــــطجعاعليـــــــــك مثـــــــــل الّ 3نومـــــــــــــا فـــــــــــــإنّ لجن

ƪ ǟ®�ŘǠŠ�ƪ ËǴǏ�ƢËĔ¢�ƪ ȈƦǳ¦�ǂǿƢǛÂ.

والمدارك، فتصرف في دلالة الصّلاة، جاء الخطاب القرآني ثورة غيرّت المفاهيم والألفاظ 

بــالمعنى الوضــعي " الصّــلاة"هــا لفظــة لكــن المعجــز في هــذا أنّ هنــاك ســياقات قرآنيـّـة جــاءت في

وهو الدّعاء، حيث نرى القرآن الكريم يفيد من كلّ المعاني والإيحاءات الـّتي تحملهـا اللّفظـة مـن 

أجل إيصال المعنى والإمساك بالإعجاز والبيان ، قال االله تعالى في أحد تلك السياقات 

.137،ص 38الزبیدي، تاج العروس، ج:ینظر-)1

185الأعشى، الدّیوان، ص )3
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﴿          

    ﴾1

مسار دلاليّ يبحث إنّ التغيرّ الدّلالي الّذي اضطلع به الخطاب القرآني في اللّغة العربيّة هو 

عن المعنى قبل كلّ شيء، وبالتّالي أينما ثقف المعنى المراد أمسك به، وعليه نجد أنّ الدّلالات 

"الصّلاة"الجديدة لا تتناقض مع الدّلالات القديمة، وهذا واضح جليّ في هذه الآية؛ فلفظة 

فصلّ عليهم أي دّعاء لهم، هاهنا تعني الدّعاء، فاالله سبحانه وتعالى يحثّ نبيّه الكريم على ال

أدع لهم واستغفر، وعدى الفعل يصلّي لما فيه من معنى العطف لأنهّ من الصّلوين، وإرادة «

المعنى اللّغوي هنا هو المتبادر، والحمل على صلاة الميّت مستبعد، لذا استدلّ بالآية على 

.كما أنّ السّكون في الآية يحدث بفعل الدّعاء الصّالح لهم2»استحباب الدّعاء لما يتصدّق 

وعن الشّافعي «إنّ السنّة عند العرب أن يدعو المصدّق لصاحب الصّدقة إذا أخذها، 

أجرك االله فيما أعطيت، وجعله طهورا، :أحب أن يقول الوالي عند أخذ الصّدقة: رحمه االله

§��ǶȀȈǴǟ يسكنون) سكن لهم(وبارك لك فيما أبقيت،  Ƣƫ�ƾǫ�ƅ¦�ËÀƘƥ�ǶđȂǴǫ�ǺƠǸǘƫÂ�ǾȈǳ¤

بما في ضمائرهم والغم من الندم ) عليم(�Ƕǿ Ƣǟ®Â��ǶđȂǻǀƥ�ǶȀǧ¦ŗǟ¦�ǞǸǈȇ) واالله سميع عليم(

، وهنا استعمال صريح للدّلالة الوضعية لكلمة الصّلاة، ويرى الرازي أنهّ لا 3»لما فرط منهم

فلان على فلان، أفاد دّعاء، فإذا قلنا صلّى في أصل اللّغة عبارة عن ال«شك أنّ الصّلاة 

صار بحسب العرف يفيد أنهّ قال له اللهمّ صلّ له، الدّعاء بحسب اللّغة الأصلية، إلاّ أنهّ 

؛ أي 4»معناه ادع لهم:فلهذا اختلف المفسرون، فنقل ابن عباس رضي االله عنهما أنهّ قال 

.بمعناه الوضعي الأوّل

.103التوبة ، الآیة سورة)1
.14، ص 11الألوسي، روح المعاني، ج)2
.89، ص3الزمخشري، الكشاف، ج)3
.185-184، ص 16الفخر الرّازي، التفسیر الكبیر، ج)4
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في الخطاب القرآني تحمل معنى الدّعاء فقط؟، "الصّلاة" كلمة ولكن، هل كلّ معاني

كمفهوم جديد جاء به القرآن الكريم ولم يكن معروفا قبلا، أو الأدق أنهّ "الصّلاة"المؤكد أنّ 

في جاهليتها على إرث من «لم يكن متداولا من قبل وإن كان موجودا؛ لأنّ العرب كانت 

�Ƕđ¦®¡Â�ǶēƢǤǳ�Ŀ�ǶȀƟƢƥ¡�ª ونسائكهم وقرابينهم، فلما جاء االله جلّ ثناؤه بالإسلام، ¤°

حالت أحوال، ونسخت ديانات، وأبطلت أمور، ونقلت من اللّغة ألفاظ من مواضع إلى 

، 1»مواضع أخرى بزيادات زيدت، وشرائع شرعت، وشرائط شرطت، فعفى الآخر الأول

  ادة؟وكانت الصّلاة من الشراّئع الّتي زيدت، فكيف كانت هذه الزيّ

:على ضوء الخطاب القرآني" الصّلاة"نقل دلالة -)1.1.2

، فنقلها من مجال دلاليّ "الصّلاة"قام الخطاب القرآني بعمل نقلة دلاليّة في معنى لفظة 

يعني الدّعاء فقط، إلى مجال دلالي آخر أوسع يدخل تحت هذا المسمّى تلك الشّريعة 

كمفهوم " الصّلاة"جود وأفعال أخرى، بحيث أصبحت المنصوصة الّتي تقتضي الركّوع والسّ 

ولفظ تكتسي بصبغة نظامية مخصوصة بعد أن كانت مجرّد دعاء مرسل يطلقه المتكلّم على 

.الشّاكلة الـّتي تبدو له

﴿:قال االله تعالى             

   ﴾2

في هذه الآية، ومن صفات عباده المتّقين إقامة يصف االله سبحانه وتعالى عباده المتّقين 

الصّلاة، ويقصد تلك الشريعة الّتي يعدّها الإسلام عمود الدّين، بالرّغم من أنّ الصّلاة عند 

المقصودة في هذه الآية فهي العبادة المخصوصة  «العرب كانت الدّعاء إلاّ أن الصّلاة 

وإن كانت كذا فإنّ العرب لم تعرفه بمثل ما أتت ...المشتملة على قيام وقراءة وركوع وسجود

.77، صابن فارس، الصاحبي في فقھ اللغة)1
.03سورة البقرة ، الآیة )2
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¤1�Ń�ǶËĔ¢�Ëȏ»به الشريعة من الأعداد والمواقيت، لا شك أنّ العرب عرفوا السّجود والركّوع

  .يعرفوه بمثل هذه الطريقة

استعان الخطاب القرآني بمفهوم عاديّ من كلام العرب، وأصبغ عليه لمسات من 

ولابد من الإشارة إلى أنّ إعجازه وبيانه، فأصبحت هذه الكلمة الأساس الّذي يقوم عليه، 

  :وإن لم يكن على هذه الهيئة فقالوا«العرب في جاهليّتهم قد عرفوا الركّوع والسّجود، 

أو درةّ صـــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــدفيّة غوّاصـــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــها

ƾƴººººººººººººººººººººººǈȇÂ�ËǲººººººººººººººººººººººȀȇ�Ƣººººººººººººººººººººººǿ¦ǂȇ�ŕººººººººººººººººººººººǷ��Ʋººººººººººººººººººººººđ
2

  :وقال الأعشى  

يــــــــــــــــــــــــــــــــــراوح مــــــــــــــــــــــــــــــــــن صــــــــــــــــــــــــــــــــــلوات المليــــــــــــــــــــــــــــــــــك

4»3طــــــــــــــــــــــــــورا ســــــــــــــــــــــــــجودا، وطــــــــــــــــــــــــــورا جــــــــــــــــــــــــــوازا

وهذا أمر جليّ في الشّعر العربي القديم، أن يعبرّ عن معاني الركّوع والسّجود كمثل قول 

  :الأعشى

ـــــــــــــــــــــــا وأبرزهــــــــــــــــــــــــــــــا وعليــــــــــــــــــــــــــــــه خــــــــــــــــــــــــــــــتموصـــــــــــــــــــــــهباء طـــــــــــــــــــــــاف يهوديهّ

ƢºººººººººººººººººººººººººººËĔ®�Ŀ�ƶȇǂºººººººººººººººººººººººººººǳ¦�ƢºººººººººººººººººººººººººººȀǴƥƢǫÂĻ°¦Â�ƢºººººººººººººººººººººººËĔ®�ȄºººººººººººººººººººººººǴǟ�ȄËǴºººººººººººººººººººººººǏÂ
5

بناء عليه، لا جرم أنّ المعنى الطارئ الّذي جاء به القرآن الكريم يتمتّع بكلّ الجدّة 

ǪƥƢËǈǳ¦�ƨËȈǼȇË®¦¦�ǶēƢȈƷ�Ŀ�Ǿǳ�ȐȈưǷ�§ǂǠǳ¦�» ǂǠƫ�ŃÂ��ǄËȈǸƬǳ¦Â.

.233-232ص ، 1جبن عاشور، التحریر والتنویر،محمد الطاھر )1
:ھذا البیت للسشاعر الجاھلي النابغة الذّبیاني من قصیدتھ الّتي مطلعھا )2

ΎѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϳدارΔѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧ˷ϳϣ˯ΎѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧϳϠόϟΎΑΩϧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧѧ˷γϟΎϓΕϭѧѧѧѧѧѧѧѧѧϗ΃ϝΎѧѧѧѧѧѧѧѧѧρϭΎѧѧѧѧѧѧѧѧѧϬϳϠϋϑ ϟΎѧѧѧѧѧѧѧѧѧγΩѧѧѧѧѧѧѧѧѧϣϷ΍

145:، صالأعشى، الدّیوان)3
4

.79،س، الصاحبي في فقھ اللغبن فار)
200، ص الأعشى، الدّیوان)5
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:على هذه الشعيرة" الصّلاة"سبب إطلاق لفظ ) 2.1.2

على هذه الشعيرة " الصّلاة"للفظة شغلت مسألة سبب إطلاق الخطاب القرآني      

�À¦ȂǴËǐǳ¦�ǺǷ�ƢËĔ¢�ǒ ǠƦǳ¦�ÃŚǧ��ƨǏȂǐƼŭ¦» ولذلك كتبت الصّلاة في المصحف بالواو، قال

هما عظمان ينحنيان عند الركّوع، ولما كانا يظهران من الراّكع، سمّي : صاحب التنبيهات قيل 

�ÀȂǰȇ�ǾǇǂǧ�² ¢°�ËÀȋ��¼ƢƦËǈǳ¦�ƨƦǴƷ�ǺǷ�ňƢËưǳ¦�ȂǿÂ�ȆËǴǐŭ¦�ǾǼǷÂ��̈ȐǏ�ǾǴǠǧÂ�Ǯ ǳǀǳ�ƢčȈǴǐǷ

�ǞƥƢƬǷ�ƢȀǴǟƢǧ�ËÀȋ�ǲȈǫÂ��¼ƢƦËǈǳ¦�ƨƦǴƷ�Ŀ�ňƢËưǳƢǯ��ÀƢŻȍ¦�ƨȈǻƢƯ�ƢËĔȋ�ǲȈǫÂ��¾ËÂȋ¦�ÃȂǴǏ�ƾǼǟ

لّى االله عليه وسلّم كما يتابع الفرس الثاّني الأوّل، وقيل هي مأخوذة من تصلية لرسول االله ص

ولما كانت تنهى عن الفحشاء والمنكر كانت مقوّمة لفاعلها، وقيل من العود بالنّار ليقوّم، 

ǾËƥ°Â�ƾƦǠǳ¦�śƥ�ǲǐƫ�ƢËĔȋ�ƨǴËǐǳ¦«1 الّتي أوردها العلماء  والاحتمالات، ولا يخفى زخم المفاهيم

فقهاء من أجل الإمساك بالسّبب الّذي جعل من هذه الشّعيرة الّتي تعدّ رأس العبادات وال

".الصّلاة"هذه التّسميّة 

فعلة من صلى كالزكّاة من زكى، وكتابتها بالواو «والزّمخشري من الّذين رجّحوا أنّ الصّلاة 

ذلك في ركوعه على لفظ المفخم، وحقيقة صلّى حرّك الصّلوين؛ لأنّ المصلّي يفعل 

، ولكنّ الفخر الراّزي عرّض بالمفهوم الّذي أورده الزّمخشري، وأعطى جملة من 2»وسجوده

هذا الاشتقاق الّذي ذكره صاحب الكشّاف «الحجج الـّي تبينّ ضعف هذا المذهب فقال إنّ 

يفضي إلى طعن عظيم في كون القرآن حجّة؛ وذلك لأنّ لفظ الصّلاة من أشدّ الألفاظ شهرة 

وأكثرها دورانا على ألسنة المسلمين، واشتقاقه من تحريك الصّلوين من أبعد الأشياء استهتارا 

لإيحائية قد يكون رأي الراّزي أقرب إلى ، ومن النّاحية الدّلالية وا3»فيما يبينّ أهل النّقل 

المنطق، بالرّغم من أنّ مذهب الزمخشري عليه أكثر الدّارسين؛ لأنّ الألفاظ القرآنية تكتسي 

صليت العصا إذا «بالجمالية والإبداع في المعنى وفي المبنى، وذهب الألوسي إلى أنّ الصّلاة من 

ظاهره وباطنه مثل ما يحاول تعديل الخشبة  قدمتها للنّار، فالمصلّي كأنهّ يسعى في تعديل

.06-05، ص2جالذّخیرة،القرافي، )1
.155، ص1ججار الله الزّمخشري، الكشاف،)2
.33، ص2، جالفخر الرّازي، التفسیر)3
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ƢǌƸǨǳ¦�Ǻǟ�ȄȀǼƫ�ƢËĔ¢�¦ŚƯƘƫ�̈ȐËǐǳ¦�Ǧ �1»بعرضها على النّار ƟƢǛÂ�ǂưǯ¢�ƪ ǻƢǯ�¦̄¤�ƨËǏƢƻÂ��

  .والمنكر

:لفظة الصّلاة في الخطاب القرآني  تواتر نسقيّة-)3.1.2

مرةّ منها )46(مرة تواترت فيها لفظة الصّلاة في القرآن الكريم، كانت ) 64(من أصل    

، مسبوقة بلفظة الإقامة أو القيام، بفعل ماض أو مضارع أو أمر، بضمير المفرد أو الجمع

وتعتبر هذه اللّفظة من القرائن الدّالة على أنّ المعنى المراد في هذه الآيات هو الشعيرة 

إلى الصّلاة، " الإقامة"المخصوصة، وقد أفاض الزّمخشري في الأبعاد الدّلاليّة في تضفيها لفظة 

�ƢȀǼǼǇÂ�ƢȀǔƟ¦ǂǧ�Ŀ�Ǣȇ±�ǞǬȇ�À¢�ǺǷ�ƢȀǜǨƷÂ��ƢĔƢǯ°¢�ǲȇƾǠƫ�̈ȐËǐǳ¦�ƨǷƢǫ¤�ŘǠǷ«فيرى أنّ 

�®ȂǠǳ¦�¿Ƣǫ¢�ǺǷ��Ƣđ¦®¡Â–أو الدّوام عليها والمحافظة عليها، كما قال االله عزّ وجل -إذا قوّمه﴿

     ﴾2 ،وقوله أيضا : ﴿   

   ﴾3من قامت السّوق...� ȆǌǳƢǯ�ƪ ǻƢǯ��ƢȀȈǴǟ�ǚǧȂƷ�¦̄¤�ƢËĔȋ

النافق الّذي تتوجّه إليه الرّغبات ويتنافس فيه المحصّلون، وإذا عطلت وأضيعت كانت كالشّيء 

الّذي لا يرُغب فيه، أو التّجلّد والتّشمّر لأدائها، وألاّ يكون في مؤدّيها فتور عنها ولا توان، 

، 4».قامت الحرب على ساقها، وفي ضدّه قعد عن الأمر وتقاعدقام بالأمر، و : من قولهم

:ومثاله من القرآن الكريم وإن كانت الأمثلة ممتدّة كثيرة

﴿            

            

﴾5

.116، ص 1ج،الألوسي، روح المعاني)1
.23سورة المعارج، الآیة، )2
.09:سورة المؤمنون، الآیة)3
.154، ص1الزمخشري، الكشّاف، ج)4
.29سورة العنكبوت، الآیة )5
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�ƢŮ�Â¢�©ƢƦƳ¦Ȃǳ¦Â�ǒ«ومعنى يقيمون الصّلاة  Ɵ¦ǂǨǴǳ�ƨǠǸƴƬǈǷ�ƢǿȂǠǫȂȇ�ÀƘƥÂ�ƢĔƢǯ°¢�ÀȂǳËƾǠȇ

ويتشمّرون ...مع الآداب والسّنن، من أقام العود إذا قوّمه، أو يواظبون عليها، ويداومون

1�Ǻǟ�ȆȀËǼǳ¦�Ŀ�ƢƦƦǇ�¿ƢȈǬǳ¦�¦ǀǿ�ƅ¦�ǲǠƳ�ƾǫÂ��ƢĔÂË®ƚȇÂ»لأدائها بلا فترة عنها ولا توان

الفحشاء والمنكر، وكأننّا بالصّلاة هذه الفريضة المخصّوصة بالركّوع والسّجود والدّعاء سببا 

.وجنّة عن الزيّغ

، ففي معنى الدّعاء سابقا لا تتعدّى  "الصّلاة"وهنا إضافة مميّزة للدّلالة الجديدة للفظة 

Ǘ�ƢĔȂǯ لب للحصول، أمّا في معناها وجوهرها الجديد هي ناهية مانعة للوقوع في الفحشاء

«�¦�ƶȈƦǈËƬǳ¦Â�ŚƦǰËƬǳ¦�ǺǷ�̈®ƢƦǠǳ«والمنكر،  ȂǼǏ�ƢȀǼËǸǔƬǳ�ƢËĔ¢�Ǯ ǳ̄�Ǻǟ�ǶǿƢËȇ¤�ƢȀȈĔ�ŘǠǷÂ

والقراءة والوقوف بين يدي االله عزّ وجل والركّوع والسّجود له سبحانه الدّال على غاية 

�Ƣŭ�ǲǿ¢�Ȃǿ�ƢËƥ°�ǎالخضوع والتّعظ Ǡƫ�ȏÂ��ǂǰǼŭ¦Â� ƢǌƸǨǳ¦�ǲǠǨƫ�ȏ�ƢēƘȇ�Ǻŭ�¾ȂǬƫ�ƢËĔƘǯ�ǶȈ

�ǾƬǸǜǟ�ȄǴǟ�Ë¾ƾȇ�Ƣđ�ƪ Ȉƫ¢�ƾǫÂ��ǲƳÂ�ËǄǟ�ǾȈǐǠƫÂ�Ǯ ǳ̄�ǲǠǨƫ�À¢�Ǯ ƥ�ǪȈǴȇ�Ǧ ȈǯÂ��Ǿƥ�ƪ Ȉƫ¢

شاء أو المنكر  وكبريائه سبحانه من الأقوال والأفعال بما يكون به إن عصيت وفعلت الفح

جعل الصّلاة سبب في نفي الفحشاء والمنكر عن المصلّي، كأنهّ ، ف2»هكالمتناقض في أفعال

يريد أن يقول للعرب أنّ الصّلاة ليست فعلا منعزلا وإنمّا لها علاقة تلازميّة مع الفرد والجماعة، 

  .فقيامها قيام لأخلاقه والعكس صحيح

أعطى الفخر الراّزي رؤية شاملة لكون الصّلاة ناهية عن الفحشاء والمنكر، فالعبد إذا 

لبس لباس التّقوى لأنهّ واقف بين يدي االله، واضع يمينه على شماله، على هيئة «صلّى حسبه 

من يقف بمرأى ملك ذي هيبة، ولباس التّقوى خير لباس يكون نسبه إلى القلب أعلى من 

ج المذهب إلى الجسم، فإذن من لبس هذا اللّباس يستحيل منه مباشرة قاذورات نسبة الدّيبا 

الفحشاء والمنكر، ثمّ إنّ الصّلوات متكرّرة واحدة بعد واحدة، فيدوم هذا اللّبس فيدوم 

، بذلك أصبحت الصّلاة حقيقة شرعية، بل أصبحت مفهوما شاملا لمعاني الدّنيا 3»الامتناع

.154، ص 1الألوسي، روح المعاني، ج)1
.163المرجع نفسھ، ص )2
.74، ص25جالفخر الرازي، التفسیر الكبیر،)3
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قرآن الكريم عبرّ بلفظ الصّلاة الّذي استعاره من القاموس العربي، من والآخرة، فلا جرم أنّ ال

�©ȏȏËƾǳ¦Â�ňƢǠŭ¦�ǽǀđ�ƢȀǼƸǋ�ǪȇǂǗ�Ǻǟ�· ƢǨǳȌǳ�̈ƢȈū¦�ƶǼǷ�ȄǴǟ�Ǿƫ°ƾǫ�±¦ǂƥ¤�ǲƳ¢.

دت الصّلاة بمفهومها ودلالتها الشّرعية ذكرا الله، لذلك ذيلّت الآية بقوله تعالى أ         

﴿        ﴾ للصّلاة أكبر من غيرها من «، يريد بذلك

﴿الطاّعات، وسماّها بذكر االله كما قال         

           

﴾1 وإنمّا قال لذكر االله ليستقل بالتعليل كأنهّ قال ،:�ǂǯ̄ �ƢËĔȋ��Őǯ¢�̈ȐËǐǴǳÂ

�ÀƘƥ�ńÂ¢�ÀƢǰǧ��ƢǸȀȈǴǟ�ǽƾȈǟÂÂ�ƢǸȀǼǟ�ǾȈĔ�ǂǯ̄Â��ǂǰǼŭ¦Â� ƢǌƸǨǳ¦�ƾǼǟ�ƅ¦�ǂǯǀǳ,االله، أ

مسير في سبيل الحصول على مرضاة االله ، وكلّ هذا 2»ينهى من اللّطف الّذي في الصّلاة

  .سبحانه وتعالى

﴿: ومنه قوله تعالى             

        

   ﴾3

سبحانه وتعالى بين الصّلاة وعدم الخوف ونفي الحزن، إنّ حسن إقامة الصّلاة  االلهقرن    

على أصولها وشروطها أعظم الأعمال البدنيّة الّتي يقوم لها العبد تجاه االله سبحانه وتعالى، 

ǳƢƥ�² ƢËǼǳ¦�ǂǷ¢�Ǯ ǳǀǳ��ÀȂǻǄŹ�Ƕǿ�ȏÂ�ǶȀȈǴǟ�» Ȃƻ�ȏ�©ƢǨËǐǳ¦�ǽǀđ�ÀȂËǴƸƬȇ�ǺȇǀËǳƢǧ صّلاة

�ƢËĔȋ» عمل يدلّ على تعظيم الخالق والسّجود إليه وخلع الآلهة، ومثل هذا الفعل لا يفعله

.09سورة الجمعة، الآیة )1
.553، ص4الزمخشري، الكشّاف، ج)2
.277سورة البقرة، الآیة )3
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، 1»المشرك لأنهّ يغيظ آلهته بالفعل ويقول االله أكبر، ولا يفعله الكتابيّ لأنهّ يخالف عبادته

�ƨǜǨǳ�ƪ ǳÂ¦ƾƫ�ňƢǠŭ¦�ǽǀđ"في متن الخطاب القرآني كحقيقة شرعيّة غيرّ الإسلام في "الصّلاة

في معناها " الصّلاة"دلالتها، والملاحظ في هذا أنهّ بالرّغم من أنّ القرآن الكريم استعمل لفظة 

الات  الوضعي إلاّ أنّ الحصّة الأكبر كانت للمفهوم الشّرعي الجديد، وأغلب هذه الاستعم

﴿: كما أسلفنا كانت مصاحبة للفظة الإقامة مثل قوله تعالى     

           

﴾2وقوله أيضا في سياق آخر ،:﴿         

     ﴾3

في الخطاب القرآني بالرّغم من أنّ دلالتها  "الصّلاة"تنوعت استعمالات لفظة           

، وكان ذلك أيضا "الإقامة"كانت واحدة تقريبا، كانت بعض السّياقات غير مصاحبة للفظة 

�©ƢƫƢǨƬǳ¦�ƢËĔ¢�ȄǴǟ�Ǯ Ǵƫ�Â¢�©ƢǫƢȈǈǳ¦�ǽǀǿ�Ŀ�ȄËǴƴƬƫ�ƨËȈǨƻ�ÀƢǠǷ�¾ȐǛ�ƨǷƾƻ�ǲƳ¢�ǺǷ

  :ذلك قوله تعالى دلالية دقيقة، ومن

﴿             

         

                 

.472، ص 1محمّد الطَاھر بن عاشور، النتحریر والتنویر، ج)1
.35سورة الحج، الآیة )2
.55:سورة المائدة، الآیة)3
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               

﴾1

�Ƣđ�¿ƢȈǬǳ¦�Ƥ Ÿ�©ƢǧËǂǐƬƥ�ƨǷȂǰŰ�§ǂǠǳ¦�ȄǴǟ�̈ ƾȇƾŪ¦�̈ŚǠËǌǳ¦�Ǯ Ǵƫ�̈ ȐËǐǳ¦�ƪ ƸƦǏ¢

�ƨËƸǏ�©ƢǷȐǟ�ǺǷ�ƢËǷ¢��ǂǷ¢�ǾǸǰŹ�ȏ�ǲǇǂǷ� ƢǟËƾǳƢǧ��̈°ƢȀËǘǳ¦�ƢȀǸËǟǄƬƫ�ŖËǳ¦Â��ƢĔƢǯ°¢�ǲǸƬǰƬǳ

ففي كلّ صلاة يقف الإنسان بكلّ «الصّلاة طهارة المرء ظاهرا لتتكلف هي بتطهيره باطنا، 

ويقوّي ضعفها �ƢđȂȈǟ�ǾǻƢƸƦǇ�ǪǳƢŬ¦�ƶǴǐȈǧ���§ȂȈǟÂ�§Ȃǻ̄Â�ƢȇƢǘƻ�ǺǷ�ǾǈǨǻ�ǾǴǸما تح

��ǾËƥ°�ƨǸǜǠǳ�ƾƦǠǳ¦�°ƢǔƸƬǇ¦�°ƾǫ�ȄǴǟÂ��°¦ǂǇ¢Â�ǶǴǟ�ǺǷ�ǾƴȀǼǷ�Ŀ�ƢŠ�ƢēŚǈǷ�ƶËƸǐȇÂ

وعلى قدر تجرّده من فجور نفسه تكون الثمرة والنتيجة، فليس لإنسان من صلاته إلاَّ ما 

الرّوحيّ الّذي يجعل الإنسان يصبو دائما إلى طلب الصّفاء ، هذا المفهوم 2»عقل منها

.الدّاخليّ عن طريق هذا الفعل الجسديّ 

يخاطب االله سبحانه وتعالى في سياق آخر جيل من النّاس تركوا الصّلاة، ثمّ يبينّ بحكمة 

ńƢǠƫ�¾ƢǬǧ��ƨËȇÂǂƻȋ¦Â�ƨËȇȂȈǻƾǳ¦�ǶēƢȈū�¿ƢǠǳ¦�°Ƣǈŭ¦�ȄǴǟ�Ǯ ǳ̄�°ƢƯ¡�ƨËȈǻ¡ǂǫ:﴿   

           

﴾3

أسرار النّفس البشريةّ تكمن في منهج العقيدة، ومن أهمّ شعائر هذا «الأكيد أنّ كلّ 

صلّى االله عليه –، فهي الشّعيرة الّتي فرضها االله سبحانه وتعالى على رسوله "الصّلاة"المنهج 

�ǆ-وسلّم ǨËǼǳƢƥ�ǲǐƫ�ƨËȈǈǨǻ�ƨǟȂǇȂǷ�ƢËĔ¤��Ƣǿ°ƾǫ�¾ȐƳÂ�ƢĔƘǋ�ǶǜǠǳ�©¦Ȃũ�ǞƦǇ�¼Ȃǧ�ǺǷ

تصديقا ف والاستقامة، وتبتعد بالسّلوك على كلّ فحش ومنكر، إلى حقيقة الطّهر والتّعفّ 

﴿:لقوله تعالى          

.43:سورة النّساء، الآیة)1
.20الصّلاة أسرارھا النفسیّة، ص )2
.59:سورة مریم، الآیة)3
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          

  ﴾1«2 ، ،فقد أصبحت بمثابة المقياس الّذي يحفظ العبد ويقيس مدى إيمانه

.وتركها دليل على إضاعته في بحر الشّهوات والموبقات

إضاعة الشّرك «قة وطيدة مع التزام الإنسان بكلّ ما هو سويّ، فمثلا لاأصبح للصّلاة ع

:فالمشركون أضاعوا الصّلاة تماما، قال االله تعالى للصّلاة لأنهّ انصراف عن الخضوع الله تعالى، 

﴿   ﴾3 والشّرك إتباع للشّهوات؛ لأنّ المشركين اتبّعوا ،

�®ȂȀȈǳƢǯ�śǯǂǌŭ¦�ŚǣÂ��ƢǼǿ�®ȂǐǬŭ¦�Ƕǿ� ȏƚǿÂ��ǲȈǳ®�Śǣ�ǺǷ�̈ȂȀËǌǳ¦�®ËǂĐ�¿ƢǼǏȋ¦�̈®ƢƦǟ

، الّذي 4»والنّصارى فرّطوا في الصّلوات واتبّعوا شهوات ابتدعوها ويشمل كلّ ذلك اسم الغيّ 

¦�ǶǿŚǐǷÂ��ƨËȇȂȈǻËƾǳ¦�ǶēƢȈƷ�ǆ Ëǻƾȇلأخروي.  

، فمنها قوله "الصّلاة"و " الصّبر"في بعض السياقات القرآنية، حدثت مزاوجة بين لفظتي 

﴿: تعالى       

  ﴾5

﴿: قال االله تعالىوفي سياق آخر         

    ﴾6 ،معناها الشّرعي في الإسلام، وهي «أرید بھا هنا "الصّلاة"و

�ƨǠƳ¦°�ƢǼǿ�Ƣđ�°ȂǷƘŭ¦�ƨǻƢǠƬǇȏ¦�ƪ ǻƢǯ�¿ǂƳ�Ȑǧ��¦®ƢǬƬǟ¦Â�ȐǸǟÂ�ȏȂǫ�ńƢǠƫ�ƅ�ƾǷƢŰ�̧ȂǸů

.45:سورة العنكبوت، الآیة)1
.19الصّلاة وأسرارھا النفسیّة، ص )2
.43:سورة المدّثّر، الآیة)3
.153، ص16عاشور، التحریر والتنویر، ج محمّد الطاھر بن )4
.153سورة البقرة، الآیة )5
.45:سورة البقرة، الآیة)6
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علوّ شأن هذه العبادة الّتي يجب الجمع بين الصّبر والصّلاة يوضّح، 1»والشّكرلأمرين الصّبر 

��ǽǂǰȇ�ƢǷ�Ǟǧƾǳ�Ƣđ�ƨǻƢǠƬǇȏ¦�ƾƦǠǳ¦�ȄǴǟ» لأنّ الصّلاة تمنع عن الاشتغال بالدّنيا وتخشع

القلب، ويحصل بسببها تلاوة الكتاب والوقوف على ما فيه من الوعد والوعيد والمواعظ 

، ونفرة عن مصير الخلق إلى دار الثواب أو دار العقاب رغبة في الآخرة والآداب الجميلة وذكر

، 2»عن المخلوقين إلى قبلة خدمة الخالقالدّنيا فيهون على الإنسان حينئذ ترك الريّاسة مقطعة 

.ليكتمل النّضج الرّوحيّ للإنسان المصلّي

ة بوصفها شعيرة مقدّسة، يعلّل الألوسي لهذه المزاوجة بين مفهوم الصّبر، والصّلا

�Â¢��Ǿƥ�Ëȏ¤�ǲǸƬǰƫ�ȏ�ƢËĔȋ�̈ȐËǐǳ¦�ȄǴǟ�ǾǷËƾǫÂ��ǽǂǰƫ�ƢǷ�ȄǴǟ�ǆ«فيرى أنّ  ǨËǼǳ¦�ǆ ƦƷ�ŐËǐǳ¦

في إزالة ما لا ينبغي، وتأثير الصّلاة في  -كما قيل–لمناسبة حال المخاطبين، أو لأنّ تأثيره 

الاستعانة بالصّلاة فلما فيها حصول ما ينبغي، ودرء المفاسد مقدّم على جلب المصالح، وأمّا

من أنواع العبادات، مماّ يقرّب إلى االله تعالى، قربا يقتضي الفوز بالمطلوب، والعروج إلى 

المحبوب، وناهيك من عبادة تتكرّر في اليوم واللّيلة خمس مراّت يناجي فيها العبد علامّ 

ا تدلّ على أنّ العبد مدرك لقدرة ��3đ�ƨǻƢǠƬǇȏ¦�ËÀȋ��ËƢȈƦǴǫ�̈ȐËǐǳƢƥ�ƾƦǠǳ¦�śǠƬǈȈǧ»الغيوب

.الصّلاة على تغيير الأحوال من حال إلى حال

من مجرّد معنى جاهلي ، "الصّلاة"نقل الإسلام عن طريق القرآن الكريم دلالة لفظة        

§�¦4�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀđ�Ëň¡ǂǬǳإلى مفهوم إسلاميّ واسع يضمّ في ذاته عبرا ومعاني ƢǘŬ¦�«ǂƻ�ƾǬǧ��

.ب واسع ومدّد قدرها الاستيعابية للمعاني إلى أبعد حدّ إلى فضاء رح

..478، ص 1محمّد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، ج )1
.52، ص 2الفخر الرّازي، التفسیر الكبیر، ج)2
.249، ص1الألوسي، روح المعاني، ج)3
4

لفظة الصّلاة في التعبیر عن معاني أخرى غیر الفریضة المشروعة ، فمثلا عبّرت ھذه اللفظة غن استعمل الخطاب القرآني )

﴿ :معنى الدّین في قولھ تعالى                       

        ﴾ 87سورة ھود، الآیة.
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:رصد إحصائي) 4.1.2

جاءت كذلك بصيغ مختلفة كأفعال وجمع ومفرد وكان ذلك " الصّلاة"فضلا عن لفظة   

  :بالنسقية الآتية

صلّى

  )مرات3(

  يصلي

  )مرتان(

  صلوات

  )مرات5(

صلاتهم 

  )مرات10(

صلّ 

  )مرة واحدة(

الآيةالسورةالآيةالسورةالآيةالسورةالآيةالسورةالآيةالسورة

القيامة*

الأعلى*

 العلق*

01

15

10

آل *

عمران

*39

*43

البقرة*

  التوبة*

  الحج*

المؤمنون

157

238

99

40

9

الأنعام

  الأنفال

  المؤمنون

  النور

  الأحزاب

  المعارج

  الماعون

72

92

35

02

09

41

56

23

34

5

103التوبة

﴿ :كما عبٍّر بلفظة الصّلاة عن موضع الصّلاة ولیس الصّلاة في حدّ ذاتھا، ونجد ھذا في قولھ تعالى    

                     



، لكنّنا آثرنا الحدیث عن المعنى الإسلامي الذّي شاع وانتشر وتداولھ النّاس، 40﴾سورة الحج الآیة 
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:الزكـــــــــــــــاة)2.2

من المفاهيم الشرعية الّتي تمّ تداولها بكثرة في " الزكاة"كانت لفظة " الصّلاة"بعد لفظة     

من أجل تنظيم الحياة المادّيةّ متن الخطاب القرآني، بوصفها نظاما اقتصاديا سنّه الإسلام 

من القاموس العربي، "الزكّاة"، فإنّ القرآن الكريم قد استعمل "ةالصّلا"للنّاس، ومثل لفظة 

ووظفّها في متنه بمعان مختلفة، ولكن هل عرف العرب الزكّاة بالمفهوم الّذي استعمله القرآن 

  .الكريم ؟

النّماء :زكا، الزكّاء ممدود«في المعاجم والقواميس العربية، فمنه )زكا،زكو(تداول جذر        

المال ينقصه الإنفاق، والعلم :والريّع، زكا يزكو زكاءً وزكوّا، وفي حديث عليّ كرّم االله وجهه

:، والزكّاةيزكو على الإنفاق، فاستعار له الزكّاء وإن لم يكن ذا حرم، وقد زكاه االله وأزكاه

�Ȇǯ±Â�¦čȂǯ±Â�Å Ƣǯ±�Ƣǯ±�ƾǫÂ�� ƢȈǯ±¢� ƢȈǬƫ¢�¿Ȃǫ�ǺǷ���½¦±�Ä¢��ËȆǯ±�ǲƳ°Â��¬ȐËǐǳ¦�ǽƢËǯ±Â��ȄǯǄƫÂ

1»االله، وزكى نفسه تزكية

�Ǿƥ�ǲǐËƬȇ�ƢǷÂ� ƢǸËǼǳ¦�ňƢǠǷ�ƢēƢËȈǗ�Ŀ�ǲǸŢ�Ƣǿƾų�̈Ƣǯ±Â�Ȅǯ±�ƨǸǴǰǳ�ƨËȇȂǤËǴǳ¦�ƨǇ¦°Ëƾǳ¦�ǺǷ

من طهارة وتعفف، وهذا المعنى الّذي عرفه العرب في العصر الجاهلي وتداولوه بينهم، لم يكن 

�ËŶ¤Â���Ä®ƢǐƬǫȏ¦�¾ƢĐƢƥ�ƨǫȐǟ�ËÄ¢�ǶǿƾǼǟƨËǷƢǠǳ¦�ǶēƢȈƷ�Ŀ�ȐǸǠƬǈǷ�ÀƢǯ�Ƣ.

وزكّأه االله تعالى تزكية وأزكاه؛ أنماه وجعل فيه بركة، وزكا «ومن الزكّاة أيضا قولهم 

﴿الرّجل يزكو زكوّا ؛صلح، وبه فسّر قوله تعالى        

            



.1849ابن منظور، لسان العرب، ص)1
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              ﴾
؛ أي ما صلح، وزكا يزكو 1

.، فالزكّاة هي النّماء والطّهارة2»وكان في خصب، والزكّاة صفوة الشّيء) تنعم(

:الدّلالة الشّرعية للزكّاة في الخطاب القرآني-)1.2.2

ȂȀǨǷ�ń¤�¬ƾŭ¦Â�̈°ƢȀËǘǳ¦Â� ƢǸËǼǴǳ�ƨǨǏ�ƢĔȂǯ�ǺǷ¿�"الزكّاة"انتقل الخطاب القرآني بلفظة 

وسلوك اجتماعي واقتصادي يهدف إلى خلق جوّ من الاستقرار الاجتماعي إسلامي قار، 

ƨǯ°Ƣǌŭ¦�Ëǆ Ʒ�ǂǌǻ�ǪȇǂǗ�Ǻǟ�ǶđȂǴǫ�śƥ�Ǧ ȈǳƘËƬǳ¦Â��² ƢËǼǳ¦�śƥ�ƨȇȂǈËƬǳ¦Â.

﴿:قال االله تعالى                  

           ﴾3

﴿: وقال أيضا في سياق آخر        

﴾4

إنّ الزكّاة في المفهوم الشّرعي الّذي جاء به القرآن الكريم هي إخراج نصيب معلوم من المال 

وإعطائه للفقراء والمساكين الّذين حدّدهما لشّرع ، فكأنّ الخارج من المال يطهّره من نبعة الحق 

يخرج من سمّى ما -صلّى االله عليه وسلّم–الّذي جعل االله فيه للمساكين، كما نرى النبيّ 

، وإخراجه بصفة دورية ثابتة يطهّر المال من هذه الأوساخ، فتتجدّد 5الزكّاة أوساخ الناّس

.البركة، مماّ يؤدّي إلى النّماء

.21:سورة النّور ، الآیة)1
.220-218، ص38ج، تاج العروس في جواھر القاموس،االزبیدي)2
3

.73سورة الأنبیاء، الآیة )
.43البقرة، الآیة سورة )4
5

.136، ص1ابن عطیة، المحرّر الوجیز، ج)
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شحنة دلالية كبيرة للفظة كانت أعطى الخطاب القرآني عن طريق التغيير الدّلالي 

�ƪ ƸǓƘǧ��ƨȈǷȂȈǳ¦�ǶēƢƦǗƢű�Ŀ�§ǂǠǳ¦�ǾǴǸǠƬǈȇ�ǶƟƢǟ�ŘǠǷ�®Ëǂů�ǾǳÂǄǻ�ǺǷ�Ƥ ȇǂǫ�ƪ ǫÂ�ŕƷ

�ǺǷÂ��ǞǸƬĐ¦�ǺǷ�̈ŚƦǯ�ƨŹǂǌǳ�̈Ƣų�À¦ȂǼǏÂ��̈ƢȈƷ�«ƢȀǼǷ�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀǿ» الواضح أنّ كلمة

ȍ¦�ȆƷȐǘǏȏ¦�ŘǠŭ¦�ȄǴǟ�Ëȏ¤�Ë¾ƾƫ�ȏ�ƢËĔƜǧ�Àȉ¦�ƪ" زكاة" ǬǴǗ¢�¦̄¤�ËǮ ǋ�ǺǷ�ǆ ȈǳÂ��ȆǷȐǇ

�Ƣȇ®ƢǐƬǫ¦�ƢǷƢǜǻ�¦ȂǧǂǠȇ�Ń�ƨȈǴǿƢŪ¦�Ŀ�§ǂǠǳ¦�ËÀȋ��ŘǠŭ¦�¦ǀđ�ƨȈǴǿƢŪ¦�Ŀ�ƨǧÂǂǠǷ�Ǻǰƫ�Ń�ƢËĔ¢

محدّدا، بل لم تكن لهم طرق منظمة لجمع المال وإنفاقه، كانوا دائمي التّنقّل والترحال، كلما 

ǔǻ�Â¢��ȄǟǂǷ�ǶŮ�ËǦ Ƴ�Â¢��ÀƢǰǷ�Ƕđ�ƢƦǻ�Â¢��ƨǬƟƢǓ�Ƕđ�ƪ ǫƢǓ  ب لهم مورد، وكثيرا ما

، ولذا فإنّ المال كان عزيزا عليهم، ...روب، وتشنّ عليهم الغارات، كانت تشب بينهم الح

أثيرا عندهم، ولم يكن عندهم إحساس بوجود الفقير، أو المحروم بَـلْهَ أن يكون عندهم قانون 

 جاء القرآن الكريم أو يجعل الإنفاق عليه واجبا دينيا أو اجتماعيا، حتىّ ، 1»يحميه أو يرعاه

ƾȇƾŪ¦�ŘǠŭ¦�¦ǀđ.

من القاموس العربي بالرّغم من قدرته على "الزكّاة"استعار الخطاب القرآني لفظة         

الإتيان باسم جديد كلّيّا لهذا المفهوم، وذلك حتىّ يبينّ أنّ الطّهارة والنّماء والزكّاة الحقيقيّة 

«���ƨȇË®Ƣŭ¦�Ƕǿ®°¦ȂǷتلك الّتي تضمن الحياة الكريمة لكلّ  ȐƬƻ¦��ȄǴǟ�ǞǸƬĐ¦�®¦ǂǧ¢�ǺǷ�®ǂǧ

�ńƢǠƫ�ǾǳȂǬǳ�Ƣǫ¦ƾǐǷ��ŚǬǨǴǳ�ƢƬƥƢƯÂ�ƢǷȂǴǠǷ�ƢËǬƷ�ËřǤǳ¦�¾ƢǷ�Ŀ�ǲǠƴǧ��ƢđƢǈƬǯ¦�ƨǬȇǂǗÂ:

﴿        ﴾2

إخراج نصف دينار من عشرين دينار سمّي بالزكّاة شبيها بالنّماء والطهّارة؛ لأنّ في «ولعلّ 

إخراج ذلك القدر تنمية للبقيّة من حيث البركة، فإنّ االله يرفع البلاء عن ذلك المال ويطهّره 

كما ...بسبب تلك العطيّة، فصار ذلك الإعطاء نماء في المعنى وإن كان نقصانا في الصّورة

ƫ�ƢËĔ¢ ونلحظ ذلك جليّا في قوله تعالى3»طهّر مخرج الزكّاة من كلّ الذّنوب ،:﴿  

1
.213عودة خلیل أبو عودة، التطوّر الدّلالي بین لغة الشّعر ولغة القرآن، ص)

.24-24:سورة المعارج، الآیة )2
.47، ص3، الفخر الرّازي، التفسیر الكبیر، ج)3
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          

  ﴾1 المصدّق المزكّي، وبالتّالي ، فهي في وجه من الوجوه تطهّر

��ǚǨƷ�ǪȇǂǗ�Ǻǟ�ǞǸƬĐ¦�Ŀ�̈®ȂƳȂŭ¦�©¦ǂǤËưǳ¦�ËƾǇ�ȄǴǟ�̈°ƾǫ�ƾȇƾŪ¦�Ȇǟǂǌǳ¦�ƢȀǷȂȀǨŠ�̈ƢǯËǄǴǳ

��ǾǳƢǷ� ƢŶ¤�ǪȇǂǗ�Ǻǟ��¼Ëƾǐŭ¦�ȄǴǟ�ŚŬƢƥ�ǞƳǂƫ�ƢËĔ¢�ƢǸǯ��¾¦ƚËǈǳ¦�Ëǂǋ�ǾƬȇƢǨǯÂ�ŚǬǨǳ¦�ƨǷ¦ǂǯ

  .ساكينوتطهير نفسه، وجعله قادرا على الإحساس بحياة الفقراء والم

﴿: قال االله تعالى                     

     ﴾2

جاء القرآن الكريم من أجل بناء مجتمع راق تعتبر كرامة الفرد فيه هي أولى الأولويات، 

مع عبادة االله تعالى وهي أسمى الشّرائع والمفتاح الوحيد للتوحيد، "الزكّاة"لذلك فرنت فريضة 

الكريم  لذلك حدّد القرآنوهذا دليل على أنّ الزكّاة مقوّم الحياة الصّحيحة الكريمة للأفراد، 

للنّاس نظاما إسلاميا شاملا كاملا في كيفيّة التعامل بالمال، يقوم على قاعدة رئيسية أنّ «

المال كلّه الله، وأنّ الإنسان مستخلف فيه، وهذا الخليفة يجب أن يتصرّف فيه بحسب أوامر 

 عزّ من استخلفه في ماله، وبذلك يتصرّف المسلم في مال االله وفق شرع االله، ومن أحكام االله

وجل أنهّ جعل في مال الأغنياء حقّا معلوما محدّدا للفقراء والمساكين، وقد سمّى هذا الحق 

؛ لأنّ الّذي ينفق من ماله في سبيل االله يكون قد زكى ماله ونماه، وسار به في طريق )زكاة(

.والطّهارة3»البركة

.103سورة التوبة، الآیة )1
.05یة سورة البیّنة، الآ)2
3

.213صلقرآن،عودة خلیل أبو عودة، التطوّر الدّلالي بین لغة الشّعر ولغة ا)
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:ثنائية الصّلاة والزكّاة في الخطاب القرآني-)2.2.2

مرة منها مقرونة ) 27(مرة، كانت )32(في متن الخطاب القرآني " الزكّاة"ذكرت لفظة       

، وفي هذا الأمر الإلهي حكم غامرة للمتصفح في القرآن الكريم، فالصّلاة "إقامة الصّلاة"مع 

 ƢǌƸǨǳ¦�Ǻǟ�ƨȈǿƢǻ�ƢĔȂǯ�Ǯ ǳ̄Â��ƨȈǟƢǸƬƳȏ¦�ƨËȈǯȂǴËǈǳ¦�ƨËȈƷƢËǼǳ¦�ǺǷ�®ǂǨǳ¦�ƨǷƢǬƬǇ¦�ń¤�ÄË®ƚƫ

�ǶǿƢǈȇ�Ä®ƢǐƬǫ¦�¿ȂȀǨǷ�̈ƢǯËǄǳ¦Â��ƨǼȈǰËǈǳ¦Â� ÂƾŮƢƥ�ƢǠËƬǸƬǷ�ÀƢǈǻȍ¦�ǺǷ�ǲǠš �ƢËĔ¢�ƢǸǯ��ǂǰǼŭ¦Â

�ƨǷƢǟËƾǳ¦�ƶȈǓȂƫ�Ƣđ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ƾȇǂȇ�ƨƳÂ¦Ǆŭ¦�ǽǀđ�ƢǼËǻƘǯ��®ƢƦǠǴǳ�ƨËǷƢǠǳ¦�̈ƢȈū¦�śǈŢ�Ŀ

�ńƢǠƫ�ǾǳȂǬǧ��ǞǸƬĐ¦�ƢȀȈǴǟ�¿ȂǬȇ�ŖËǳ¦﴿        ﴾ » أمر بأعظم

القواعد الإسلاميّة بعد الإيمان والنّطق بكلمة الإسلام، فلذلك أمروا بالصّلاة والزكّاة؛ لأنّ 

ولأنّ الزكّاة انفاق المال وهو ...الأولى عمل يدلّ على تعظيم الخالق والسّجود إليه وخلغ الآلهة

فع أخروي لا سيما إذا  عزيز على النّفس، فلا يبذله المرء في غير ما ينفعه إلاّ عن اعتقاد ن

ينفق على العدوّ في الدّين، فلذلك عقب الأمر بالإيمان بالأمر بإقامة الصّلاة كان ذلك المال 

¼®ƢǏ�ǺǷƚǷ�Ëȏ¤�ƢǸȀǸËǌƴƬȇ�ȏ�ƢǸËĔȋ�̈ƢǯËǄǳ¦� ƢƬȇ¤Â«1 الإيمان، ويكفينا النظر إلى عدد الآيات

.مر الرباّنيّ الّتي قرنت الزكّاة فيها بإقامة الصّلاة لنكتشف عظم هذا الأ

إنّ القرآن الكريم خطاب توعويّ إصلاحيّ، تكرّس معانيه على صناعة الفرد المستقيم  

سلوكيا وروحيا واجتماعياّ، فقامت دعواه على عرض الخطوط الكبرى الّتي تخوّل النّاس بناء 

الّذي تسوده ¢�ǞǸĐ¦��ǲǓƢǨǳ¦�ǞǸƬĐ¦�ƨǷƢǫƜƥ�ǶǴŹ�ÀƢǈǻȍ¦�°ȂǐǠǳ¦�¿ƾǫ«مجتمع راق، فمنذ 

المحبّة، وينتشر العدل بين أبنائه، ويعمّه السّلام، وتختفي منه عوامل الشرّ والقهر والحرمان، 

�ǞǷ�ǲǷƢǠƬǳ¦�ǺǈƷ�ƢȀËŷ¢��¶ÂǂǋÂ�©ƢȈǘǠǷ�ǪǧÂ�Ëȏ¤�¿ȂǬȇ�À¢�ǺǰŻ�ȏ�ǞǸƬĐ¦�¦ǀǿ�ǲưǷÂ

وهو  ،2»النّفس البشريةّ كما فطرها الخالق سبحانه، دون القفز على هذه الفطرة البشرية

.المنهج الّذي تبناه الخطاب القرآني في مسيرته الإصلاحيّة

.473، ص 1محمد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، ج)1
.72، ص 2009، 1عیسى إبراھیم اللوباني، الإعجاز القرآني في التعامل مع النّفس البشریّة، دار، الأردن، ط)2
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:، مبينّا آثارها على حياة الفرد"الزكاة-الصلاة"قال االله تعالى محبّبا في ثنائية 

﴿           

     ﴾1

فالزكّاة تقديم الخير للنّفس، فهذا السّياق القرآني يؤكّد على أنّ هذه الخدمة الّتي 

﴿:تبدو في ظاهرها صالحة للغير، هي في لبحقيقة خير للمصدّق لا المتصدّق عليه، فقوله

      ﴾» ،أريد به الأمر بالثبّات على الإسلام فإنّ الصّلاة والزكّاة ركناه

�ńƢǠƫ�ǾǳȂǫÂ��ƨȇƢǼǰǳ¦�ǪȇǂǗ�ȄǴǟ�ǾȈǴǟ�ǶƬǻ¢�ƢǷ�¿¦Âƾƥ�ǂǷȋ¦�¿ǄǴƬǈȇ�ƢǸđ�ǂǷȋƢǧ﴿ 

   ﴾ تذييل لما قبله، والبصير العليم كما تقدّم وهو كناية عن عدم إضاعة

يرتب عليه ما يناسبه إذ لا يذهله جزاء المحسن والمسيء؛ لأنّ العليم القدير إذا علم شيئا فهو 

، وعليه تعتبر ثنائية الصّلاة والزكّاة هنا المقياس الّذي تقاس عليه 2»جهل ولا يعوزه علم

حو الّذي أمره االله، لا جرم يعها، فمن أقام الصّلاة وآتى الزكّاة على النّ العبادات الأخرى جم

.يؤدّي جميع العبادات الأخرى على النّحو ذاتهأنهّ

من معهود العرب في كلامهم لم يكن عبثا، وإنمّا "الزكّاة"استعارة الخطاب القرآني لفظة      

ȐǏ�ƢēƢËȈǗ�Ŀ�ǲǸŢ��ƨǬȈǸǟ�ƨËȈƷÂ¬�ساهم ذلك في إعطاء هذه الشّعيرة صبغة إنسانيّة ور 

�ËÀȋ��§ȂǴǘŭ¦�ŅƢËưŭ¦�ǞǸƬĐ¦�ń¤�¾ȂǏȂǳ¦�ŅƢËƬǳƢƥÂ��ƨǟƢǸŪ¦�¬ȐǏ�ǾǼǟ�ƲƬǼȇ�ÄǀËǳ¦�®ǂǨǳ¦

لذلك كان ...الدّعوة الإسلاميّة نزلت لتهذيب النّفس وهدايتها وإرشادها للّتي هي أقوم«

ه خيره وخير إخوته في الإنسانية تركيز دعوة الإسلام على الإنسان بحثه على  عمل كل ما في

سواء أكانوا مسلمين أو غير مسلمين والابتعاد عن كلّ ما يضرّ به وبأبناء مجتمعه والبشريةّ 

¦�Ŀ�ƨǈȈƟǂǳ¦�̈¦®ȋ¦�Ƣŷ�̈ƢǯËǄǳ¦Â�̈ȐËǐǳ¦�ǺǷ�čȐǯ�ËÀ¢�ƾų��¿ȐǇȍ، وعند الالتزام بتعاليم 3»جمعاء 

.110:الآیةسورة البقرة، )1
.672، ص 1محمد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، ج)2
3

.73، ص عیسى إبراھیم اللوباني، الإعجاز القرآني في التعامل مع النّفس البشریّة)
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ȀǗ�̈ƢǯËǄǳ¦��ƢȀƷȐǏ¤Â�ƨËȇǂǌƦǳ¦�ǆ ǨËǼǳ¦�Ƥ ȇǀē��ȆËǯǄŭ¦�Ƥ ǴǬǳ�̈°ƢȀǗ�Ǯ ǳ̄�ǲƦǫ�ƢȀËǼǰǳ��¾ƢǸǴǳ�̈°Ƣ

�ȄǴǟ�Ƥ ȈǫËǂǳ¦�ȆȀǧ�̈ȐËǐǳ¦�ƢËǷ¢��ǞǸƬĐ¦�Ŀ�ƨǨȈǠËǔǳ¦�ƨŹǂËǌǴǳ�ǽǂǜǻ�ƨǬȇǂǘǳ�̈°ƢȀǗÂ��ǾǈǨǼǳ�̈°ƢȀǗ

.تقويم سلوك الإنسان مماّ يجعله حريصا على تأديةّ الزكّاة

لا خوف ولا حزن على الّذين يقيمون الصّلاة ويؤتون الزكّاة، إقرار قرآنيّ ووعد رباّنيّ 

:للّذين أدوهما كما أمر الشّرع، وفي هذا تنويه على عظم هذه الثنائيّة الفريدة، فقال االله تعالى

﴿         

        ﴾1

وإيتاء الزكّاة لا يتوفّر إلاّ في الّذين آمنوا وعملوا الصّالح من العمل، مماّ إنّ إقامة الصّلاة 

سيتكلّل كلّ ذلك في الأخير بصفة الأمان والفرح ونفي صفتي الخوف والحزن، ومادام أجر 

�ËÀƜǧ��ƢǸĔƘǋ�Ƕǜǟ�ȄǴǟ�ǲȈǳ®�¦ǀȀǧ�ńƢǠƫÂ�ǾǻƢƸƦǇ�ƅ¦�ȄǴǟ�ǲǸǠǳ¦�¦ǀǿ» ﴿  

﴿بما وجب الإيمان به، ﴾ ﴾  الأعمال﴿   ﴾ على الوجه الّذي أمروا به

﴿       ﴾ تخصيصهما بالذكّر مع اندراجهما في الأعمال للتنبيه

، 2»على عظم فضلهما فإنّ الأولى أعظم الأعمال البدنيّة، والثاّنية أفضل الأعمال المالية

.والمزاوجة بينهما في الأداء يكلّل بالفوز العظيم 

الزكّاة، وكيف قال االله تعالى في سياق قرآنيّ آخر يبدو أكثر تفصيلا وأكثر بيانا لفضل

﴿: هي طهارة ونماء       

           

              

.277:سورة البقرة، الآیة )1
2

.52، ص 3جالألوسي، روح المعاني، )
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            

              

         ﴾1

�ǆ«هذا حضٌّ على بذل المال،  ǨËǼǳ¦�¼ƢǸǟ¢�ń¤�ǀǨǼȇ�ÄǀËǳ¦Â��¾ƢĐ¦�¦ǀǿ�Ŀ�±Ƣƴǟȍ¦�ǺǷÂ

بين البشريةّ فعلا هو هذا التّصوير القرآنيّ السّامي لقضية التعامل المالي بين عباده وليس 

المسلمين وحسب، فاالله سبحانه وتعالى أمر بالإنفاق وكثرة الصّدقات على الفقراء والمساكين 

، ولكن روعة كلام الخالق سبحانه تكمن في تصوير العلاقة لحظة الأخذ والعطاء، ومراعاة ...

، بطريقة 2»نفس الإنسان الّذي يأخذ ومراعاة شعوره والحرص على عدم إشعاره بالذّل

وذلك بإشعار المتصدّق والمتصدَّقِ عليه معا أنّ هذا المال هو حقّ وليس تفضلا من معجزة، 

.المعطي؛ لأنّ المعطي مستفيد هو الآخر من هذه المعاملة وذلك بتطهيره وتزكيته

"الزكّاة"وإذا قام الإنسان بكلّ هذا دخل بذلك في خانة البرّ، وهذا إيذان بأنّ 

سعة «بوصفها حقيقة شرعيّة أقرّها الإسلام وحرص عليها ذات فضل عظيم؛ لأنّ البرّ هو 

الإحسان، وشدّة المرضاة، والخير الكامل الشّامل، ولذلك توصف به الأفعال القويةّ 

﴿:الحج، وقال االله تعالىالإحسان، بر الوالدين، بر   

       ﴾3 والمراد به هنا بر

، فانظر كيف بعث الخطاب القرآنيّ الحياة 4»العبد ربهّ بحسن المعاملة في تلقي شرائعه وأوامره

، بل بعث فيها شحنة لا متناهية من القداسة، حتىّ "الزكّاة"الدّلالة الجديدة لمفردة  في

.أصبحت سبيلا إلى مرضاة االله وبرهّ

1
.177:سورة البقرة، الآیة)

2
.202، صعیسى إبراھیم اللوباني، الإعجاز القرآني في التعامل مع النّفس البشریّة)

.92:سورة آل عمران، الآیة)3
4

.128، ص2ج،محمّد الطّاھر بن عاشور، التحریر والتنویر)
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﴿«وفضلا عن اتّصافهم بالبرّ، وصفهم بقوله      ﴾  عذاب االله تعالى

بتجنّب معاصيه وامتثال أوامره، وأتى خبر أولئك الأولى موصولا بفعل ماض إيذانا بتحقق 

اتّصافهم به، وإنّ ذلك قد وقع منهم واستقرّ، وغاير خبر الثاّنية ليدلّ على أنّ ذلك ليس 

الّذي ، وكلّ ذلك ينقل الإنسان إلى الكمال الإنسانيّ 1»بمتجدّد بل صار كالسّجيّة فيهم

ǲǓƢǨǳ¦�ǞǸƬĐ¦� ƢǼƥ� ƢǼǟ�ǶËǌƴƬƬǇ�ŖËǳ¦�ǆ ǨËǼǳ¦�Ǯ Ǵƫ��ƨƥËǀȀŭ¦�ǆ ǨËǼǳ¦�ǾǷ¦Ȃǫ.

في الخطاب القرآني، بتحديد تعدّدت صفات الّذين التزموا بإقامة الصّلاة وإيتاء الزكّاة 

:مصيرهم الدّنيويّ والأخرويّ، سرد الصّفات الحميدة الّتي ستجلبها معها، فقال االله تعالى

﴿            

            

  ﴾2

الخوف والخشية من المظاهر الطبّيعيّة الّتي تنمو مع الإنسان وتتطوّر معه، لا سبيل إلى 

��» ȂŬ¦�±ÂƢš �Ƣđ�ǺǰŻ�ŖËǳ¦�ƨǬȇǂËǘǳ¦�®ËƾŹ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ËǺǰǳ��ÀƢǈǻȍ¦�Ŀ�̈ǂǿƢǜǳ¦�ǽǀǿ�±ÂƢš

يختار على رضا  في أبواب الدّين، وألاّ «عن طريق إقامة الصّلاة وإيتاء الزكّاة، فالخشية داخلة 

أحدهما حقّ االله، والآخر حقّ نفسه، أن يخاف : االله رضا غيره لتوقع مخوف وإذا اعترضه أمران

، فالخشية تصبح الله وحده، وعند الالتزام بثنائية الصّلاة 3»االله فيؤثر حقّ االله على حقّ نفسه 

ا القرآن الكريم أيضا بقوله والزكّاة نتوصّل إلى الفرد الصّالح المنشود الّذي يتميز بصفات حدّده

﴿: تعالى           

       

1
.48، ص2الألوسي، روح المعاني، ج)

.18:سورة التوبة، الآیة )2
.24:، ص3الزمخشري، الكشاف، ج)3
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            

﴾1.

من المعنى اللّغوي الدّال على النّماء والطّهارة إلى "الزكّاة"نقل القرآن الكريم دلالة لفظة       

المعنى الشّرعي الدّال على تلك الشّعيرة المخصوصة من أجل التّعمّق في خبايا النّفس البشرية، 

.أن يبرهن أنهّ قادر على إعطاء الحياة في القيم والأخلاق عن طريق الكلماتومن أجل 

:الزكّاة-حول ثنائية الصّلاة رصد إحصائي )3.2.2

:مرةّ وهذه هي الآيات المعنيّة)27(تكررّت لفظة الزكّاة مقرونة بالصّلاة في الخطاب القرآني 

السورةرقمهاالآية
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    ﴾  
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﴿         

          ﴾

البقرة110

﴿              

                    

                 

             

البقرة177

.71:سورة التوبة، الآیة )1
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                    

             ﴾

﴿           

          

   ﴾  

البقرة277

﴿            

              

                

                 

   ﴾

النساء77

﴿                  

                

                   ﴾  

النّساء162

﴿              

              

                 

           

            ﴾

المائدة12

﴿                 

      ﴾  

المائدة55

﴿                  5التوبة
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            

             ﴾

﴿          

           ﴾

التوبة11

﴿                

        

      ﴾  

التوبة18

﴿                 

          

            

   ﴾  

التوبة71

﴿            

    ﴾

مريم31

﴿                 ﴾55مريم

﴿                  

           ﴾  

الأنبياء73

﴿             

              ﴾  

الحج41

﴿         

           

           

الحج78
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                

          ﴾

﴿             

            ﴾

النور37

﴿          

﴾  

النور56

﴿           

   ﴾

النمل3

﴿           

﴾  

لقمان4

﴿                

           

            

الأحزاب33

﴿             

                

       ﴾

13ƨǳ®ƢĐ¦

﴿               

             

            

               

           

            

المزمل20
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                 ﴾

﴿           

        ﴾

البيّنة5

﴿                  

              

                    ﴾

فاطر18

:في الخطاب القرآني" الزكّاة"الدّلالة الوضعيّة للفظة )4.2.2

، إلاّ أنهّ في سياقات قرآنية "الزكّاة"بالرّغم من أنّ الخطاب القرآني غيرّ من دلالة لفظة 

معيّنة حافظ فيها على الدّلالة الوضعيّة لهذه اللّفظة؛ أي الزكّاء والطّهارة، ومن ذلك قوله 

﴿ :تعالى                  

                 

﴾
1

﴿: ومن ذلك أيضا قوله تعالى       

﴾
يطهّرهم «؛ أي  2

وقاذورات المعاصي، وهو إشارة إلى التخلية كما أنّ التعليم وأنجاس الشّكّ من أرجاس الشّرك 

، كأنّ الخطاب القرآنيّ لم يشأ قبول حذف هذه الدّلالة اللّغويةّ الأوّليّة، 3»إشارة إلى التحلية

  .بل أفاد منها كثيرا في سياقاته المختلفة

.232:سورة البقرة، الآیة-)1
.129:سورة البقرة، الآیة-)2
.387، ص1الألوسي، روح المعاني، ج )3
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﴿: ومن ذلك أيضا قوله تعالى           ﴾1 ، وأيضا

﴿: قوله تعالى في سياق آخر          ﴾2

أنهّ ينمو على التزكية ) والثاني(أنهّ الطاهر من الذّنوب، )الأوّل: (والزكي يفيد أمورا ثلاثة«

النّزاهة والطّهارة فيما يجب أن يكون عليه ليصحّ ) والثالث(لأنهّ يقال فيمن لا ذنب له زكيّ، 

.3»أن يبعث نبياّ 

بحيويةّ ودينامية، فقد ) كاةالزّ (من هنا، نكتشف أنّ الخطاب القرآنيّ تعامل مع لفظة 

استحدث لها مفهوما جديدا لم يعهده العرب، وجعله من أكبر المفاهيم الإسلامية بعد 

.، كما حافظ على الدّلالة اللّغويةّ الأولى واستفاد منها في إيصال معانيه"الصّلاة"

ومشتقاتها في " الزكاة"حول الدّلالة الوضعية للفظ  رصد إحصائي-)4.2.2

:القرآني الخطاب

السّورةرقمهاالآية

﴿            

     ﴾  

  طه  20

﴿          ﴾18  النازعات  

﴿        ﴾3  عبس  

﴿         ﴾  7  عبس  

﴿        ﴾14  الأعلى  

﴿       ﴾  18اللّيل

1
.13:سورة مریم، الآیة -)

2
.19:سورة مریم، الآیة-)

3
.200، ص 21، ج)ذ.س.م(الفخر الرّازي، التفسیر الكبیر، -)
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﴿          

            

                  

       ﴾

  البقرة  232

﴿                

        

                 

             

﴾

  الكهف  19

﴿        

         

    ﴾

  النور  28

﴿             

          ﴾

  النور  30

﴿                  

              ﴾  

  البقرة  129

﴿              

             

     ﴾

  البقرة  151

﴿         

           

  البقرة  174
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         

﴾  

﴿                

             

          ﴾  

  آل عمران  77

﴿         

                 

      ﴾

  آل عمران  164

﴿            

        ﴾

النّساء49

﴿           

               

                

        ﴾

النّور21

﴿             

                

    ﴾

  الجمعة  2

﴿               

           ﴾  

  التوبة  103

﴿           ﴾

﴿             ﴾  

13

19

  مريم
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﴿                    ﴾  81  الكهف  

:1القنوت- )23.

، صبّت كلّ مرةّ) 12(ذكرت لفظة القنوت أو ما اشتق منها في الخطاب القرآني        

معانيها في مجالات دلاليّة استحدثها القرآن الكريم، فقد عرف العرب هذه اللّفظة في مجالات 

، 2الانقياد : مقيّدة محدودة، فعندهم قنت له إذا ذُلّ، وقنتت المرأة لبعلها أقرّت، والاقتنات

تعار القرآن الكريم هذا الأصل الوضعي لهذه اللّفظة وجسّده في متنه من أجل خدمة فاس

  .معان متشعبة

سعينا للبحث عن بيت شعري يحوي لفظة القنوت في الشعر الجاهلي وفي حدود بحثنا       

، وربمّا يدلّ هذا الأمر أنهّ لم يكن لهذه اللّفظة حضور قويّ في 3المتواضع لم نعثر على واحدة 

يمكن القول إنّ القنوت من المصطلحات الّتي صنعها القرآن الكريم «منطوقهم، وبناء عليه 

وخصّصها في معنى محدّد هو انقياد العبد لأوامر ربهّ، وخضوعه له والإحساس بتمام عبوديته 

﴿: وله تعالى، مصداقا لق4»أمام عظمة خالقه      

       ﴾
، وهذه صفات تضفي على 5

.كلّ معاني الذّلةّ والخضوع والانقياد" القنوت"

﴿:قال االله تعالى            

  ﴾6 لا يوجد من هو أكثر خضوعا وانقيادا الله من أنبيائه الكرام، فقد

بالقانت، وهذه اللّفظة وحدها تظهر المكانة الّتي يتمتّع -عليه السّلام–وصف النبيّ إبراهيم 

1
البحث والعمل المتسلسل أن تدرج لفظة الإیمان في ھذا المبحث، لكنّنا أرجأناھا إلى مبحث كان من المنظم لنسقیة )

.الحقائق الدینیة حتّى تكون المعلومات كتلة واحدة على المستوى المفاھیمي والتنظیمي
.48، ص5الزبیدي، تاج العروس، ج:ینظر-)2
.وذلك في حدود بحثنا على الأقل-)3
.210ص ،عودة، التطور الدلالي بین لغة الشعر ولغة القرآن الكریمعودة خلیل أبو -)4
.17:سورة آل عمران، الآیة-)5
.120:سورة النحل، الآیة-)6
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�Ǧ ǐËƬȇ�ǺǷ�Ƣđ��ƨǴǐŬ¦�ǽǀđ» فحقيقة القانت أنهّ القائم بأمر االله، فالدّاعي إذا كان قائما

العبادة : خُصّ بأن يقال له قانت؛ لأنهّ ذاكر الله وهو قائم على رجليه، فحقيقة القنوت

إن لم يكن قام والدّعاء الله عزّ وجلّ في حال القيام، ويجوز أن يقع في سائر الطاّعة؛ لأنهّ 

، فكما يتّصل بالصّلاة وحدها، يتّصل كذلك بباقي 1»النيّهبالرّجلين، فهو قيام بالشيء ب

بفعل التّغيرّ الدّلالي الّذي أحدثه " القنوت"، ومن هنا، نجد أنّ لفظة الصّالحات من الأعمال

الخطاب القرآني أعطاها حضورا جديدا، وأصبحت من الألفاظ الّتي بثّ فيها حياة 

  .تحملهاالاستعمال، وحياة القيمة المعنوية الّتي 

إنّ الملاحظ في سير تغيير الخطاب القرآنيّ لدلالة لفظة القنوت يجد أنهّ أعطاها معاني 

شتىّ تتّصل بمعنى الخضوع والانقياد، وقد نقل الحافظ شهاب الدّين أحمد بن حجر العسقلاني 

في معاني في أواخر باب الوتر في فتح الباري ثلاثة أبيات نظمها القاضي أبو بكر بن العربي 

  :القنوت

ـــــــــــــدا علـــــــــــــى عشـــــــــــــر معـــــــــــــان مَرْضِـــــــــــــيَّهولفـــــــــــظ القنـــــــــــوت أعـــــــــــدد معانيـــــــــــه تجـــــــــــد مزي

ـــــــــــــــــادة طاعـــــــــــــــــة إقامتهـــــــــــــــــــــــــــــــــا إقـــــــــــــــــــــــــــــــــراره بالعبوديـــــــــــــــــــــــــــــــــهدعـــــــــــــــــاءٌ خشـــــــــــــــــوعٌ والعب

2كـــــــــــــذلك دوام الطاعـــــــــــــة الـــــــــــــراّبح النـّيّـــــــــــــهســــــــــــــــكوت صــــــــــــــــلاة والقيــــــــــــــــام وطولــــــــــــــــه

﴿:قال االله تعالى في سياق آخر               

 ﴾3 ، ،فقد جعل صفة القنوت هنا شاملة لكلّ من في السّموات والأرض

.للتّعبير عن الانقياد الطّوعيّ لهذه الفئات المخصوصة" من"غلَّب صفة العاقل هنا فاستعمل 

.46-45، ص5ج، تاج العروس،الزبیدي-)1
.47، ص5المرجع نفسھ، ج-)2
.26:سورة الرّوم، الآیة-)3



الحقائق الشرعیة ومستویات الدّلالة في الخطاب القرآني

228

��ǖǬǧ�©ƢǫȂǴƼŭ¦�ǺǷ�ÀȂǴǫƢǠǳ¦�Ƣđ�Ǧ ǏÉÂ�ƾǫ�ƨǬƥƢËǈǳ¦�ƨȇȉ¦�Ŀ�©ȂǼǬǳ¦�ƨǨǏ�ƪ ǻƢǯ�¦̄¤

يقول االله تعالى في سياق شامل، يصف كلّ ما في السماوات والأرض من عاقل وغير عاقل 

﴿ :بصفة القنوت له فقال           

       ﴾1 أي كلّ «؛ )كل له قانتون(، فقوله

ما فيهما كائنا ما كان جميعا منقادون له لا يستعصي شيء منهم على مشيئته وتكوينه إيجادا 

وإعداما وتغييرا من حال إلى حال، وهذا يستلزم الحدوث والإمكان المنافي للوجوب الذّاتيّ، 

�Ŀ�ǽƾǳ¦Â�½°Ƣǌȇ�À¢�ƾǳȂǳ¦�ǪƷ�ǺǷ�ËÀȋ�¦ƾǳ¦Â�ÀȂǰȇ�ȏ�ƨǨǐǳ¦�ǽǀđ�ƢǨǐËƬǷ�ÀƢǯ�ǺǷفكلّ 

، فوظّف غير العاقل هنا ليدلّ أنهّ في مقابل جبروته 2»الجنس لكونه بعضا منه وإن لم يماثله

.وقوته ووحدانيته يتساوى كلّ شيء خلقه، عاقلا كان أو غير عاقل

على ( الانقياد التّام الّذي لا يملك فيه المنقاد معنى" القنوت"ومن هنا تحمل لفظة       

قدرة التّصرّف أو الاحتجاج، ويتأكّد هذا المعنى للقنوت عندما نجد أنهّ ) اختلاف جنسه

عن ذاته تعالى، فبعد أن نفى الولد عن ذاته تعالى بالحجج الّتي من أجل نفي الولد سِيق 

وات والأرض يتساوون في القنوت له سبحانه تنبغي لجلال قدره، يبينّ أنّ كلّ ما في السّما

حجّة على انتفاء الولد لأنّ الخضوع من شعار العبيد، أمّا الولد «) له قانتون(وتعالى، فقوله 

فله إذلال على الوالد وإنمّا يبرّ به ولا يقنت، فكان إثبات القنوت كناية عن انتفاء الولدية 

النقيض نقيض، وإثبات النّقيض يستلزم نفي بانتفاء لازمها لثبوت مساوي نقيضه، ومساوي 

طرفا في عملية نفي الولديةّ عن االله سبحانه " القنوت"، فكانت لفظة 3»ما هو نقيض له

.وتعالى بإثبات الانقياد والخضوع لكلّ مخلوق من العاقلين وغير العاقلين

.116:سورة البقرة، الآیة-)1
.397-396:، ص1ج الألوسي، روح المعاني، -)2
.686، ص 1ج عاشور، التحریر والتنویر،محمد الطاھر بن -)3
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لأمر االله وخضوعها  -عليها السّلام–قال االله تعالى في وصف انقياد السيّدة مريم 

﴿:الكلّيّ لمشيئته          

            ﴾1

  .وخضوعها جعلها في زمرة القانتينفتصديقها وتحصينها لفرجها 

﴿: قال االله تعالى           

  ﴾2

مطيعين ، وهو قول ابن عباس والحسن والشّعبي وسعيد بن جبير «: ؛ أي)قانتين(فقوله هنا 

صلى –ما روي عن النبيّ )الأوّل(وطاوس وقتادة والضّحّاك ومقاتل، والدّليل عليه وجهان 

قوله تعالى في ) الثاني(كلّ قنوت في القرآن فهو الطاّعة، و:قال أنهّ قال-االله عليه وسلّم

﴿ -مصلى االله عليه وسلّ -أزواج النبيّ       

              ﴾3 ّوقال في كل

...﴿ :النّساء             

            

          

﴾4�ƢȀǼǼǇÂ�ƢĔƢǯ°¢�Ŀ�ǲǴŬ¦�̧ƢǬȇ¤�Ǻǟ�±¦ŗƷȏ¦Â��ƢȀǷƢŤ¤Â�ƨǟƢËǘǳ¦�¾ƢǸǯ¤�Ǻǟ�̈°ƢƦǟ�©ȂǼǬǳƢǧ��

.12:سورة التحریم، الآیة-)1
.238:سورة البقرة، الآیة-)2
.31:سورة الأحزاب، الآیة-)3
.34:سورة النّساء، الآیة-)4
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Ƣđ¦®¡Â«1 ٍفتحدث إجادة لطاعة االله تعالى، فالقنوت هو طاعة االله تعالى مع إجادةٍ ودوام ،

Ƣđ�¿ƢȈǬǳ¦�ǺǈƷÂ��ƨǟƢËǘǳ¦�ǽǀǿ�ȄǴǟ�ŐËǐǳ¦�ȂȀǧ��
Ç®ƢȈǬǻ¦Â.

نكتشف الحجم المعنوي الثريّ " القنوت"تي سيقت في دلالة على هذه التقديرات الّ 

الّذي أكسبه التغيير الدّلاليّ لهذه اللّفظة من قِبَلِ القرآن الكريم، ففي كلّ موضع يبرز لنا إيحاء 

جديد، ومعنى مختلف، لكنّه مؤكّد للمعنى اللّغويّ الوضعيّ الّذي يدور في فلك الانقياد 

طوعي لا إرادي يقتضيه جلال االله وعظمته الّتي الخضوع  والخضوع، بشرط أن يكون هذا

  .تسمو وتتعالى

:رصد إحصائي-)23.1.

السورة التّي وردت فيها ورقم الآيةاللّفظة

)31(الأحزاب سورة *يقنت

)120(سورة النحل *قانتا

القانتين

  القانتون

  القانتات

*238(البقرة * *17(آل عمران ) *35(الأحزاب ) *12(التحريم ) البقرة )

  )5(التحريم ) *34(النساء ) *26(الروم ) *116(

).43(آل عمران اقنتي

.164، ص6جسیر الكبیر،الفخر الرّازي، التف-)1
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:التيمّـــــــــــــم-)4.2

 ةثلاثالتيمّم مصدر من الفعل تيمّم، وردت هذه اللّفظة في متن الخطاب القرآني في 

يجري مجرى التّوخّي، «من قولهم أمّه يَـؤُمُّه، وهو " القصد"مواضع فقط، وهو في أصل اللّغة 

ويممّت ...أممّت ويممّت: وتقول...يقال، تيمّم أمرا حسنا، وتيمّم أطيب ما عندك فأَطْعِمناه، 

:توخّيته به دون ما سواه قال:  فلانا بسهمي ورمحي؛ أي

2»1هذي المروءة لا لعب الزّحاليقيممّتـــــــــه الـــــــــرّمح شـــــــــزرا ثمّ قلـــــــــت لــــــــــه

غير القصد والتّوخّي، يممّت وجهي؛ أي قصدت ولم يعُرف عن العرب معنى آخر لهذه اللّفظة 

.بوجهي جهة معيّنة

وإذا رجعنا إلى الموروث الشّعري العربي سنجد كمّا هائلا من الأبيات الشّعريةّ الّتي 

�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀŮ�ƢËȇȂǫ�¦°ȂǔƷ�½ƢǼǿ�ËÀ¢�ȄǴǟ�ƶǓ¦Â�ǂËǋƚǷ�¦ǀǿÂ��ƢēƢËǬƬǌǷÂ"التيمّم"وظفّت لفظة 

  :من الأبيات الطائفةومن ذلك نجد هذه  �ƨǷƢǠǳ¦�ǶēƢƯ®ƢŰفي 

  :قال صخر الغي

3تيمّمــــــــــــــــــــت أطرافــــــــــــــــــــه أو خليفــــــــــــــــــــابتيفلمّــــــــــــــــــــا حزمــــــــــــــــــــت بــــــــــــــــــــه قــــــــــــــــــــر 

  :وقال قتادة بن مسلم الحنفي  

ـــــــــا التقـــــــــى الجمعـــــــــان الصّـــــــــفّان واختلـــــــــف القنـــــــــا
ّ
والخيــــــــــــــــــــل في نقــــــــــــــــــــع العجــــــــــــــــــــاج أروملم

4فهـــــــــــوى لحـــــــــــرّ الوجـــــــــــه وهـــــــــــو دمـــــــــــيميممّـــــــــــــــــــــــــــت كبشـــــــــــــــــــــــــــهم بطعنـــــــــــــــــــــــــــة فيصـــــــــــــــــــــــــــل

.والقصد والتوخّيالّذي يعني التوجّه "التيمّم"ولا يخفى المعنى الظاهر هنا للفظة 

1(-
.431-430:، ص8جالفراھیدي، معجم العین،الخلیل بن أحمد-)2
213ص.1965دیوان الھذلیین، الدار القومیة للطباعة والنّشر، القاھرة، -)3
.451، ص1، ج1955أبو تمام الطائي،دیوان الحماسة،مكتبة محمد علي صبیح، القاھرة، -)4
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  :من ذلك أيضا قول أبي ذؤيب الهذلي و   

ــــــــــه جــــــــــرديقضـــــــــــــــــــي لبانتــــــــــــــــــــه باللّيــــــــــــــــــــل ثمّ إذا 1أضــــــــــحى تــــــــــيمّم حزمــــــــــا حول

1جـــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــرد

  :ومن ذلك قول الأعشى

2مـــــــــــن الأرض مـــــــــــن مهمـــــــــــه ذي شـــــــــــزنتيمّمـــــــــــــــــت قيســـــــــــــــــا وكـــــــــــــــــم دونـــــــــــــــــه

2شــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــزن

  :وقال أيضا في سياق آخر

ـــــــــا علتـــــــــه الشّـــــــــمس اســـــــــتوقد الحصـــــــــى 3الشّـــــــــــــرب للمتـــــــــــــيمّمتـــــــــــــذكّر أدنى فلمّ

3للمتــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــيمّم

:هذا المعنى اللّغوي الوضعي كان له أيضا حضور في الخطاب القرآني، قال االله تعالى 

﴿               

            

    ﴾4 ؛ )ولا تيمّموا(، فقوله تعالى

أي تقصدوا، وأصله تيمّموا بتاءين فحذفت إحداهما تخفيفا إمّا الأولى أو الثانية «؛ )تيمّموا

منه (من الصّفات الغالبة الّتي لا تذكر موصوفها ؛ أي الرديء وهو كالطيّب)الخبيث(

195:دیوان الھذلیین، ص-)1
213:دیوان الأعشى، ص-)2
147:المرجع نفسھ، ص-)3
.267:سورة البقرة، الآیة-)4
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، فقد أمرهم االله سبحانه وتعالى 1»لا تقصدوا الخبيث قاصدين الإنفاق عليه: ؛ أي)تنفقون

�ǺǷ�ǶŮ�«ǂƻ¢�ƢǷÂ�ǶȀǫ±°�ƢǷ�ËǲǯÂ�ǂǸưǳ¦Â�ËƤ ū¦�ǺǷ�ǶēƢƥȂǈǰǷ�ǺǷ�ƾËȈŪ¦�¦ÂƾǐǬȇ�À¢ الأرض

كما عهدها العرب في جاهليتهم، وقد كانت هذه الآية "التيّمّم"في استعمال وضعي للفظة 

أوّل استعمال لهذه اللّفظة في الخطاب القرآني، فالتّجديد الّذي سيحدثه التوظيف القرآني 

وإنمّا يصرحّ في هذا السياق أنهّ لم يلغ الدّلالة اللّغويةّ الوضعيّة،"التّيمّم"لاحقا في لفظة 

  .ستمشي جنبا إلى جنب مع الاستعمال الجديد

":التيمّم"الدّلالة الشّرعية الجديدة للفظة -)1.4.2

﴿: قال االله تعالى             

                

            

                

              

        

  ﴾2

، وأعطاها وجودا غير الوجود "التّيمّم"جدّد الخطاب القرآني في الإطار المفاهيمي للفظة 

خصائص شريعة الإسلام كما في حديث «من " التيمّم"، وأصبح فعل الّذي كان لها قبلا

 -فذكر منها–أعُطيتُ خمسا لم يُـعْطَهُنّ أحدٌ قبلي :صلّى االله عليه وسلم قال-جابر أنّ النبيّ 

.39، ص3الألوسي، روح المعاني، ج-)1
.06:سورة المائدة، الآیة-)2
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أصبح بدلا عن " التّيمّم"، وانطلاقا من الآية نجد أنّ 1»لت لي الأرض مسجدا وطهوراوجُع

الطّهارة، فحافظ القرآن الكريم على قبس من الدّلالة اللّغويةّ وهي القصد؛ أي يقصد وجه 

.الأرض ليكون بدلا من الطّهارة بالماء

﴿: قال االله تعالى              

         

                

              

 ﴾2

لا أعلم خلافا بين : كما رُوي عن الخليل وثعلب، وقال الزّجاج3وجه الأرض«الصّعيد هو 

�ǺǗƢƥ�ǺǷ�ǾȈǳ¤�ƾǠǐȇ�ƢǷ�ƨȇƢĔ�ǾËǻȋ�Ǯ ǳǀƥ�ȆũÂ��µ °ȋ¦�ǾƳÂ�ƾȈǠËǐǳ¦�ËÀ¢�Ŀ�ƨǤËǴǳ¦�ǲǿ¢

فتعمّدوا واقصدوا شيئا : والمعنى...الأرض، أو لصعوده وارتفاعه فوق الأرض، والطيّب الطاّهر

ى الدّلالة اللّغوية الوضعيّة ظاهرة جليّة، كما لا يمكن ، يمكن أن نر 4»الأرض طاهرمن وجه 

، وهذا من روائع التّعبير القرآني؛ حيث نرى 5إغفال الحقيقة الشّرعيّة الّتي أقرّها الإسلام

.68، ص 5جر، التّحریر والتّنویر،محمد الطّاھر بن عاشو-)1
.43:سورة المائدة، الآیة-)2
:یصفا خشفا من بقر الوحش نائما في الشمس لا یكاد یفیقمن ذلك قال ذو الرّمّة  -)3

Ϫѧѧѧѧѧѧѧѧѧ˷ϧ́ϛϰΣѧѧѧѧѧѧѧѧѧ˷ο ϟΎΑϲѧѧѧѧѧѧѧѧѧϣέΗΩϳόѧѧѧѧѧѧѧѧѧ˷λ ϟ΍ϪѧѧѧѧѧѧѧѧѧΑΔѧѧѧѧѧѧѧѧѧΑΎ˷ΑΩϲѧѧѧѧѧѧѧѧѧϓϡΎѧѧѧѧѧѧѧѧѧυϋα ΃˷έѧѧѧѧѧѧѧѧѧϟ΍ϡϭѧѧѧѧѧѧѧѧѧρέΧ

.67، ص5محمد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، ج:ینظر
.43:، ص5، ج)ذ.س.م(الألوسي، روح المعاني، -)4
أو قرّر شرعھ السّابق في سورة المائدة على الأصحّ، وكان شرع التیمّم في سنة وقد شرع بھذه الآیة حكم التّیمّم «-)5

خرجنا مع رسول الله في :ستّ في غزوة المریسیع، وسبب شرعھ ما في الصّحیح عن عائشة رضي الله عنھا قالت
لنّاس ولیسوا على ماء ولیس بعض أسفاره حتّى إذا كنّا بالبیداء انقطع عقد لي فأقام رسول الله على التماسھ وأقام معھ ا

ألا ترى إلى ما صنعت عائشة أقامت برسول الله والنّاس لیسوا على :معھم ماء فأتى النّاس إلى أبي بكر الصّدّیق فقالوا
حبست رسول الله والناس ولیس :ماء ولیس معھم ماء، فجاء أبو بكر ورسول الله واضع رأسھ على فخذي قد نام، فقال

م ماء ، فعاتبني أبو بكر، وقال ما شاء الله أ، یقول وجعل یطعنني بیده في خاصرتي فلا یمنعني من على ماء ولیس معھ
:، ینظر»التّحرّك إلاّ مكان رسول الله على فخذي، فقام رسول الله حین أصبح على غیر ماء، فأنزل الله تعالى آیة التّیمّم

.68، ص5محمد الطاھر بن عاشور، التحریر والتنویر، ج
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الدّلالتين متجانستين في سياق واحد، واستعمال موحّد، مماّ أعطى حركيّة داخل الخطاب 

  .القرآني

بالرّغم من ظهور الدّلالة اللّغوية الوضعية واضحة في هذا السّياق القرآني، إلاّ أنّ القارّ 

صار التّيمّم مصطلحا إسلاميا جديدا رغم أنّ معناه واحد في «هنا هو الدّلالة الشّرعيّة، فقد 

لحالة واحدة  شعر العرب وفي القرآن الكريم؛ لأنّ القرآن الكريم والسّنّة الشّريفة قد خصّصته

وهو الوضوء على البدل، وبذلك صار التّيمّم يحمل معنى جديدا، وهذا المعنى يعدّ تطوّرا في 

، على خلاف 1»الدّلالة بين استعمال الشّعر الجاهلي للكلمة وبين استعمال القرآن الكريم لها

ثلاث لهذه الألفاظ الأخرى الّتي غيرّ الخطاب القرآني من دلالتي فقد كانت التوظيفات ال

  .في الفكر الإسلامي‘ اللّفظة في متنه كافية لترسيخ الدّلالة الجديدة وجعلها قارّ 

:رصد إحصائي- )2.4.2 

السّورة  رقمها  الآية

﴿               

          

           

  ﴾  

البقرة267

﴿               

             

          

               

       ﴾  

النساء43

.187ص شعر ولغة القرآن الكریم، عودة خلیل أبو عودة، التطور الدّلالي بین لغة ال-)1
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﴿               

              

           

         

                

                

         ﴾  

المائدة6
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:1الحقائق الدينية في الخطاب القرآني- )03

للجانب الدّلالي ، وكان الفرق الكلامية في فترة من فترات الحضارة الإسلاميةأت نش     

حيث لعب التغيير الدّلالي الّذي أحدثه  ؛اللّغوي أثرا كبيرا فيما نشأ بينهم من خلاف

الخطاب القرآني في اللّغة العربيّة هو نقطة خلاف عميق نتج عنه تخريجات دلاليّة وفكريةّ 

، وكانت الحقائق الدّينيّة أكثر المسائل الّتي عولجت كلاميا وأصوليا، بل  أغنت السّاحة العلمية

 - الفسق - الكفر - الإيمان: كانت النقطة الّتي انبثقت منها هذه المذاهب، وشملت كل من 

.النّفاق

:الإيـــــــــــــمان - )1.3

كان حريّا بنسقيّة العمل أن نورد هذه المفردة مع كلّ من الصّلاة والزكّاة وغيرها، لكنّنا 

أرجأناها إلى هذا المبحث من أجل الترّكيز على الخلافات الكبرى الّتي حدثت بين علماء 

لالي الذّي الأصول والمتكلّمين حول التغيير الدّلالي لهذه المفردة، وهنا تبرز أهميّّة التّغيير الدّ 

أحدثه القرآن الكريم في اللّغة العربيّة عموما، مماّ أثرّ على طريقة التّفكير لدى العرب، فقد 

، وكانت سببا في توجيه ، وألفّت لها المصنّفاتأسالت هذه المفردة الكثير من حبر المتكلمين

ريم من دلالتها وإنمّا الأفكار والمعتقدات، وسنرى أنّ الأمر لم يتوقّف عند لفظة غيرّ القرآن الك

.تعدّاها إلى أحكام فقهيّة واعتقاديةّ غاية في العمق والترّكيز

:رصد إحصائي) 1.1.3

على خلاف الألفاظ الّتي سبق تناولها، سنبدأ بالدّراسة الإحصائية من أجل أن نظُهر 

:في متن الخطاب القرآني، وتواتر هذه اللّفظة وفق النّسقيّة الآتية" الإيمان"حساسيّة لفظة 

  عدد تواترها في متن الخطاب القرآني  اللّفظة

مرة15الإيمان

النفاق، حیث یفصل -الفسق-الكفر-الإیمان:الحقائق الدینیة مصطلح كلامي استعملھ المعتزلة للتعبیر على كل من -)1
.علق بأصول الدین والشرّعیة تتعلق بفروعھالمعتزلة بین الحقائق الشرعیة والحقائق الدینیة؛ حیث یرون أن الدینیة تت
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مرات06إيمانا

مرة142مؤمنين/المؤمنين

مرة34مؤمنون/المؤمنون

مرة20مؤمنات/المؤمنات

مرة244آمَنوا

مرة18آمِنوا

مرة85يؤمنون

"الإيمان"مفهوم لفظة  -)2.1.3

أصل «: الإيمان لغة التّصديق، مأخوذ من الفعل آمن بالشّيء؛ أي صدّقه، وقال الأزهري

كما الإيمان الدّخول في صدق الأمانة الّتي ائتمنه االله تعالى عليها، فإن اعتقد التّصديق بقلبه  

صدّق بلسانه فقد أدّى الأمانة، وهو مؤمن، ومن لم يعتقد التّصديق بقلبه فهو غير مؤدٍّ 

دون للأمانة الّتي ائتمنه االله عليها، وهو منافق، ومن زعم أنّ الإيمان هو إظهار القول 

، ومن 1»التّصديق بالقلب فهو لا يخلو من أن يكون منافقا أو جاهلا لا يعرف ما يقول

هذا القول يتّضح لنا مفهوم الإيمان لغة، ولكن كيف غيرّ الخطاب القرآني من مفهوم لفظة 

�ƨƬǨǴǷ�ƪ"الإيمان" ǻƢǯ�ƢËĔ¢�ƾƴǼǇ�ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�ŔǷ�Ŀ�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀǿ�ǂƫ¦Ȃƫ�ń¤�Ƣǻǂǜǻ�¦̄Ɯǧ��

¦��Ëǲǯ�ǾȈǴǟ�°Âƾȇ�ÄǀËǳ¦�°ȂƄ¦�Ȃǿ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ�ÀƢŻȍ¦�ËÀ¢�ƲƬǼƬǈǼǈǧ��ƢēƢǫƢǬƬǋ¦�Ëǲǯ�Ŀجدّ 

  .الجديد لهذه المفردةالفكر الّذي يحمله، وكلّ حكم يطلق يجب أن يكون مستندا إلى المفهوم 

لّى االله ص–¦�œËǼǳ¦�Ƣđ� ƢƳ�ŖËǳ¦�ƨǠȇǂËǌǴǳ�Ƣũ¦�̈°Ƣƫ�ǲǸǠƬǈȇ�ÀƢŻȍ«: قال الإمام الراغب     

وتارة يستعمل على سبيل المدح، ويراد به إذعان النّفس للحقّ على سبيل -عليه وسلّم

.514-513، ص15أمن، ج:، مادةالأزھري، تھذیب اللغّة-)1
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تحقيق بالقلب، وإقرار باللّسان، وعمل بالأركان، :التّصديق، وذلك باجتماع ثلاثة أشياء

، فالدّلالة الجديدة الّتي 1»ويقال لكلّ واحد من الاعتقاد والقول والصّدق والعمل الصّالح

لم تكن مفردة واحدة، وإنمّا كانت مجموعة من " الإيمان"أضفاها القرآن الكريم على لفظة 

السّلوكات الّتي يجب أن تتظافر لتكوين مفهوم كامل للإيمان؛ أي أنّ الإيمان هو مفهوم قرآنيّ 

.واسع، وهذا ما أدّى إلى ظهور خلافات ملفتة

":الإيمان: "يدة لـــالاختلافات المذهبيّة حول الدّلالة الجد-)3.13

﴿: قال االله تعالى          

﴾2

آمنه : أمنته، وآمنته غيري، ثمّ يقال:الإيمان إفعال من الأمن، يقال«يرى الزّمخشري أنّ 

التّكذيب والمخالفة، وأمّا تعديته بالباء فلتضمّنه معنى أقرّ آمنته : إذا صدّقه، وحقيقته

ما آمنت أن أجد صحابة؛ أي ما وثقت، :واعترف، وأمّا ما حكى أبو زيد عن العرب

يؤمنون "فحقيقته صرت ذا أمن به؛ أي ذا سكون وطمأنينة، وكلا الوجهين حسن  في 

أنّ الزّمخشري أعطانا مفهوما لغويا ، نرى3»؛ أي يعترفون به، أو يتّفقون بأنهّ حقّ "بالغيب

، ولكن بالنّظر إلى المذهب الاعتزالي الّذي يتبنّاه فقد أثرّت "الإيمان"وآخر شرعيا للفظة 

وهذا ما يورده الإمام أحمد بن المنير الإسكندري في حاشيته أفكار المعتزلة في مفهومه للإيمان، 

أمّا لغة فإنّ الإيمان هو «:يمان، فيقولعلى الكشّاف في الرّدّ على تعريف الزّمخشري للإ

ا عطف فيها العمل 
ّ
التّصديق، وهو مصدّق، وأمّا شرعا فأقرب شاهد عليه هذه الآية، فإنهّ لم

الصّالح على الإيمان دلّ أنّ الإيمان معقول بدونه، ولو كان العمل الصّالح من الإيمان لكان 

المؤمن من اعتقد : عتقده من اللغة بقولهالعطف تكرارا، وانظر حيلة الزمخشري على تقريب م

الحقّ وأعرب عنه بلسانه وصدّقه بعمله، فجعل التّصديق من حظّ العمل حتىّ يتمّ له من لم 

.187، ص34ج، تاج العروس،الزبیدي-)1
.03:سورة البقرة، الآیة -)2
.153، ص1ج الزمخشري، الكشّاف، -)3
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يعمل فقد فوّت التّصديق الّذي هو الإيمان لغة، ولقد أوضحنا أنّ التّصديق إنمّا هو بالقلب 

السّنّة أنّ من آمن باالله ورسوله ثمّ اخترم ولا يتوقف وجوده على الجوارح، مماّ يحقّق معتقد أهل

قبل أن يتعينّ عليه عمل من أعمال الجوارح فهو مؤمن باتفّاق وإن لم يعمل، وأصدق شاهد 

إنّ أحدكم ليعمل بعمل أهل النّار، حتىّ إذا لم يبق بينه «:عليه قوله عليه الصّلاة والسّلام

1».».تب من أهل الجنّة وبينها إلاّ فواق ناقة عمل بعمل أهل الجنّة فكُ 

لا جرم أننّا نلاحظ الاسترسال الكبير الّذي عرضه الإمام أحمد بن المنير في الرّدّ على جار االله 

.حساسية هذه اللّفظةالزّمخشري وهو ما يؤكّد 

، ويجب "الإيمان"لا بدّ هنا من عرض آراء جميع الفرق حول الدّلالة الجديدة للفظة 

�ǶǿƾǼǟ�ÀƢŻȍƢǧ��Ãǂƻ¢�Ŀ�¦ȂǨǴƬƻ¦Â�ƨǘǬǻ�Ŀ�¦ȂǬǨËƫ¦�ǶËĔ¢� ËśƦǻ�À¢» التّصديق، أي إذعان

حكم المخبر وقبوله وجعله صادقا، وهو إفعال من الأمن كأنّ حقيقة آمن به آمنه التّكذيب 

به ضرورة  -صلّى االله عليه وسلّم–والمخالفة، وأمّا في الشّرع فهو التّصديق بما علم مجيء النبيّ 

الأخروية مجرّد هذا لكنّهم اختلفوا في مناط الأحكام... تفصيل فيما علم تفصيلا وإجمالا

:، قالإقرار هو نقطة الخلاف الجوهريةّ وكانت آراء الفرق كالآتي2»المعنى أم مع الإقرار

:الخوارج-)1.3.1.3

الإيمان باالله عندهم يتطلب طاعة االله وتنفيذ أوامره عن طريق القيام بما أمر القيام به، 

بكلّ هذه الأشياء عندهم إيمان، وترك واحدة وترك ما أمر تركه كبيرا كان أو صغيرا، فالقيام 

.3من هذه النقاط هي كفر

:المعتزلة-)2.3.1.3

اتفّقوا أنّ الإيمان إذا عدّي بالباء فالمراد به التّصديق، لذلك يقال آمنت باالله ورسوله، 

كن أن إذا كان الإيمان بمعنى أداء الواجبات لا يمكن أن تتوفر فيه هذه التّعدية، حيث لا يم

.154، ص 1، جالانتصاف، الإمام أحمد بن المنیر الإسكندري، حشیة على الكشاف-)1
.110، ص1جالألوسي، روح المعاني،-)2
3

.28، ص 1الفخر الرازي، التفسیر الكبیر، ج:ینظر-)
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فالإيمان المعدّى بالباء يحمل المعنى اللّغوي، أمّا إذا  ...يقال آمنت بكذا إذا صلّيت وصمت

كان مذكورا مطلقا بدون التّعدية بالباء، فقد اتفّق المعتزلة أنهّ منقول من المعنى اللّغوي إلى 

:1معنى آخر يحدّده السياق، وهنا تفرعّ المعتزلة إلى فرق

:واصل بن عطاء، أبو الهذيل، القاضي عبد الجبّار-)1.2.3.1.3

.2يرون أنّ الإيمان هو فعل الواجبات والطاّعات سواء كانت واجبة أو نافلة

:أبو علي، أبو هاشم-)2.2.3.1.3

.3الإيمان عندهم فعل الواجبات دون النوافل

:النظاّم-)3.2.3.1.3

وعيد؛ اجتناب فعل الكبائر، ولا بدّ من الإشارة إلى أنّ الإيمان عندهم اجتناب كلّ ما هو 

.4هذه القضيّة هي بداية منشأ المعتزلة

:الأشاعرة-)3.3.1.3

كاف لأنهّ المقصود، والإقرار إنمّا هو ليعلم وجوده فإنهّ أمر باطنيّ «التّصديق عندهم 

تمكّنه منه كان مؤمنا شرعا فيما بينه ويجري عليه الأحكام، فمن صدّق بقلبه وترك الإقرار مع 

وبين االله تعالى، ويكون مقرهّ الجنّة، لكن ذكر ابن الهمام أنّ أهل هذا القول اتّفقوا على أنهّ 

، وهنا 5»يلزم أن يعتقد أنهّ متى طلب منه الإقرار أتى به، فإن طوُلب ولم يقرّ فهو كفر عناد

طة الإقرار، فيرى المعتزلة أنّ الإقرار ركن لازم من نرى أنّ الفرق بين المعتزلة والأشاعرة في نق

.أركان الإيمان، أمّا الأشاعرة فلا يرون ذلك بالضّرورة

1
.30، ص 1، جالمرجع السابق:ینظر-)

2
.30، ص 1المرجع نفسھ، ج:ینظر)

3
.31، ص1المرجع نفسھ، ج:ینظر)

4
.31، ص1المرجع نفسھ، ج:ینظر)

5
.111، ص 1ج،الألوسي، روح المعاني-)
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:الكرامية -)4.3.1.3

.1هو النّطق بالشّهادتين فقطالإيمان عندهم       

:الإمام أبو حنيفة-)5.3.1.3

الإقرار وما في حكمه كإشارة الأخرس لا بدّ منه، «يرى الإمام وغالب من تبعه أنّ 

فالمصدّق المذكور لا يكون مؤمنا إيمانا يترتب عليه الأحكام الأخروية، كالمصلّي من الريّاء فإنهّ 

لا تنفعه صلاته، ولعلّ هذا لأنهّ تعالى ذمّ المعاندين أكثر مماّ ذمّ الجاهلين المقصّرين، وللمانع 

اني، ولا شكّ أنهّ علامة التّكذيب، أو للإنكار القلبي الّذي هو أنّ الذمّ للإنكار اللّس

.فوافق هذا الطرّح إلى حدٍّ ما مذهب المعتزلة والخوارج، 2»التّكذيب 

أعطى المعتزلة لهذه المسألة أهميّّة بالغة، فانطلاقا منها تحدّدت الخطوط العريضة 

فهذه أوّل مسألة نشأت في الاعتزال، قالت «لفكرهم، والمبادئ التّالّتي تبنّاها علماؤهم، 

ا علموا المعتزلة بالمنزلة بين المنزلتين؛ أي جعلوا الفسق منزلة متوسّطة بين الكفران والإيمان، لم

هذه حقيقة الإيمان في اللّغة، :أنّ الإيمان في اللّغة التّصديق، والفاسق موحّد مصدّق، فقالوا

شيئا منها خرج عن  ونقُل في الشّرع إلى من لم يرتكب شيئا من المعاصي، فمن ارتكب

3» الإيمان ولم يبلغ الكفر

:حجج المعتزلة في إثبات طرحهم -)4.1.3

�ËĔ¢�ƢŠ��ƨËȇȂǤËǴǳ¦�ǶȀǧ°ƢǠǷ�Ëǲǯ�¦ÂƾǌƷ�ƾǬǧ��ƨǳǄƬǠŭ¦�Ãƾǳ�ƨËȈŷȋ¦�Ŀ�ƨȇƢǣ�ƨǳƘǈǷ�ƪ ǻƢǯ�Ƣ

واطّلاعهم على كتاب االله تعالى من أجل إثبات أنّ الإيمان ليس مجرّد التّصديق، إنمّا هو 

1
.، الصفحة نفسھا1، جالمرجع السابق:ینظر)

2
.110، ص1جالألوسي، روح المعاني، -)

3
.278، ص 1، ج)ذ.س.م(البیضاوي، الإبھاج في شرح المنھاج،-)
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التّصديق مضاف إليه مجموعة من الأمور والسّلوكات، ولقد كانت حججهم مبثوثة في كتب 

:1الفقه، وعند جمعها توفّر لنا مجموعة متكاملة هي كالآتيعلم الكلام وأصول 

لا  - صلّى االله عليه وسلّم–لو كان الإيمان هو التّصديق لما اختلف مع أنّ إيمان الرّسول *

  .يشبهه إيمان العوام بل ولا إيمان الخواص من المسلمين

بالضّرورة ليس بمؤمن الفسوق يناقض الإيمان ولا يجامعه؛ أي إذا كان الرّجل فاسقا فهو *

 ﴿ :مصداقا لقوله تعالى         

          

﴾2

﴿:لأنهّ تعالى قال القيام بفعل من الكبائر ينافي الإيمان؛*      

﴿: ، بينما قال في فاعل الكبيرة3﴾         

          

.، ولو كان الإيمان بمعنى التّصديق لما نافى الأوّل الثاّني4﴾

 ﴿ :لا يخُزى المؤمن في الدّنيا والآخرة مصداقا لقوله تعالى*     

   ﴾5لكنّه قال في قطاّع الطرّق ، :﴿       

           

1
میین ، الشّھرستاني، مقالات الإسلا26، ص2الفخر الرازي، التفسیر الكبیر، ج/113، ص 1الألوسي، روح المعاني، ج:ینظر-)

.53واختلاف المصلّین، ص 
.07:سورة الحجرات، الآیة-)2
.43:سورة الأحزاب، الآیة-)3
.02:سورة النّور، الآیة-)4
.08سورة التّحریم، الآیة، -)5
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              

       ﴾1  فهم ليسوا بمؤمنين مع ،

śǫËƾǐǷ�ǶĔȂǯ.

:إذا ترك أحد ما الحجّ مع استطاعته عليه فهو كافر مع كونه مصدّقا *   

         

﴾2

﴿:من لم يحكم بما أنزل االله مصدّق مع أنهّ كافر*      

      ﴾3

، »لا يزني الزاّني وهو مؤمن«:الزاني كافر مع كونه مصدّق لقوله صلّى االله عليه وسلّم*

.وكذلك تارك الصّلاة من غير عذر

  .كافر بالإجماع  بنبيّ مصدّق مع أنهّالمستخفّ *

﴿:يرون أنّ فعل الواجبات هو الدّين لقوله تعالى*      

           

 ﴾4والدّين هو الإسلام لقوله تعالى ، :﴿   

.33:سورة المائدة، الآیة-)1
.97:سورة آل عمران، الآیة-)2
.44:سورة المائدة، الآیة-)3
.05:الآیةسورة البیّنة،-)4



الحقائق الشرعیة ومستویات الدّلالة في الخطاب القرآني

245

 ﴾1والإسلام هو الإيمان؛ لأنهّ لو كان غيره لما قبل من مبتغيه لقوله تعالى ،:

﴿          

  ﴾2

يرون أنهّ لو كان الإيمان هو التّصديق لما صحّ وصف المكلّف به حقيقة إلاّ وقت صدوره *

منه كما في سائر الأفعال مع أنّ النّائم والغافل يوصفان به إجماعا مع أنّ التّصديق غير باق 

  .فيهما 

غير االله سبحانه يلزم أن يقال لمن صدّق بآلهة  -حسبهم–إذا كان الإيمان هو التّصديق *

  .مؤمن وهو خلاف الإجماع

*¾ƢǬǧ�śǯǂǌǷ�ǶĔȂǰƥ�śǼǷƚŭ¦�Ǧ ǏÂ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ�Ǧ ǫ¦Ȃŭ¦�ǒ Ǡƥ�Ŀ�ńƢǠƫ�ƅ¦�ËÀ¤:

﴿       ﴾3 ولو كان الإيمان هو ،

.التّصديق لامتنع مجامعته للشّرك في سياق واحد

، والنّقطة الأساس في "الإيمان"كانت هذه هي رؤية المعتزلة للدّلالة الجديدة للفظة 

رؤيتهم هي رفض كون الإيمان هو مجرّد التّصديق، وإنمّا هو سلوكات وأفعال صالحة يجب 

�ƨǨËǐǳ¦�ǽǀđ�» ƢǐËƫȐǳ�Ƣđ�¿ƢȈǬǳ¦
4.

:ردّ الأشاعرة على حجج المعتزلة-)5.1.3

لم تقف الفرق الأخرى مكتوفة الأيدي تجاه الحجج الّتي عرضها علماء المعتزلة، فبادروا إلى 

الرّدّ عليها ما أمكن بالأدلةّ العقليّة والنّقليّة، لا سيما فرقة الأشاعرة، واخترنا من بينهم الفخر 

.19:سورة آل عمران، الآیة-)1
.85:السورة نفسھا، الآیة-)2
3

.106:سورة یوسف، الآیة-)
4

محمد الطاھر بن عاشور، التحریر /26، ص 2الفخر الرازي، التفسیر الكبیر، ج/108، ص 1الألوسي روح المعاني، ج:ینظر)
.114، ص 1والتنویر، ج
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ان عبارة عن ، فيرى أنّ الإيمالراّزي الّذي ردّ وبإسهاب على حجج المعتزلة، وأورد أدلتّه

:1التّصديق، والدّليل حسبه متوفر من عدّة أوجه

أنهّ كان في أصل اللّغة التّصديق، فلو صار في عرف الشّرع لغير التّصديق لزم أن يكون *

.المتكلّم به متكلّما بغير كلام العرب، وذلك ينافي وصف القرآن بكونه عربيّا

نة المسلمين فلو صار منقولا إلى غير مسمّاه إنّ الإيمان من أكثر الألفاظ دورانا على ألس*

الأصلي لتوفّرت الدّواعي على معرفة ذلك المسمّى، ولاشتهر وبلغ حدّ التواتر، فلمّا لم يكن 

.ذلك علمنا أنهّ بقي على أصل الوضع

أجمعوا على أنّ الإيمان المعدّى بالباء مبقي على أصل اللّغة، فوجب أن يكون غير المعدّى  *

  .كذلك

﴿: االله تعالى كلّما ذكر الإيمان في القرآن الكريم أضافه إلى القلبإنّ *   

   ﴾2،﴿   ﴾3،﴿

           ﴾4.

إن االله تعالى أينما ذكر الإيمان قرنه بالعمل الصّالح ولو كان العمل الصّالح داخلا في الإيمان *

  .لكان ذلك تكرارا

﴿: كثيرا ما قرن االله تعالى الإيمان بالمعاصي فقال مثلا* 

       ﴾5 ،﴿

1
.29:، ص2، ج التّفسیر الكبیرلرّازي،الفخر ا:ینظر-)

.41:سورة المائدة، الآیة-)2
.106:سورة النّحل، الآیة-)3
.14:سورة الحجرات، الآیة-)4
.82:سورة الأنعام، الآیة-)5
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              

         ﴾1

﴿ثمّ احتجّ الراّزي بآية القصاص، عند قوله تعالى       

                

                 

           

 ﴾2وأعطاها ثلاقة أوجه تثبت مفهومه الأشعري للإيمان والمؤمن وهي ،:

﴿ :على القاتل المتعمّد ولكنّه خاطبه بقولهإنمّا يجبأنّ القصاص *    ﴾ ،

.فدلّ أنهّ مؤمن

﴿ :قوله *    ﴾ وهذه الأخوّة ليست إلاّ أخوّة الدّين لقوله ،

﴿: تعالى          

 ﴾3.

﴿: قال االله تعالى*    ﴾وهذا لا يليق إلا بمؤمن ،.

.09:سورة الحجرات، الآیة-)1
.178:سورة البقرة، الآیة-)2
.60:سورة الحجرات، الآیة-)3
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��Ƣđ�ǲǸǠǳ¦�¦ǀǿ�¼Ƣǔǳ�» ǂǗ�Ëǲǯ�ƢȀǷËƾǫ�ŖËǳ¦�śǿ¦Őǳ¦Â�Ʋƴū¦�Ëǲǯ�µ ǂǟ�ƢǼǳÂƢƷ�ȂǳÂ

  .ولخرجت من هذا الباب بعمل آخر على حدة

":الإيمان"سبب الخلاف في لفظة  -)6.1.3

محلّ جدال ونقاش طويل بين " الإيمان"لابدّ من وجود سبب وجيه جعل من لفظة 

سرّ هذا الاختلاف الاختلاف في أنّ المكلّف هو الرّوح «لوسي أنّ مختلف الفرق، ويرى الأ

فقط أو البدن فقط أو مجموعهما، والحقّ أنّ منشأ كلّ مذهب دليل دعا صاحبه إلى السّلوك 

إنّ «:فيه، وأوضح المذاهب أنهّ التّصديق، ولذا قال يعسوب المسلمين عليّ كرّم االله وجهه

﴿: ، ويؤيدّ هذا المذهب قوله تعالى»م، والتّسليم تصديقالإيمان معرفة، والمعرفة تسلي 

   ﴾1﴿   ﴾2 وقوله صلّى ،

، ومن هذا القول نرى أنّ كلّ مذهب كان 3».»اللهم ثبّت قلبي على دينك«:االله عليه وسلّم

¦�ŖËǳ¦�ǶȀƟ¦°Ɩƥ�ƢĔȂǧ®ǂȇ�ËĽ�ǶȀǷȂǐƻ� ¦°¡�ÀȂǓǂǠȈǧ��ƶǏȋ¦�Ȃǿ�ÀƢŻȎǳ�ȆǟǂËǌǳيرى أن مفهومه 

  .تدحض آراء الخصوم

زخما كبيرا من المعاني " الإيمان"كوّن التغيير الدّلاليّ الّذي أحدثه القرآن الكريم في لفظة 

رى أنّ هذا الزّخم والمفاهيم الّتي كرّست المذاهب الكلامية جهودها للبحث عنها، ومماّ سبق ن

فقط وإنمّا انجرّ عنه أحكام فقهية وعقائديةّ " الإيمان"لم يكن من أجل إثبات مفهوم 

.حسّاسة

.106:النّحل، الآیةسورة -)1
.22:سورة المجادلة، الآیة-)2
.111:، ص1جالألوسي، روح المعاني،-)3
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:الكفـــــــــــــــــــــــــر - )2.3

كلفظة وكمفهوم القطب الثاّني من الثنائيّة الّتي ينبني عليها الفكر " الكفر"تعدّ لفظة 

الإسلامي، والّتي تدور بين الكفر والإيمان، فهو من الكلمات المفتاحية في الفكر الإسلامي 

الّذي يجسّده الخطاب القرآني، حيث تدور كلّ معاني القرآن الكريم حول محاولة رصد معالم

يوم القيامة، ومعلوم أنّ كلّ من المؤمن والكافر، وإبراز أوصافهما وأفعالهما، ومصير كلّ منهما 

القرآن الكريم لا يفتر أبدا عن الإلحاح وبشكل توكيديّ بالغ، على محاولة جعل الإنسان «

Ǭū¦�Ŀ�ȆǿƢǷ�ƢȈǻËƾǳ¦�̈ƢȈū¦�ǽǀǿ�Ŀ�Ƣđ�ǞËƬǸƬȇ�ļËȋ¦�ƨǠǧƢËǼǳ¦� ƢȈǋȋ¦�Ëǲǯ�ËÀ¢�½°ƾȇ يقة إلاّ هبات

�Ŀ�ȂǿÂ��ƅ¦�ǲǔǨƥ�» ¦ŗǟȏ¦�ȄǴǟ�ǒ Ʒ�Ȃǿ��°ƢƦƬǟȏ¦�¦ǀđ��Ǻȇƾǯ�¿ȐǇȍ¦�ËÀ¤Â��ƅ¦�ǺǷ

الوقت نفسه حضٌّ موجّه إلى الإنسان لأن يكون مدركا بعمق لاعتماده الجوهريّ والكامل 

هو البداية على االله، وفي الرؤية الدّينيّة للقرآن، فإنّ وعي الإنسان بمطلقيّة اعتماده على االله 

انحرف شيئا " كفر"، أو صيغته الاسميّة "كفر"فقط للإيمان، إنّ هذا يوضّح كيف أنّ الفعل 

، لذلك كوّنا معا ثنائيّة قارة 1»" الإيمان"فشيئا إلى معنى الكفر بوصفه النّقيض الصّريح لمفهوم 

�ƨËȇȂƦËǼǳ¦�ƨËǼËǈǳ¦�ǾƟȂǓ�ȄǴǟÂ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳƢƥ�ƾËǈĐ¦�ËȆǷȐǇȍ¦�ǂǰǨǳ¦�Ŀالشّريفة.

:رصد إحصائي -)1.2.3

�ƢēƢǬƬǌǷÂ�ǂǨǰǳ¦�ƨǜǨǳ�©°ǂǰƫ512 مرة، وكان هذا التواتر طاغ وواضح جدّا في

الخطاب القرآني، والملاحظ أنّ الكفر في القرآن الكريم قد تكرّر باشتقاقات لا حصر لها، 

:وكان ذلك وفق النّسقيّة الآتيّة

  عدد تواترها في القرآن  اللّفظة  عدد تواترها في القرآن  اللّفظة

04كَفَرْتمُْ 22كَفَرَ 

03كَفَرْنا08َكَفَرْتُ 

.48توشیھیكو ایزوتسو،الله والإنسان في القرآن،  ص-)1
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184كَفَرُوا01كَفَرَتْ 

17الكُفْرُ 02أَكْفُرُ 

08كُفْرًا01تَكْفُرْ 

01كَفَّارَتهُُ 04تَكْفُرُوا

03كُفْرهُُ 14تَكْفُرُونَ 

8كُفْرهِِمْ 01تَكْفُرُونِ 

5كَافِرٍ 12يَكْفُرُ 

36الكافرون6يَكْفُرُوا

91الكافرين13يَكْفُرُونَ 

01الكفرة01أُكْفُرْ 

20كفَّاراٌ 01أُكْفُرُوا

01أَكُفّاركُُمْ 01كُفِرَ 

01كافرة01يَكْفُرْ 

01الكوافر01يُكْفَرُوهُ 

03كُفُورا01ًكَفَّرّ 

07كَفورٌ 01كَفَّرْناَ

01كَفَّارا02ًلاَكَُفِّرَنَّ 

04كَفّارٍ 01نُكَفِّرُ 

03كفّارة 01لنَُكَفِّرَنَّ 

01كفران07يُكَفِّرُ 

01أَكْفَرَهُ 01كَفَّرَ 
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:مفهوم الكفر-)2.2.3

�ǶËĔ¢�Ƥ" الكفر"كان للفظة        ȇ°�ȏÂ��ƨËȈǴǿƢŪ¦�Ŀ�§ǂǠǴǳ�ÄȂǤËǴǳ¦�² ȂǷƢǬǳ¦�Ŀ�¹ƢǗ�®ȂƳÂ

��ŗËǈǳ¦Â�ƨȈǘǤËƬǳ¦�ƨǤËǴǳ¦�Ŀ�ǂǨǰǳ¦Â��ǶēƢƯ®ƢŰÂ�Ƕǿ°ƢǠǋ¢�Ŀ�ǽȂǴǸǠƬǇ¦»  وكلّ من ستر شيئا فقد

للزّراّع كافر كفره وكفّره، والكافر الزاّرع لستره البذر بالترّاب، والكفّار الزّراّع، وتقول العرب 

، والكَفر بالفتح التّغطية، ...لأنهّ يكفر البذر المبذور بتراب الأرض المثارة إذا أمرّ عليها مالقه

البحر لستره ما فيه، ويجمع الكافر  :، والكافر...وكفرت الشيء أكفِره بالكسر؛ أي سترته

لبة بن صغيرة المازني وغرقت الفراعنة الكفار       ، وقول ثع:كفارا، وأنشد اللّحياني

:يصف الظليم والنّعامة ورواحهما إلى بيضهما عند غروب الشّمس

1»ألقـــــــــــت ذكـــــــــــاء يمينهـــــــــــا في كـــــــــــافرفتـــــــــــــــــذكّرا ثقـــــــــــــــــلا رثيـــــــــــــــــدا بعـــــــــــــــــدما

1»كــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــافر

، وذلك من أجل مقارنتها مع المعنى "الكفر"لابدّ من البحث عن المعنى اللّغوي للفظة 

لا يخرج عن معاني التغطية والسّتر " الكفر"لسّابق أنّ الشّرعي الجديد، والملاحظ من النّصّ ا

�̧°Ǆǳ¦�ňƢǠŭ�ǲǸǠƬǈȇ�Ń�ǂǨǰǳ¦�ËǲǠǳÂ��ǶēƢƯ®ƢŰÂ�§ǂǠǳ¦�°ƢǠǋ¢�©°¦®�¦ǀǿ�ȄǴǟÂ�� ƢǨƻȍ¦Â

الكافر من الأرض ما بعد عن النّاس «والبحر فقط، بل وُظّف في معان أخرى من ذلك أنّ 

:لا يكاد ينزله أو يمرّ به أحد من ذلك قولهم

في كـــــــــافر مـــــــــا بـــــــــه أمـــــــــت ولا عـــــــــوجتبيّنــــــــــــت لمحــــــــــــة مــــــــــــن فــــــــــــرّ عكرشــــــــــــة

:والكافر كذلك السّحاب المظلم، من ذلك قول النّابغة

تخــــــــــــــال بــــــــــــــه راعــــــــــــــي الحمولــــــــــــــة طــــــــــــــائراوحلـــــــــــــــــت بيـــــــــــــــــوتي في بقـــــــــــــــــاع ممنـّــــــــــــــــع

وتضـــــــــــــــحى داره بالسّـــــــــــــــحاب الكـــــــــــــــوافرتــــــــــزل الوعــــــــــول العصــــــــــم عــــــــــن قذفاتــــــــــه

1
.3999:صور، لسان العرب، ابن منظ:ینظر-)
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:ƾȈƦǳ�¾Ȃǫ�ǾǼǷÂ��ƢȀƬŢ�ƢǷ�ŗǈƫ�ƢËĔȋوالكافر والكفر الظلّمة؛ 

في كــــــــافر مــــــــا بــــــــه أمــــــــت ولا ســــــــرففـــــــــــأجرمزت ثمّ ســـــــــــارت وهـــــــــــي لاهيـــــــــــة

، والكفر ظلمة اللّيل وسواده، قال والكفر كذلك القير الّذي تُطلى به السّفن لسواده وتغطيته

  :حميد

وابــــــــــــــــن ذكــــــــــــــــاء كــــــــــــــــامن في كفــــــــــــــــرفـــــــــــــــزردت قبـــــــــــــــل انـــــــــــــــبلاج الفجـــــــــــــــر

:العرب الجحود والإنكار، ومن ذلك قول الأعشىوالكفر كذلك عند 

1»فاشهد-شاهد االله-على شهيدفـــــــــــلا تحســـــــــــبنيِّ كـــــــــــافرا لـــــــــــك نعمـــــــــــة

في موضع واحد فقط، " الكفر"استعمل الخطاب القرآني الدّلالة اللّغويةّ الوضعيّة للفظة 

﴿: وكان ذلك عند قوله تعالى       

                  

          

             ﴾2

لا جرم أنّ الكفّار في هذه الآية هم الزّراّع، وذلك عن طريق الموافقة بين معاني الآية، فقد 

﴿: قال االله تعالى في سياق مشابه              

       ...﴾3 ،» وعن ابن مسعود

الزّراّع، جمع كافر وهو الزارع؛ لأنهّ كفر الزّريعة بتراب الأرض، والكفر بفتح :أنّ الكفّار

.3999-3998:صابن منظور، لسان العرب،:ینظر-)1
.20:الآیةسورة الحدید، -)2
3

.29:سورة الفتح، الآیة-)
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هنا وقد قال االله تعالى في سورة الفتح الكاف السّتر؛ أي ستر الزّريعة، وإنمّا أوثر هذا الاسم 

ƢƬŠ�ƢƥƢƴǟ¤�Ëƾǋ¢�ǶËĔȋ�ƅƢƥ�ÀÂǂǧƢǰǳ¦�Ƕǿ�ǺȇǀËǳ¦�°ƢËǨǰǳƢƥ�ƨȇ°ȂËƬǴǳ�ƢǼǿ�¦ƾǐǫ̧�"يعجب الزراّع"

" الكفار"، فقد أحدث هذا الاستعمال القرآني للفظة 1»الدّنيا إذ لا أمل لهم في شيء بعده

�ŘǠŭ¦�ƨǸǴǰǳ¦�ǽǀđ�ƾȇǂȇ�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ËÀ¢�ƾų��ƨȇȉ¦�Řنقلة نوعيّة في المعنى؛ لأنهّ بالنّظر إلى مب

، أمّا عند إحداث مقارنة في المعنى والسّياق نجد أنهّ يريد تلك "الزراع"الوضعي اللّغوي 

.الفصيلة من البشر الّذين أنكروا الإسلام وكلّ ما جاء به من شرائع وأفكار 

ا اختار القرآن الكريم لفظة 
ّ
من القاموس اللّغوي أحدث تغييرا دلاليا شاملا " الكفر"لم

في هذه اللّفظة، وأصبحت تطلق على ذلك الإنسان الّذي أنكر الدّين الإسلامي ونبيّه 

الكفر في اللّغة التغطية، والكافر ذو كفر؛ أي ذو تغطية لقلبه «وشرائعه، فيرى الأزهري أنّ 

، ومن ذلك أنّ الكافر ...غطاّه السّلاحكما يقال للابس السّلاح كافر؛ وهو الّذي بكفره،  

ا دعاه االله إلى توحيده فقد دعاه إلى نعمه، وأحبّها له إذا أجابه إلى ما دعاه إليه، فلمّا أيى 
ّ
لم

، ونرى 2».ما دعاه إليه من توحيده كان كافرا نعمة االله؛ أي مغطيّا لها بإبائه، حاجبا لها عنه

هنا " الكفر"وجعلها مفهوما قائما بذاته، فــــــ" الكفر"هنا أنّ الخطاب القرآني حوّل من لفظة 

خرج من كونه مجرّد التّغطية والسّتر للأمور المادية، ليصبح سترا وتغطيّة للأمور المصيرية 

.الدينيّة

يعني «فقد : ويمكن أن ننظر إلى المعنى اللّغوي والمفهوم الشّرعي للكفر على النّحو الآتي 

تجاه فعل حسن ما " يظهر الجحود"أو " يكون غير ممتن"ة أساسيّة ودقيقة بصور " كفر"الفعل 

، وهذا هو المعنى المعتاد "شكر"أو معروف مقدّم من الآخرين، إنهّ النقيض الصّريح للفعل 

لم يتغيرّ بأيّ نفسه ضمن السّياق الأوسع لمعجم اللّغة العربية، وهذا المعنى " كفر"للفعل 

¦�Ëǲǯ�ƾǼǟ�ƨǧÂǂǠǷ�ƨǸǴǯ�ƢËĔ¤��§ǂǠǳ¦�ǺǷ�ǶǿŚǣ�Â¢�ÀȂǸǴǈŭشكل، سواء استعمل الفعل

المتحدّثين بالعربيّة إلاّ أنّ الكلمة اتخّذت سبيلا خاصّا تماما ضمن السّياق الأضيق للدّين 

فإنّ ...فقد أدخل الخطاب القرآني هذه اللّفظة في حقل دلالي غاية في الأهميّة...الإسلامي،

.405-404، ص27جاشور، التحریر والتنویر،محمد الطاھر بن ع-)1
.2999ابن منظور، لسان العرب، ص -)2
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حود، بل الجحود تجاه االله تعالى، أو بصورة أكثر دقّة الجحود لم يعد مجرّد الج" كفر"معنى 

ثنائيّة قطبية لها " الإيمان"��1�ƨǜǨǳ�ǞǷ�ǲËǰǌȇ�ǲǠǨǳ¦�¦ǀǿ�ƶƦǏ¢�¦ǀđÂ»لفضل االله ونعمته

علاقة مباشرة مع االله سبحانه وتعالى، علاقة متضادّة تضادّا تامّا كاملا، إذ أنّ حضور 

 .رىالواحدة منهما يلغي طردا حضور الأخ

:أنواع الكفر -)3.2.3

ا ضبط العلماء والمفسّرون المفهوم الشّرعي العام للفظة 
ّ
، وإن كانوا قد اختلفوا "الكفر"لم

في جزئياته كما سيأتي ذكره، حدث ضبط لشيء آخر وهو أنواع الكفر، فقد تبينّ خلال 

�ǶǴǠǳ¦�ǲǿ¢�ǒ Ǡƥ�¾ƢǬǧ��Ƣđ�ƾËǈƴƬȇ�Ëŕǋ�̧ ¦Ȃǻ¢�Ǿǳ�Śƻȋ¦�¦ǀǿ�ËÀ¢�ǂǨǰǳ¦�Ǧ ȇǂǠƬǳ� ƢǸǴǠǳ¦�ƨǴƷ°

لا يعرف االله أصلا ولا يعترف به، وكفر كفر إنكار؛ بأن : الكفر على أربعة أنحاء« أنّ 

جحود، وكفر معاندة، وكفر نفاق، من لقي ربهّ بشيء من ذلك لم يغفر له، ويغفر ما دون 

ذلك لمن يشاء، فأمّا كفر الإنكار فهو أن يكفر بقلبه ولسانه، ولا يعرف ما يذكر له من 

الجحود فأن يعترف بقلبه ولا يقرّ بلسانه، فهذا كافر جاحد، ككفر إبليس التّوحيد، وأمّا كفر

وكفر أميّة بن الصّلت، وأمّا كفر المعاندة فهو أن يعرف االله بقلبه ويقرّ بلسانه، ولا يدين به 

وكفر النّفاق هو أن يقرّ بلسانه ولا يعترف بقلبه، ، حسدا وبغيا، ككفر أبي جهل وأضرابه

.2طنفيظهر عكس ما يب

على أنواع الكفر وأشراطه، ومن ذلك فقد  والمفسرون ولطالما بحث علماء اللّغة والأصول

فكفر هو : الكفر على وجوه: كتب عبد الملك إلى سعيد بن جبير يسأله عن الكفر، فقال«

شرك يتّخذ مع االله إلها آخر، وكفر بكتاب االله ورسوله، وكفر بادّعاء ولد الله تعالى، وكفر 

ويسعى في الأرض فسادا، ويقتل عي الإسلام وهو أن يعمل أعمالا بغير ما أنزل االله، مدّ 

، ونحو ذلك من الأعمال ، وإذا تصفّحنا الآيات الّتي وردت فيها 3»نفسا محرّمة بغير حقٍّ

.48، صالله والإنسان في القرآنتوشیھیكو ایزوتسو،-)1
.سنفصّل الحدیث في ھذا النوع في مبحث النفاق -)2
.3898:العرب، صابن منظور، لسان -)3
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�ǺǷ�ƢŮ�ǂǐƷ�ȏ�̧" الكفر"لفظة  ¦Ȃǻ¢�ȄǴǟ�ǂưǠǼǇ�ƢēƢËǬƬǌǷ�ÃƾƷ¤�Â¢"؛ ذلك أنّ هذا "الكفر

ƨƦǴǬƬŭ¦�ǶēƢȈǈǨǻ�ǖǈƥÂ��Ƣđ�śǨǐËƬŭ¦�ÃËǂǟ�ƾǫ�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀŮ�Ǧالاستعمال  Ëưǰŭ¦.

":الكفر"الاختلافات المذهبية حول الدّلالة الجديدة لـــــ-)4.2.3

اختلافات واسعة بين الفرق الكبرى " الكفر"، أحدثت لفظة "الإيمان"على غرار لفظة    

.بوصفها النّقيض الصّريح للفعل آمن

﴿: في الخطاب القرآني " كفر"للفظة الى في أوّل ظهور قال االله تع    

        ﴾1

إنكار ما دلت عليه الأدلةّ القاطعة وتناقلته جميع «، وهو "الكفر"هنا تفسير عام للفظة 

الشّرائع الصّحيحة الماضية، حتىّ علمه البشر وتوجّهت عقولهم إلى البحث عنه ونصّت عليه 

صلّى االله –الأدلةّ كوحدانيّة االله تعالى ووجوده، وإنكار ما علم بالضّرورة مجيء النّبيّ محمّد 

 أصول الإسلام، أو المكابرة في الاعتراف بذلك ولو به وبدعوته إليه وعده في -عليه وسلّم

مع اعتقاده صدق، ولذلك عبرّ بالإنكار دون التّكذيب، ويلحق بالكفر في إجراء أحكام 

الكفر عليه كلّ  قول أو فعل لا يجترئ عليه مؤمن مصدّق بحيث يدلّ على قلّة اكتراث فاعله 

بوجه لا يقبل وإهانته  بذلك إلى نقض أصولهبالإيمان وعلى إضماره الطعن في الدّين وتوسّله 

فيحكم عليه بالكفر المطلق دون تحفظات، لكن الخلاف الّذي وقع بين ، 2»التّأويل الظاهر

الفرق الإسلاميّة كان أعمق غورا بحيث بحثوا في ماهية الكافر، وتشعّبوا في الاحتمالات 

:والتّوضيحات وكانوا في ذلك على النّحو الآتي

.06:سورة البقرة، الآیة-)1
.249-248، ص 1جالتحریر والتنویر،محمد الطاھر بن عاشور،-)2
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:المعتزلة -)3.1.4.2

اعلم أنّ الكفر في أصل اللّغة إنمّا «:يعبرّ القاضي عبد الجبّار عن مفهومه للكافر بقوله

الشّرع فإنهّ جعل الكافر اسما لمن يستحقّ العقاب العظيم، وأمّا في ...هو السّتر والتّغطية

مقابر المسلمين، وله شبه ويختصّ بأحكام مخصوصة نحو المنع من المناكحة والموارثة والدّفن في 

.1»بالأصل، فإن من هذه حالة صار كأنهّ جحد نعم االله تعالى عليه وأنكرها ورام سترها

نتوصل بذلك أنهّ بناء على مفهومهم للإيمان يتحدّد مفهومهم للكفر، فإنّ الإيمان عندهم 

لأوّل وهو إعتقاد بالقلب وتصديق باللّسان وعمل بالجوارح، فإذا أخلّ أحدهم بالركّن ا

  .الاعتقاد بالقلب فقد خرج من باب الإيمان إلى باب الكفر

: الأشاعرة -)2.4.2.3

اعلم أنهّ صعُب على «:نمثّل للأشاعرة برأي زعيمين، الأوّل هو الفخر الراّزي، الّذي يقول

صلّى االله عليه –المتكلّمين ذكر حدّ الكفر، وتحقيق القول فيه أنّ كلّ ما ينقل عن محمّد 

أنهّ ذهب إليه وقال به فإمّا يعرف صحّة ذلك النّقل بالضّرورة  أو بالاستدلال أو -وسلّم

صلّى االله عليه –بخبر الواحد، أمّا القسم الأوّل، وهو الّذي عرف بالضّرورة مجيء الرّسول 

في جميعها في كلّ ذلك فهو مؤمن، فمن لم يصدّقه فإمّا بأن لا يصدّقه فمن صدّقه -وسلّم

أو بأن لا يصدّقه في البعض دون البعض فذلك هو الكافر، فإذن الكفر عدم تصديق 

الرّسول في شيء مماّ علم بالضرورة مجيئه به، ومثاله من أنكر وجود الصّانع، أو كونه عالما 

ليه صلّى االله ع–قادرا مختارا واحدا، أو كونه منزها عن النّقائض والآفات، أو أنكر نبوّة محمّد 

–¢�ƾǸŰ�Ǻȇ®�ǺǷ�ƢĔȂǯ�̈°ÂǂËǔǳƢƥ�ƢǼǸǴǟ�ŖËǳ¦�ǞƟ¦ǂËǌǳ¦�ǂǰǻ¢�Â¢��ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�ƨËƸǏ�Â-وسلّم

كوجوب الصّلاة والزكّاة والصّوم والحج، وحرمة الربا والخمر، فذلك -صلّى االله عليه وسلّم

ا إلى ، وإذا عدن2»يكون كافرا؛ لأنهّ ترك تصديق الرّسول فيما علم بالضّرورة أنهّ من دينه

.601:، ص عبد الكریم عثمان، مكتبة وھبة للنشر، دت، دط:جبار، شرح الأصول الخمسة، تحالقاضي عبد ال-)1
.42، ص 2جرّازي، التّفسیر الكبیر،الفخر ال-)2
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مفهوم الأشاعرة للإيمان سنجد أنهّ عندهم التّصديق، فلذلك كان عدم التّصديق بما جاء به 

  .عندهم كفرا- صلّى االله عليه وسلّم–الرّسول 

الجهل «ويرى أبو بكر الباقلاّني، وهو أحد أعيان المذهب الأشعري أنّ الكفر باالله هو 

أحدها الجهل باالله تعالى، الثاني أن يأتي : ربوجوده، فالكفر لا يكون إلا بأحد ثلاثة أمو 

أو أجمع المؤمنون على أنهّ لا يكون إلاّ من كافر كالسّجود بفعل أو قول أخبر االله ورسوله 

، وكلّ هذه الوجوه 1»للصّنم، الثالث أن يكون له قول أو فعل لا يمكن مع العلم باالله تعالى

.داخلة في حقل التّصديق والتّكذيب

به مماّ اشتهر -صلّى االله عليه وسلّم–إنكار ما علم مجيء الرّسول «هو  2الشّافعيّةالكفر عند 

�ƢǠǸů�ƾƸƳ�ǺǷ�ǲƥ�¼ȐǗȍ¦�ȄǴǟ�ǾȈǴǟ�ǞǸĐ¦�ƾƷƢƳ�ǂǨǰȇ�Ȑǧ��¿¦ȂǠǳ¦Â�́ ¦ȂŬ¦�Ǿǧǂǟ�ËŕƷ

عليه في نصّ، وهو من الأمور الظاهرة الّتي يشترك في معرفتها سائر النّاس كالصّلاة وتحريم 

جحد مجمعا عليه لا يعرفه إلاّ الخواص كاستحقاق بنت الابن السّدس مع بنت الخمر، ومن 

3»الصّلب

:الحنفية -)4.2.33.

لم يشترطوا في الإكفار سوى القطع بثبوت ذلك الأمر الّذي «4يرى الألوسي أنّ الحنفية

:تعلق به الإنكار لا بلوغ العلم به حدّ الضّرورة وهذا أمر عظيم وكأنهّ لذلك قال ابن الهمام

ما إذا علم المنكر ثبوته قطعا لأنّ مناط التّكفير التّكذيب أو الاستحقاق، يجب حمله على 

عريف أنّ أهل الشّرع حكموا على بعض الأفعال والأقوال ولا يرد على أخذ الإنكار في التّ 

�¦ǂǿƢǛ�ƢȀǴǟƢǧ�ǺǷ�¦°Ƣǰǻ¤�ƪ ǈȈǳÂ�ǂǨǯ�ƢËĔƘƥ��ǾȈǴǟ�ƨËǳ¦®�Ȇǿ�ƢËŶ¤Â�¦ǂǨǯ�ƪ ǈȈǳ�ƢËĔƘƥ�¦ȂƷËǂǏ�ǶËĔȋ

5»فأقيم الدّال مقام مدلوله حماية لحريم الدّين وصيانة لشريعة سيّد المرسلين

251، ص 1جر، التّحریر والتّنویر،حمد الطاھر بن عاشوم -) 1
2

.شاعرةھم فرقة تابعة للأ-)
.127، ص 1جالألوسي، روح المعاني،-)3
4

.محمد بن محمد الماتیریدي السمرقنديوھم ماتوریدیة نسبة إلى-)
.المرجع نفسھ، الجزء نفسھ، الصّفحة نفسھا -)5
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�ƢǸËĔ¢�ǶǰŞ" الإيمان"تبطة ارتباطا وثيقا مع دلالة كانت مر " الكفر"لا جرم أنّ دلالة 

في " الكفر"طرفي نقيض، وبغض النظر عن الاختلافات المذهبيّة الّتي حدثت حول مفهوم 

الفكر الإسلامي إننّا نكتشف القوّة الكبيرة للتّعبير الدّلاليّ الّذي أحدثه الخطاب القرآنيّ في 

دث عادة أنّ القوّة المحوّلة للنّظام الكليّ تعمل على ما يح«دلالة هذه اللّفظة، ومعلوم أنّ 

الكلمة بقوّة كبيرة، حتىّ أنّ هذه الأخيرة تكاد تنتهي إلى أن تفقد معناها المفهومي الأصلي  

كلّيا، وإذ يحدث هذا ستكون لدينا كلمة مختلفة، بتعبير آخر، إننّا نشهد ميلاد كلمة 

" كفر"التّحوّل الدّلالي الّذي خضع له الفعل جديدة، والمثل الأكثر وضوحا على ذلك هو 

، فأصبح من مجرّد فعل عابر لا جدال يثار حوله، إلى مفهوم عميق تدور في 1»في القرآن

فلكه سحابة من الآراء والاعتقادات المذهبيّة والاعتقاديةّ  الضّاربة في عمق الدّين الإسلامي، 

  .فكرا ومنهجا

1
.48، صالله والإنسان في القرآن، توشیھیكو ایزوتسو،-)

.
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:الفسق - )3.3

، والسّبب في "الفسوق"و" الفاسق"و" الفسق"الألفاظ الدّينيّة إثارة للجدل لفظة أكثر     

�ǺǸǧ��ǂǨǰǳ¦Â�ÀƢŻȍ¦�śƥ�ƨưǳƢƯ�ƢËĔ¢�ǶǰŞ�§ ƢȈƫ°ȏ¦�ǺǷ�ƢǟȂǻ�ƪ ǬǴƻ�ƨƦƫǂŭ¦�ǽǀǿ�ËÀ¢�Ȃǿ�Ǯ ǳ̄

�ǾËǻ¢�ǶǰŞÂ��ǒ ȈǬǻ�ĿǂǗ�ƢǸËĔ¢�ǶǰŞ�ǂǧƢǰǳ¦Â�ǺǷƚŭ¦�ǺǷ�Ëǲǯ�¿ȂȀǨǷ�ƾȇƾŢ�ƢËŠ°�ǲȀËǈǳ¦

ز الأشياء، لكن الخطاب القرآني استحدث دلالة جديدة تمثّل مرتبة جديدة بالأضداد تتماي

، وهذا دلّ على وجود مرتبة غير الكفر والإيمان، لا سيما " الفسق"أو "الفسوق"يطلق عليها 

إذا وجدنا أنّ هذه اللّفظة لم يكن لها وجود في معهود العرب في كلامهم، أو بالأحرى لم 

  .سيأتي بيانهتطلق على إنسان قط كما 

:رصد إحصائي -)1.3.3

�ƢēƢËǬƬǌǷÂ54�ǲËƴǈƫ�Ǯ" الفسق"تواترت لفظة     ǳǀƥ�ƢËĔ¢�¿ǂƳ�ȏÂ��ň¡ǂǬǳ¦�§ ƢǘŬ¦�Ŀ�̈ËǂǷ

�¾ÂǄǻ�ǲƦǫ�ƨËȈǯǂƷ�» ǂǠƫ�Ń�ŖËǳ¦�· ƢǨǳȋ¦�ǺǷ�ƢËĔ¢Â�ƨËǏƢƻ��§ ƢǘŬ¦�¦ǀǿ�Ŀ�¦ǄËȈǸƬǷ�¦°ȂǔƷ

:القرآن الكريم، وقد كانت نسقيّة تواترها كالآتي

  عدد تواترها في الخطاب القرآني  اللّفظة

03  فسقوا

01  تفسقون

05  يفسقون

02  فسق

01  فسقا

01  فاسق

01  فاسقا

17  الفاسقون

18  الفاسقين
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04  الفسوق

01فَسِقَ 

:مفهوم الفسق -)2.3.3

وجود في القاموس العربي الجاهلي، ولكنّه وجود قليل لا يكاد يظهر، " الفسق"كان للفظة   

" الفسق"والدّليل على ذلك أنهّ لم ترد هذه اللّفظة في أشعارهم إلاّ نزرا قليلا، وأشهر معنى لـــــ

قيل ومنه اشتقاق الفاسق فسقت الرّطبة عن قشرها؛ أي خرجت كانفسقت، « :قولهم 

ففسق عن أمر ربهّ؛أي جار عن طاعته، :لانفساقه؛ أي انسلاخه عن الخير، وقال أبو عبيدة

  :وأنشد لرؤبة

1»فواســـــــــــقا عـــــــــــن قصـــــــــــدها جـــــــــــوائرايهــــــــــــــوين في نجـــــــــــــــد وغــــــــــــــورا غـــــــــــــــائرا

1»جــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــوائرا

�Ŀ�Ƥ Ȉǟ�ȄǴǟ�Ë¾ƾƫ�ƢËĔȋ�ƨȈƦǴǇ�ƨǼƸǇ�ǲǸŹ�ƨƦǗËǂǳ¦�ƪ Ǭǈǧ�ǶŮȂǫ�ËÀ¢�ń¤�̈°Ƣǋȍ¦�ǺǷ�ËƾƥȏÂ

بعض فقهاء اللّغة أنّ الفسق «جت قبل موعد نضوجها، ونقُل عن الرّطبة، فانفسقت أي خر 

وإن كان أصل من الألفاظ الإسلاميّة، لا يعرف إطلاقها على هذا المعنى قبل الإسلام، 

.2معناها الخروج، فهي من الحقائق الشّرعيّة الّتي صارت في معناها حقيقة عرفية في الشّرع

§�¦�ƾǬǧ��ň¡ǂǬǳ" الفسق"ولعلّ المتميّز بخصوص لفظة  ƢǘŬ¦�Ŀ�̈ǂǿƢƦǳ¦�̈°ƾǬǳ¦�ǂȀǜƫ�ƢËĔ¢

.حوّلها من العدم إلى أكبر المفاهيم الإسلامية الّتي شغلت فكر الدّارسين

: الفويسقة«: وأعطى بعضهم معنى آخر لهذه اللّفظة قبل الإسلام، فقد قال اللّيث

لعيثها في البيوت، وإفسادها، :روجها من جحرها على النّاس، وفي الأساسالفأرة، سميّت لخ

، فينضاف لهذه اللّفظة معنيان سلبيان ، الأوّل هو الخروج في غير 3»وهي تصغير فاسقة

.الوقت المحدّد، فضلا عن الفساد

.303، ص 1جابن منظور، لسان العرب، -)1
2

.304:، ص 26جالزبیدي، تاج العروس،:رینظ-)
3

.المرجع نفسھ، الصّفحة نفسھا:ینظر-)
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لّفظة ، فأصبح لهذه ال"الفسق"ثمّ جاء الخطاب القرآني بثورة مفاهيميّة فيما يخصّ لفظة 

حضور ملفت مشعّ يستهدف فئة معينة من البشر، لم يصفهم مؤمنين ولا كفّارا، وإنمّا أطلق 

:عليهم لفظ الفاسقين في سبيل من المواقف والسّياقات على غرار الآيات الآتية

﴿           ﴾1

﴿              

﴾2

﴿                  

       ﴾3

في هذه السّياقات القرآنيّة، يتجسّد الفاسق في مواقف مختلفة، فالكافر يصفه القرآن 

الكريم بالفاسق، كما أنّ الّذي نسي االله فاسق، كما أنّ الفاسق يمكن أن يتعامل مع المؤمنين 

، فقد قال "الفسق"في الحياة الاجتماعية، ومن هنا يمكن نحاول رصد الدّلالة الشّرعيّة للفظة 

الفسق أعمّ من الكفر، والفسق يقع بالقليل من الذّنوب وبالكثير، «الراّغب الأصبهاني أنّ 

ولكن تعورف فيما كان بكثيره، وأكثر ما يقال الفاسق لمن التزم حكم الشّرع وأقرّ به ثمّ أخلّ 

بجميع أحكامه، أو ببعضها، وإذا قيل للكافر الأصل فاسق؛ لأنهّ أخل بحكم ما ألزمه العقل، 

﴿واقتضته الفطرة، ومنه قوله تعالى       

﴾4فقد أعطى 5»، فالفاسق أعمّ من الكافر والظالم أعمّ من الفاسق ،

.99:سورة البقرة، الآیة-)1
.19:سورة الحشر، الآیة-)2
.06:سورة الحجرات، الآیة-)3
.18:السّجدة، الآیةسورة -)4
303:، ص 26جالزبیدي، تاج العروس،-)5
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الأصبهاني مركزا معيّنا من سلّم المعاملات، فالفاسق أعمّ من الكافر لأنهّ يشمل الكافر كما 

.من كان في الأول مسلما ثمّ أخلّ بأحد الأركان أو جميعهايشمل 

من هنا نرجع إلى المعنى اللّغوي، ذلك الخروج الطارئ المفاجئ الّذي يفسد الرّطبة، 

أوّل ما يجب أن «فهذا الخروج يشبه خروج المسلم عن دينه، فيفسد به إنتاجه ومصيره، و

أن يكون قد أسلم أوّلا لكي يخرج عن دينه، ويكون يتحقّق منه الدّارس أنّ الفاسق لابدّ 

فعل ما يخرجه عن  فاسقا فيما بعد، وهذا ما يميّزه من الكافر والمنافق، فالفاسق قد أسلم ثمّ 

فإنهّ  -أي تاب بعد فسوقه–كان الخروج مؤقتا أو دائما، فإذا كان خروجه مؤقتا الدّين سواء  

أي لم يتب بل استمر –ا، أمّا إذا كان خروجه دائما يعود إلى أمّة الإسلام كواحد من أفراده

، فيخرج من هذا الوضع البيني إلى 1»فهو يصبح في عداد الكافرين الملحدين -في فسوقه

  .الكفر الواضح

":الفسق"الاختلافات المذهبية حول الدّلالة الجديدة للفظة -)3.3.3

من هو؟ وما عقابه؟ وفي أيةّ خانة هو ؟ من أكبر المسائل الكلامية " الفاسق"تعتبر مسألة     

، وليس 2الّتي دارت حولها نقاشات عميقة بين الفرق الإسلامية، وذلك نتيجة أفكار سياسية

��ŚǨǰËƬǳ¦Â�Ƥالمنطلق دينيا كما يبدو  ËǐǠËƬǳ¦�ń¤�ÀƢȈƷȋ¦�ǒ Ǡƥ�Ŀ�Ƕđ�Ǟǧ®�ÄǀËǳ¦�ǂǷȋ¦�ȂǿÂ

يا إمام الدّين، لقد : دخل رجل على الحسن البصري فقال«كان منشأ هذه المسألة أن و 

ظهرت في زماننا جماعة يكفرون أصحاب الكبائر، والكبيرة عندهم كفر يخرج به عن الملّة، 

وهم وعيديةّ الخوارج، وجماعة يرجئون أصحاب الكبائر، والكبيرة عندهم لا تضرّ مع 

مة، فكيف تحكم لنا اعتقادا؟، ففكر الحسن، وقبل أن يجيب قال وهم مرجئة الأ...الإيمان

أناّ لا أقول أنّ صاحب الكبيرة مؤمن مطلق، ولا كافر مطلق، بل هو في : واصل بن عطاء

، ومن هنا نشأ مذهب الاعتزال بسبب منزلة 3»منزلة بين المنزلتين، لا مؤمن ولا كافر 

خلیل عودة أبو عودة، التّطور الدّلالي بین لغة الشعر ولغة القرآن الكریم، ص -)1
لا بد من الإشارة إلى أن كل الخلافات الكلامیة في مسألة ماھیة الفاسق وحكم الدین فیھ كانت نتیجة الأفكار -)2

سیة ، لا سیما بین علي ومعاویةوالخلافات السیا
.60:، ص1جرستاني، الملل والنّحل، الشّھ-)3
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�ƢȀǼǟ�ÀȂǠǧ¦ƾȇÂ��ƨǳǄƬǠŭ¦�Ƣđ�ǺǷƚȇ�ŖËǳ¦�ƨǈǸ، وأصبحت هذه المنزلة من الأصول الخ"الفاسق"

  .دفاعا مسميتا

:المعتزلـــــــــــــــة -)1.3.3.3

عنده " الفسق"، فرأيه في حكم الفاسق وماهية بحكم أنّ واصل بن عطاء هو إمام المعتزلة

هو مذهب المعتزلة جميعا، ولا جرم أنّ المنطلق الّذي بنى عليه واصل موقفه عقلي محض،

وجه «حكّم فيه المنطق، وعمل هو وأتباعه من بعده على إثباته بالحجج العقلية والنّقلية، و 

تقريره أنهّ قال إنّ الإيمان عبارة عن خصال خير إذا اجتمعت سمّي المرء مؤمنا، وهو اسم 

مدح، فلا يسمى مؤمنا، وليس هو بكافر مطلقا أيضا؛ لأنّ الشّهادة وسائر أعمال الخير 

فيه، ولا وجه لإنكارها، لكنّه إذا خرج من الدّنيا على كبيرة، من غير توبة فهو من موجودة 

فريق في الجنّة وفريق في السّعير، ولكنّه :أهل النّار خالجا فيها، إذ ليس في الآخرة إلاّ فريقان

.1»يخفّف عنه العذاب وتكون دركته فوق دركة الكفّار

كاب الكبائر، وكان لابدّ من ضبط مفهوم هذه الكبائر، انطلق المعتزلة في هذه المسألة من ارت

اختلفت المعتزلة مع إقرارها بالصّغائر والكبائر على «وتمييزها عن الصّغائر من الأعمال، فقد 

  :ثلاثة أقاويل

.كلّ ما أتى فيه الوعيد فهو كبير، وكلّ ما لم يأت فيه الوعيد فهو صغير: فقال قائلون منهم*

وكلّ ما كبير، ما أتى فيه الوعيد فكبير، وكلّ ما كان مثله في العظم فهو  كلّ : وقال قائلون*

لم يأت فيه وعيد أو في مثله فقد يجوز أن يكون كلّه صغيرا، ويجوز أن يكون بعضه كبيرا 

  .وبعضه صغيرا 

كلّ عمد كبير، وكلّ مرتكب لمعصيّة متعمّدا لها فهو مرتكب : وقال جعفر بن مبشر*

.2»لكبيرة

.271-270ص ي، مقالات الإسلامیین، أبو الحسن الأشعر-)1
.86، ص1997بدوي، مذاھب الإسلامیین، دار العلم للملایین، بیروت، لبنان، عبد الرحمن-)2
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�¦ǀđÂ ومفهوم الفسق، " الفاسق"ضبط المعتزلة كلّ الماهيات الكبرى الّتي تحيط بضبط اسم

وذلك من أجل الخطوة الأخرى الّتي تلي وهي إصدار حكم حول هذه المرتبة المربكة، فقد  

كان من الحساسيّة بمكان أن يحُدّد حكم لمرتكب الكبيرة، وكان رأي المعتزلة مدعّما بكلّ ما 

.تميّز بالمنطقيّة وإن رفضت الفرق الأخرى هذه الأحكاميجعل من حكمهم ي

وبعد ضبط ماهيّة الصّغائر والكبائر، جاء الكلام في صاحب الكبيرة، فيُحدّده القاضي 

اسم بين اسمين، وحكم بين حكمين، لا «عبد الجبّار المعتزلي على خًطى واصل بن عطاء أنهّ 

يكون اسمه اسم الكافر، ولا اسمه اسم المؤمن، وإنمّا يُسمّى فاسقا، وكذلك فلا يكون حكمه 

حكم الكافر، ولا حكم المؤمن، بل يفُرد له حكم ثالث، وهذا الحكم الّذي ذكرناه هو 

�ÀƢƫƢǿ�Ƣđ̄سبب تلقيب المسألة بالمنزلة بين المنزلتين، فإنّ صاحب الكبيرة ل ƢƴƬƫ�ƨǳǄǼǷ�Ǿ

  .بل له منزلة بين بين  1»المنزلتان، فليست منزلته منزلة الكافر ولا منزلة المؤمن

:دليل المعتزلة على أنّ صاحب الكبيرة لا يسمى كافرا*

بســـط القاضـــي عبـــد الجبـــار في كتابـــه شـــرح الأصـــول الخمســـة كـــلّ الحجـــج الــّـتي تؤكّـــد المنزلـــة 

كبيرة، وببعده عن دفتي الكفر والإيمـان، وتدخلـه في خانـة جديـدة، تسـمّى المتوسطة لمرتكب ال

، فـإنّ 2واحد مماّ يـدلّ علـى أنّ صـاحب الكبـيرة لا يسـمّى كـافرا آيـة اللّعـان«الفسق، ويرى أنّ 

اللّعان إنمّا ثبت بين الزّوجين، فلو كان القذف كفرا، لكان لابدّ أن يخرج أحد الزّوجين بفسقه 

تنقطــــع بينهمــــا عصــــمة الزّوجيّــــة، فــــلا يحتــــاج إلى اللّعــــان، فإنــّــه لم يشــــرعّ بــــين عــــن الإســــلام، ف

��ȄËǸºǈȇ�À¢�±ȂºŸ�ȏ�̈ŚºƦǰǳ¦�Ƥ ƷƢǏ�ËÀ¢�ƨǴǸŪ¦�ǽǀđ�Ëƶǐǧ��śƳÂËǄǳ¦�śƥ�ÃǂƳ�ƢËŶ¤Â��śȈƦǼƳȋ¦

.697صبّار، شرح الأصول الخمسة،القاضي عبد الج-)1
﴿ :قال الله تعالى-)2                                 

                                  

                                ﴾ 

.9-8-7-6:سورة النور، الآيات
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، وكمـا لا يجـوز أن يسـمّى بـذبك، فإنـّه لا يجــوز كـافرا، ولا يجـوز أن نجـري عليـه أحكـام الكفـرة

ما يفيد كفرا مخصوصـا، فـلا يسـمّى يهوديـّا ولا نصـرانيا ولا متمجّسـا؛ لأنّ هـذه أن يجرى عليه 

الأسمـــــاء تقتضـــــي اختصاصـــــه بأحكـــــام مخصوصـــــة، ولـــــيس يســـــتحق الفاســـــق شـــــيئا مـــــن تلـــــك 

��ȂººƳ�¿ƾººǠƥ�°ƢººËƦŪ¦�ƾººƦǟ�ȆººǓƢǬǳ¦�Ƣººđ�ËƲƬººƷ¦�ŖººËǳ¦�̈Śººưǰǳ¦�ƨººËǳ®ȋ¦�ǺººǷ�ƾººƷ¦Â�¦ǀººǿÂ¦±�1»الأحكــام

.وأحقيّته باسم الفاسقتسميّة مرتكب الكبيرة كافرا، 

:دليل المعتزلة على أنّ صاحب الكبيرة لا يسمّى مؤمنا*

أنــّـه يســـتحقّ بارتكـــاب الكبـــيرة الـــذّمّ واللّعـــن والاســـتخفاف «وحجّـــة القاضـــي عبـــد الجبّـــار 

المؤمن صار بالشّرع اسما لمن يستحقّ المدح والتّعظيم والموالاة، فإذا قد والإهانة، وثبت أن اسم 

؛ لأنــّه لا يجتمــع 2»هــذان الأصــلان فــلا إشــكال في أنّ صــاحب الكبــيرة لا يســمى مؤمنــابــت ث

.الضدّان في شخص واحد

:الخوارج -)2.3.3.3

�ǾËǻȋ��ǂǧƢǯ�Ǿǻ¢�ȂǿÂ��» Ƣǘŭ¦�ƨȇƢĔ�ń¤�Ǿƥ�¦ȂǰËǈŤ�ƢȈƟƢĔ�ƢǸǰƷ�ƨǳƘǈŭ¦�ǽǀǿ�Ŀ�«°¦ȂŬ¦�¿ǄƳ

.ترك الواجبات وأقدم على المقبحات، وهذه هي حال الفاسق، فيجب أن يسمى كافرا

وبالتّالي فإنّ الخوارج يرون أنّ صاحب الكبيرة هو كافر لا محالة، ولهم في ذلك حجج 

كتب علم الكلام، بسطها القاضي عبد الجبّار بسطا مفصّلا، وردّ عليها ردّا مبثوثة في  

.3مستفيضا مبيّنا مآخذ الخوارج في مذهبهم هذا من الفاسق

.714ص ، القاضي عبد الجبار، شرح الأصول الخمسة-)1
.669ص رجع نفسھ،مال-)2
3

.666المرجع نفسھ، ص -)
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:حجج الخوارج على أنّ الفاسق كافر*

﴿ :قال االله تعالى*        

          ﴾1 فحسبهم إنّ االله لا يغفر ،

.الشّرك ويغفر دون ذلك، والكبائر غير مغفورة، فيجب أن يكون الفاسق كافرا

… ﴿ :قال االله تعالى*            

، وهذا حسبهم نص صريح على حكم الفاسق، إنهّ كافر لا مراء في ذلك؛ لأنهّ ارتكب  2﴾

  .كبيرة بعدم الحكم بما أنزل االله تعالى من شرائع

﴿: قال االله تعالى*              

    ﴾3 فقد رأوا أنّ النّار موضوعة للكافر، ومرتكب الكبيرة من أهل النّار ،

  .فهو إذن كافر

﴿: قال االله تعالى*          

       ﴾4،قسّم االله النّاس يوم القيامة إلى ، فحسبهم

قسمين، أصحاب الجنّة وأصحاب النّار، ومؤكد أنّ مرتكب الكبيرة لا ينتمي لأصحاب 

.الجنّة، فهو لا محالة من أصحاب النّار، إذن هو كافر 

.49:سورة النّساء، الآیة،-)1
2

.44:سورة المائدة، الآیة-)
3

.16-15-14:سورة اللّیل، الآیات-)
4

.09-08:سورة الواقعة، الآیة-)
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…﴿: قال االله تعالى*      ﴾1 ّفإن ،

ǂǧƢǯ�Ȃǿ�À̄¤��°ƢËǼǳ¦�ǲǿ¢�ǺǷ�ǪǇƢǨǳ¦�ËÀ¢�ËǮالذين تحيط  ǋ�ȏÂ��̈ǂǨǰǳ¦�Ƕǿ�°ƢËǼǳ¦�Ƕđ.

﴿: قال االله تعالى*      

 ﴾2 ّفحسبهم، قسّم االله الناس المكلفين إلى قسمين فقط، ولابدّ أن ،

.الفاسق في قسم الكفّار، إذن هو كافر

﴿: قال االله تعالى*   ﴾3﴿  

﴾4،﴿         

خفّت موازينه بارتكابه لهذه الكبيرة فيجب أن يكون  ، فلا جرم أنّ صاحب الكبيرة قد 5﴾

  .كافرا

:الأشاعرة -)3.3.3.3

يرى الأشاعرة أنّ مرتكب الكبيرة مؤمن وحججهم في ذلك كثيرة منها رأيهم في أنهّ لو  

تارك للإيمان، ÷كانت الصّلاة من الإيمان، لوجب فيمن ترك صلاة واحدة أن يوصف بأنّ 

.مّى كافرا، وإنمّا يبقى على إيمانهإذن تارك الصّلاة لا يس

ويرون أيضا أنهّ لو كانت الصّلاة من الإيمان لوجب فيمن فسدت صلاته أن يكون قد فسد 

.6إيمانه، فلا يسمّى مؤمنا، وعكس ذلك حسبهم ظاهر

1
.49:سورة التّوبة، الآیة-)

2
02:سورة التّغابن، الآیة-)

.06:سورة القارعة، الآیة-)3
08:السورة نفسھا، الآیة-)4
.105:سورة المؤمنون، الآیة-)5
6

.720القاضي عبد الجبار، شرح الأصول الخمسة، ص -)
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:نموذج تطبيقي -)4.3.3.3

لا بد من عرض نموذج تطبيقي من القرآن الكريم ونعرض مختلف التّفاسير لأعيان المذاهب 

.الكلامية؛ لأنهّ لا جرم قد تسلّلت الميولات المذهبيّة إلى تفاسير العلماء

﴿: قال االله تعالى         

              

           

      ﴾1

الفاسق في الشّريعة الخارج «يذهب جار االله الزّمخشري، وهو معتزلي النزعة والمذهب إلى أنّ 

عن أمر االله، بارتكاب الكبيرة، وهو النازل بين المنزلتين؛ أي منزلتي المؤمن والكافر، وكونه بين 

 مقابر بين يعني أنّ حكمه حكم المؤمن في أنهّ يناكح ويوارث ويغسل ويصلّى عليه ويدفن في

، 2»المسلمين، وهو كالكافر في الذّمّ واللّعن والبراءة منه واعتقاد عداوته وأن لا تقبل شهادته

  .يظهر رأي المذهب المعتزلي واضحا صريحا لا جدال فيه

بالفاسقين هنا الخارجين عن حدود الإيمان، وتخصيص «ويذهب الألوسي إلى أنّ المراد 

�ǶȀȈǴǟ�ÄǂƳ¢�ƢǷÂ�ǪǈǨǳ¦�ƨǨǏ�ȄǴǟ�ƢƦƫǂǷ�Ƕđ�¾ȐǓȍ¦ من القبائح للإيذان بأنّ ذلك هو

�ǶŮÂƾǟÂ�ǶǿǂǨǯ�ËÀƜǧ�¾ȐËǔǳ¦�ń¤�Ƕđ�ÃË®¢Â��¾ȐǓȎǳ�ǶǿËƾǟ¢�ÄǀËǳ¦ عن الحقّ وإصرارهم على

حتىّ رسخت جهالتهم وازدادت ضلالتهم الباطل صرفت وجوه أنظارهم عن التّدبرّ والتّأمّل

، ولم يتعرّض الألوسي إلى حكم الفاسق هنا، وهذا ما يجعل المعتزلة 3»فأنكروا وقالوا ما قالوا

Ƣđ�ÀȂǼǷƚȇ�ŖËǳ¦�¾ȂǏȋƢƥÂ�ǶȀƦǿǀŠ�ƶȇǂǐËƬǳ¦�ȄǴǟ�̈¢ǂƳ�ǂưǯ¢.

.26:سورة البقرة، الآیة-)1
.246، ص 1جالله الزمخشري، الكشاف،جار-)2
.210، ص 1، جروح المعانيالألوسي ، -)3
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 الكفر، مراتب كثيرة تبلغ بعضها إلى«ويذهب محمّد الطاّهر بن عاشور إلى أنّ للفسق 

وقد أطلق الفسق في الكتاب والسّنّة على جميعها، لكن الّذي يستخلص من الجمع بين 

وأنّ الأدلةّ هو ما اصطلح عليه أهل السّنّة من المتكلّمين والفقهاء، وهو أنّ الفسق غير الكفر 

المعاصي وإن كثرت لا تزيل الإيمان وهو الحق، وقد لقّب االله اليهود في مواضع كثيرة من

، والظاهر أنّ بن عاشور هنا يصرحّ بموقف أهل 1»القرآن بالفاسقين وأحسب أنهّ المراد هنا

.السّنّة في قولهم بأنّ الفاسق مؤمن

:النّفــــــــــــــــاق-)4.3

من  الألفاظ الّتي غيرّ الخطاب القرآنيّ من دلالتها تغييرا جذرياّ لم " النفاق"تعدّ لفظة 

جاهليّتهم، بالرّغم من القبس الّذي يربط بين المعنى اللّغوي الوضعي والدّلالة  يعهده العرب في

.الإسلاميّة الطارئة

مرةّ فعلا واسما، كانت كلّها ) 37(في متن الخطاب القرآني " النّفاق"تكرّرت لفظة 

لنّفاق فا«بالمعنى الشرعيّ الجديد، فالمنافق هو الشّخص الّذي يظهر الإسلام ويبطن الكفر، 

فعل المنافق، وهو الدّخول في الإسلام من وجه والخروج عنه من آخر، وقد نافق منافقة 

ونفاقا، وقد تكرّر في الحديث النفاق وما تصرّف منه اسما وفعلا، وهو اسم إسلامي لم تعرفه 

العرب بالمعنى المخصوص به، وهو الّذي يستر كفره، ويظهر إيمانه، وإن كان أصله في اللّغة 

، فالقرآن الكريم لم يستحدث هذه اللّفظة وإنمّا استعارها من معهود العرب في  2»عروفام

  .كلامهم

استعمل العرب لفظة النّفاق والمنافق في في كلامهم ووظفّوها في معان مختلفة، ولعلّ أبرز 

�Ǯ«معنى هو نافقاء اليربوع، وذلك  ǳ̄�ȄǸǈȇÂ��Ƣđ¦ŗƥ�ƢđƢƥ�Ëƾǈȇ�ËĽ�̈ǂǨƷ�ǂǨŹ�̧ ȂƥŚǳ¦�ËÀ¢

التراب الدّاماء، ثمّ يحفر حفرا آخر يقال له النّافقاء والنفقة والنفق، فلا ينفذها ولكنّه يحفرها 

�ƨǬǨǼǳ¦�§ ¦ǂƫÂ��ƢȀǼǷ�¼ǂǷÂ�ǾǇ¢ǂƥ�Ƣđǂǔǧ�� ƢǬǧƢǼǳ¦�ń¤�¦ƾǟ�ǾƟƢǠǏƢǬƥ�ǾȈǴǟ�ǀƻÉ¢�¦̄Ɯǧ��Ë¼ǂƫ�ËŕƷ

.366، ص 1جشور، التحریر والتنویر،محمد الطّاھر بن عا-)1
2

.431، ص26ج، تاج العروس، الزبیدي-)
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، وهذا من المعاني الأساسيّة للفظة النّفاق والمنافق في الجاهليّة، كما كان 1»يقال له الراهطاء

كان لهذه اللّفظة حضور في الشّعر العربي في الجاهليّة، بمعان مختلفة متباعدة في بعض 

  :الأحيان كقول لمرئ القيس 

ــــــــــــبحفـــــــــــــــاهن مـــــــــــــــن أنفـــــــــــــــاقهن كأنمّـــــــــــــــا 2حفــــــــــــاهن ودقّ مــــــــــــن عشــــــــــــيّ محلّ

2محلــّــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــب

:للتّعبير عن الشّيطان فقالكما استعاره بعضهم 

بعالمـــــــــــــــــــــــــــة بـــــــــــــــــــــــــــأخلاق الكـــــــــــــــــــــــــــرامومـــــــــــــــــــــا أمّ الـــــــــــــــــــــرّدين وإن أدلـــــــــــــــــــــت

3تنفّقنـــــــــــــــــــــــــاه بالحبـــــــــــــــــــــــــل التـــــــــــــــــــــــــواءمإذا الشّـــــــــــيطان قصـــــــــــع مـــــــــــن قفاهـــــــــــا

  :وفي نفس المعنى نجد أوس بن غلفاء الهجيمي يصف جيشا عظيما

إلى أجلـــــــــــــــــــى إلى ضـــــــــــــــــــلع الرّجـــــــــــــــــــامجلبنــــــــــا الخيــــــــــل مــــــــــن جنــــــــــبي أريــــــــــك

4شــــــــــــديد الأســــــــــــر للأعــــــــــــداء حــــــــــــاممتّفــــــــــــــــق الحــــــــــــــــرّ إن مجـــــــــــــــــردبكــــــــــــــــلّ 

�Ëƪ"النّفاق"وعند تفحص هذه المعاني الّتي تداولها العرب للفظة ّ  Ť�ȏ�ƢËĔ¢�ƾų�ƨËȈǴǿƢŪ¦�Ŀ

بصلة قويةّ للمعنى الإسلاميّ الطارئ الجديد، ومن هنا يتأكّد الحكم بأنّ القرآن الكريم غيرّ 

تغييرا جذرياّ، وقد حاول العلماء ربط صلة بين المعنى الشرعي لهذه "النّفاق"من دلالة لفظة 

اللّفظة والمعاني الّتي كانت متداولة في الجاهلية، ونقلوا في الاعتلال لسبب تتسمية المنافق 

:منافقا، وظهر من مجموع العلل ثلاثة

1
.4508ص ابن منظور، لسان العرب،-)

2
98امرؤ القیس، الدّیوان، ص-)

.432، ص26ج، تاج العروس،الزبیدي--)3
.433، ص 26المرجع نفسھ، ج-)4
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النفق وهو السّرب، أنهّ سمّي بذلك لأنهّ يستر كفره ويغيّبه فشبّه بالّذي يدخل في :أحدها«

  .يستتر فيه

.أنهّ نافق كاليربوع، فشبّه به؛ لأنهّ يخرج من الإيمان من غير الوجه الّذي يدخل فيه: والآخر

أنهّ سمّي به لإظهار غير ما يضمر تشبيها باليربوع، فكذلك المنافق ظاهره إيمان : والثالث

:، ومن ذلك قول الشّاعر1»وباطنه كفر

ــــــــــــــــه نفــــــــــــــــقمحزنـــــــــــــــــةللمــــــــــــــــؤمنين أمــــــــــــــــور غــــــــــــــــير  2وللمنــــــــــــــــافق ســــــــــــــــرّ دون

.أي؛ سرّ يخرج منه إلى غير الإسلام

﴿: قال االله تعالى في كتابه العزيز          

            

        

             

          ﴾3

في هذه الآية يذكر مفهوم النّفاق للمرةّ الأولى في الخطاب القرآني، وبحكم ذلك ، فقد 

�ǽǀđ�¦ȂǨǐËƬȇ�À¢�Ƕđ�°ƾŸ�ǺǷ�ȄǴǟ�ƨǳ¦Ëƾǳ¦�ƶǷȐŭ¦�Ȅǘǟ¢�Â¢��¼ƢǨËǼǳ¦�ƨǜǨǳ�ǺǷ�®¦ǂŭ¦�ǲËǴƷ

�Ëǳ¦�ǶȀǧ��¿Ƣđȍ¦�ƢȀȈǳ¤�§ ËǂǈƬȇ�ȏ�ËŕƷ�̈ƾȇƾŪ¦�ƨǳȏËƾǳ¦�®ƢǠƥ¢�®ËƾŹ�ƨȇȉ¦�ǽǀǿ�ȆǨǧ��ƨǨǐǳ¦ ذين

.يدّعون ما ليس فيهم ، يقولون ويظهرون أمرا بينما يبطنون

.432،ص26ج، تاج العروس، الزبیدي-)1
.178، ص5جالفراھیدي، معجم العین،الخلیل-)2
.167/168:سورة آل عمران، الآیة-)3
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بصورة دقيقة في الخطاب القرآني خاصّة في تلك السّور الّتي نجد "النّفاق"كان تواتر لفظة      

في كل من سورة " النّفاق"هذه اللّفظة قد تكرّرت بنسقيّة ملفتة، فقد ذكرت لفظة 

(النّساء- الأحزاب( عدنا إلى الموضوع العام الّذي تدور في فلكه هذه السّور مرات، وإذا)6)

�ƢȀȈǧ�ƨǜǨËǴǳ¦�ǽǀǿ�©°ǂǰƫ�ŖËǳ¦�ƨƥȂËƬǳ¦�̈°ȂǇ�ƢǸȈǇ�ȏ��Ǿǟ¦ȂǻƘƥ�¼ƢǨǼǳ¦�ŀƢǠƫ�ƢËĔ¢�ƾƴǼǇ)10(

¦�śǬǧƢǼŭ¦�§ȂǴǫ�Ŀ�©ǂǨƷ�ƢËĔƘǯ��̈ǂǧƢū:مرات، هذه السّورة الّتي لقّبها الحسن البصري بــــــــ

¦�śǬǧƢǼŭ¦�©¦°Ȃǟ�©°ƢƯ¢�ƢËĔȋ��̈Śưŭ:لمسلمين، والّتي تسمّى أيضا بــــــــمن النّفاق فأظهرته ل

¦ǂǇ¢�Ǻǟ�©ǂưǠƥ�ƢËĔȋ��̈ǂưǠƦŭ¦°�:وأظهرته، وعن بن عباس رضي االله عنهما أنهّ سماّها بـــــــــ

��ƢĔƢǰǷ�ǺǷ�ƢȀƬƳǂƻ¢�Ä¢�śǬǧƢǼŭ¦» فيرى المرء صورة المنافقين وهم ينخذلون عن نصرة

في مواقف الشّدّة والبأس، ثمّ يراهم وهم يخوضون في الأحاديث الّتي تثير الشّكّ المسلمين 

والاضطراب في القلوب، ومواقفهم من غزوات أحد والخنذق وتبوك معروفة، وهم لهذا كانوا 

�Ǧ Ǽǯ�Ŀ�Ǌ ȈǠȇÂ�ǾƫÂ¦ƾǟ�ŗǈȇ�ËȆǴƻ¦®�ËÂƾǟ�ǶËĔȋ��śǯǂǌŭ¦Â�°ƢËǨǰǳ¦�ǺǷ�śǸǴǈŭ¦�ȄǴǟ�ǂǘƻ¢

ن على ما لا يطلّع عليه العدوّ البعيد، فيكونون بذلك عونا وعينا لأعداء االله المسلمين فيطلّعو 

من كفار مكّة ومشركي العرب، وهم كذلك دائما، ولذلك جعلهم االله أشدّ الفئات 

﴿:، مصداقا لقوله تعالى1»خطرا        ﴾2 ،

﴿:وقوله تعالى أيضا في إيذان صريح بالمكانة الحقيقيّة لهذه الفئة       

       ﴾
الطبّق «، والدّرك الأسفل هو 3

�ƢËĔȋ�Ǯ ǳǀƥ�ƪ ȈËũ��©Ƣǯ°®�ǞƦǇ�°ƢËǼǳ¦Â��ǶËǼȀƳ�ǂǠǫ�Ŀ�ÄǀËǳ¦ متداركة متتابعة بعضها فوق

لأنهّ مثله في الكفر وضمّ إلى  :لم المنافق أشدّ عذابا من الكافر؟، قلت:بعض، فإذا قلت

، فكان أسوء من الكافر والمشرك تصريحا بمقت 4»كفره الاستهزاء بالإسلام وأهله ومدارجهم

.الأخلاق الإسلامية لظاهرة النّفاق بكلّ أنواعه

.267صعر ولغة القرآن الكریم،عودة خلیل عودة، التّطوّر الدّلالي بین لغة الشّ -)1
.138:سورة النّساء، الآیة-)2
.145:سورة النّساء،، الآیة-)3
.168، ص2جالزمخشري، الكشّاف، -)4
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تعدّ مؤشرا على اهتزاز الشّخصيّة وأمراض "النّفاق"لقرآنيّ أنّ صفة أظهر الخطاب ا      

النّفس لعدم قدرة الإنسان فيها على التعبير عن توجهه الدّيني الصّريح، قال االله تعالى في هذا 

﴿:السّياق التّصويري        

              

﴾
1

يفعلون ما يفعل ) يخادعون االله(«تصوّر هذه الآية الحرب الّتي تتّقد في نفوسهم، فنجدهم 

�Ƥ) وهو خادعهم(المخادع من إظهار الإيمان وإبطان الكفر،  ǳƢǤǳ¦�ǲǠǨȇ�ƢǷ�Ƕđ�ǲǟƢǧ�ȂǿÂ

في الخداع حيث يتركهم معصومي الدّماء والأموال في الدّنيا وأعدّ لهم الدّرك الأسفل من النّار 

ورعب دائم، والخادع اسم في الآخرة، ولم يخلهم في العاجل من فضيحة وإجلال بأس ونقمة

، وقد أظهر الخطاب القرآنيّ صفة 2»فاعل من خادعته فخدعته إذا غلبته وكنت أخدع منه 

النّفاق الاجتماعي في أكمل صورها، فألصق بمن يتّصف به بالمذبذب في قوله تعالى في الآية 

﴿:الّتي تلي الآية السّابقة             

        ﴾
��¢�ƨǴǰǌǷ�ÀȂǻƢǠȇ�ǶËĔ¢�Ä)مذبذبين(، 3

انتماء، ومشكلة الوجود ضمن جماعة روحية يتقاسمون معها ميولهم الدّينيّة، وهذا أظهر ما 

.الانضمام إلى أيّ طرفيكون الضّياع النّفسي للمنافق، فلا يمكنهم 

نحصل على نسقيّة فريدة إذا جمعنا الآيات الّتي تصف المنافقين في سورة النّساء، ستتكوَّن 

:لدينا قطع الصّورة الفسيفسائيّة الّتي تجلِّي المنافقين

.142:سورة النّساء، الآیة-)1
2

167، ص 2جالزمخشري، الكشّاف، -)
.143:سورة النّساء، الآیة-)3
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﴿:الصدّ عن كلام االله*          

    ﴾1

﴿:يعانون الضلال والضياع من االله*        

             ﴾2

﴿:ينتظرهم عذاب شديد*       ﴾3﴿ 

               

             

          ﴾4 ﴿     

             ﴾5

﴿:مخادعون بالفطرة *       

              

﴾
6

:الفرق بين المنافق والفاسق-)1.4.3

.61:السورة نفسھا، الآیة-)1
.88:السورة نفسھا، الآیة-)2
138:السورة نفسھا، الآیة-)3
.140:سورة النّساء، الآیة-)4
.145:النّساء، الآیةسورة -)5
.142:السورة نفسھا، الآیة-)6
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كان لزاما على المذاهب الكلامية أن تضبط الفروق الجوهرية بين كلّ من الفاسق والمنافق، 

فكان كلّ منهما مستحقّا للذمّ ، ولكن هذا لا يعني أن يشارك الفاسق المنافق في الاسم، 

فمعلوم أنهّ يشارك الكافر في ذلك ثمّ لا يسمّى كافرا، وبعد فإنهّ لا يستحقّ الذمّ والعقاب «

لى الحدّ الّذي يستحقّه المنافق، وأيضا فإنّ المنافق إجراء أحكام الكفرة عليه إذا عُلم نفاقه ع

.، فلا يستويان في الحكم ذاته 1»وليس كذلك صاحب الكبيرة 

:رصد إحصائي-)3.2.2

السورة التّي وردت فيها ورقم الآيةاللّفظة

)101(سورة التوبة *النّفاق

)97)(77(التوبة *نفاقا

المنافقون

المنافقين

المنافقات

)140(النّساء)*138(النّساء )*88(النّساء )*61(ءالنّسا)*101(التوبة *

)11(العنكبوت)*73(التوبة)*68(التوبة)*67(التوبة)*145(النّساء)*142(النساء*

الأنفال ) *9(التحريم)*8) (7) (1(المنافقون)*6(الفتح)*73(الأحزاب*

  )13(الحديد)*60) (12(الأحزاب) *64(التوبة)*49(

*167(آل عمران نافقوا )11(الحشر )

1
.717ص صول الخمسة، القاضي عبد الجبار ، شرح الأ-)
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ــــــةــــاتمــــــخ
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بعد التّتبّع للتّغير الدّلالي العميق في متن الخطاب القرآني، فنجد أن هذا التّغيرّ وإن كان على 

مستوى المعنى فقط إلاّ أنهّ ألقى بظلاله على كلّ مستويات اللّغة والحياة، والمفاهيم الرئيسة الّتي 

ǿ�Ƣđ�«ǂƻ�ŖËǳ¦�ƲƟƢƬǼǳ¦�ǺǷÂ���ȆǷȐǇȍ¦�ǂǰǨǳ¦�Ŀ�̈Ë°Ƣǫ�©ƢǯȂǴǇ�ƪ ƸƦǏ¢ذا العمل:  

أحيا الخطاب القرآني بعض الألفاظ عن طريق تغيير دلالتها؛ حيث لم يكن لهذه الألفاظ .1

حضور في قاموس العرب اللّغوي، فلمّا غيٍّ الخطاب القرآني من دلالتها أصبح لها حضور قويّ 

"الفسق"و " التيمّم"وأصبحت من المفاهيم الأساسيّة على غرار 

ين الدّلالة الجديدة للكلمة والدلالة الوضعية القديمة؛ أي أنّ هذا لم يقطع الخطاب القرآني ب.2

التّغيرّ لم يكن جذريا، وإنمّا هناك دائما علاقة بين المعنيين، بحيث أنهّ عندما يغيرّ القرآن الكريم 

.من دلالة لفظة ما يتركها دائما في مجالها الدّلالي العام

رآن الكريم دلالات نفسية عميقة، كان الهدف منها هو يحمل التّغيرّ الدّلالي الّذي جاء به الق.3

.التّأثير في المسلمين عن طريق التأثير في مشاعره الإنسانية

أحدث التغيرّ الدّلالي نشاطا فكريا عميقا في فترة من فترات الحضارة الإسلامية، وأثار جدلا .4

يدلّ على ى شيء فإنهّدلّ علعميقا وصل إلى حد التّكتّل في فرق فكرية وكلامية، وهذا إن 

حيوية التجديد الّذي أحدثه القرآن الكريم، وقدرته على التّجسّد في تمظهرات مختلفة تدفع 

الأذهان إلى التفكير والبحث العميق المركّز

غيض  إلاّ  هيإنّ هذه الدّلالات الّتي وضع البحث عليها يده، وأخرجها في هذه الحلّة ما وبعد، 

��ËǶǯ�ń¤�ƢƳƢƬŰ�¾¦Ǆȇ�ȏ�ȆưƸƦǳ¦�¾ƢĐ¦�¦ǀǿ�ËÀ¢�ƾËǯƚǻ�ƢǸƟ¦ƾǧالتي يحملها القرآن الكريم، من فيض المعاني 

كبير من الدّراسات الدّلاليّة والبلاغيّة والفكرية العميقة من أجل محاولة الإحاطة بالإعجاز البياني 

.للقرآن الكريم، فنرجو أن نكون قد وفيّنا للموضوع حقه

﴾وَآَخِرُ دَعْوَاهُمْ أَنِ الحَمْدُ للَِّهِ رَبِّ العَالَمِينْ ﴿الصالحين في جنة النعيم  وآخر دعوانا دعوى      
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  .القرآن الكريم برواية ورش عن نافع

الأثير، ضياء الدين، المثل السائر في أدب الكاتب والشاعر، تح أحمد الحوفي، بدوي طبانة، دار  ابن)1

.النهضة، القاهرة، د ت

.1998، 5، علم الدلالة، دار عالم الكتب، القاهرة، طاحمد مختار عمر)2

3(�ƨǤËǴǳ¦�Ƥ ȇǀē���°ȂǐǼǷ�Ȃƥ¢�Äǂǿ±ȋ¦ عبد السلام هارون، الدار المصرية للتّأليف والترّجمة، مصر: تح

هلموت ريتر، دار النشر  :الأشعري، أبو الحسن، مقالات الإسلاميين واختلاف المصلين، تصح)4

.4كلاوس ليفيشتراوس، برلين، ط

محمد محمد حسين، المكتب الشرقي للنشر والتوزيع، بيروت، :الأعشى، الديوان، شرح وتعليق)5

الألوسي البغدادي، روح المعاني في تفسير القرآن الكريم والسبع المثاني، دار إحياء التراث العربي، )6

.بيروت، دت

صميغي للنشر والتوزيع، الشيخ عبد الرّزاق عفيفي، دار ال:الإحكام في أصول الأحكام، تعالآمدي، )7

.2003، 1الريّاض، ط

.2004، 2عبد الرحمن المصطاوي، دار المعرفة، لبنان، ط:امرؤ القيس، الديوان، شرح)8

.5،1984المكتبة الأنجلو مصرية، مصر، طإبراهيم أنيس ، دلالة الألفاظ ، )9

1993، 1، ط،العربية تطور وتاريخ ، مكتبة المعارف ، بيروت ، لبنانإبراهيم السامرائي، )10

محمد عبد الرحمن المرعشلي، دار إحياء التراث، :البيضاوي،أنوار التنزيل وأسرار التأويل، تقديم)11

 .لبنان

مصطفى الشيخ مصطفى، مؤسسة ناشرون، :منهاج الوصول إلى علم الأصول،  تعالبيضاوي،)12

.1، طدمشق

، 1بي،دار الحوار للنشر والتوزيع، سورية، طدتامر سلوم، نظرية اللّغة والجمال في النّقد الأ)13

1983.

مكتبة لبنان علي دحروج، :محمد علي ، كشاف اصطلاحات الفنون والعلوم، تحالتّهنّاوي )14

.1996ناشرون، لبنان، 

.1994، دار الثقافة ، المغرب ، تمام حسان ، اللغة العربية مبناها ومعناها)15

.1993، 1، عالم الكتب ، لبنان، طتمام الحسّان، البيان في روائع القرآن)16
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.1955أبو تمام الطائي،ديوان الحماسة،مكتبة محمد علي صبيح، القاهرة، )17

سعد الدين ، مختصر السعد على شرح التلخيص ،دار الكتب العلمية، بيروت ، لبنان ، فتزاني االت)18

 .دط.دت

�ǂǐǷ�ƨǔĔ�°¦®��ǂƟƢǈǳ¦�ǲưŭ¦�ȄǴǟ�ǂƟ¦ƾǳ¦�Ǯالحابن أبي )19 ǴǨǳ¦��ƾȇƾǂ̈ǿƢǬǳ¦���ǂǌǼǳ¦Â�ƨǟƢƦǘǴǳ.

.1988، 1أسرار البلاغة ، دار الكتب العلمية، بيروت ، لبنان ،طعبد القاهر،الجرجاني ،)20

.علي النجار ، دار الكتب العلمية، بيروت ، لبنان.الخصائص ، تحأبو الفتح،بن جني ،ا)21

22(�ŉǂǰǳ¦�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ�±ƢĐ¦Â�ƨǬȈǬū¦�Ƥ ȈǳƢǇ¢�Ƥ ȈƦǟ�ƨȇ°ȂƷ–دار قرطبة للنّشر - سورة الكهف نموذجا،

.2012، 2والتوزيع، الجزائر، ط

توفرت لي نسخة بدون دار نشر أو محقق وبدون ترقيم .(محمد بن أحمد ، مفاتيح العلومالخوارزمي )23

 .)للصفحات

.1منير بعلبكي، دار العلم للملايين، بيروت ،طرمزي .، جمهرة اللغة، تحأبو بكر  دريدبن )24

، 1طباعة والنشر، لبنان، ط، التفسير الكبير ومفاتيح الغيب، دار الفكر للفخر الدين  الراّزي)25

1981.

سليمان الأشقر، وزارة الشؤون :بدر الدين ، البحر المحيط في أصول الفقه، مراجعةالزركشي )26

.2،1992الدّينيّة، الكويت، ط

:جار االله ، الكشاف عن حقائق غوامض التنزيل وعيون الأقاويل في وجوه التأويل، تحالزمخشري )27

.1998، 1عادل أحمد عبد الموجود، علي محمد معوض،  مكتبة العبيكان، الرياض، ط

ÂŚƥ���ƨȈǸǴǠǳ¦�Ƥ©���السبكي )28 Ƭǰǳ¦�°¦®���¬ƢƬǨŭ¦�ǎ ȈƼǴƫ�¬ǂǋ�Ŀ�¬¦ǂǧȋ¦�² Âǂǟ���Ǻȇƾǳ¦� Ƣđ

 .دطلبنان، دت ، 

عبد اللّه محمود محمد عمر، :الأنصاري اللكنوي، فواتح الرّحموت، ،تصحيح محمد  السّلهاوي)29

.2002، 1العلمية، بيروت، لبنان، طدار الكتب 

عبد اللّه محمود محمد عمر، دار :، شرح مسلم الثبّوت، ،تصحيحعبد الشكور السّلهاوي)30

.2002، 1الكتب العلمية، بيروت، لبنان، ط

د عبد الغفار،التصور اللغوي عند علماء أصول الفقه، دار المعرفة الجامعية، مصر، سيد أحم)31

1996.

.1987، 13رآن، دار الشروق، مصر، طسيّد قطب ، في ظلال الق)32
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محمد جاد المولى بك،أبو الفضل .جلال الدين ، المزهر في علوم العربية وأنواعها،تحالسيوطي )33

.3اث ، مصر ، طد البجاوي،دار التر إبراهيم، علي محم

، الخبر، مشهور بن حسن آل سلمان، دار ابن عفار:الشاطبي، الموافقات، ضبط وتقديم)34

.1997، 1السعودية، ط

الشهرستاني، الملل والنحل)35

شري،دار سامي بن العربي الأ:الشوكاني، إرشاد الفحول إلى تحقيق الحقّ من علم الأصول، تح)36

.1،2000الفضيلة،الرياض، ط

، 1روق الدّولية، القاهرة، طواني، لسان القرآن ومستقبل الأمة القطب، مكتبة الشّ طه جابر العل)37

2006.

، 2صلاح عبد الفتاح الخالدي، مفاتيح التعامل مع القرآن الكريم، دار القلم، دمشق، ط)38

1994.

صلاح عبد الفتاح الخالدي، إعجاز القرآن البياني ودلائل مصدره الرباني، دار عمار، عمان، )39

2008.

عبد الفتّاح لاشين، صفاء الكلمة، دار المريخ للنّشر والتّوزيع، الرياض، المملكة العربية السّعوديةّ، )40

1983.

.1997عبد الرحمن بدوي، مذاهب الإسلاميين، دار العلم للملايين، بيروت، لبنان، )41

.1986عبد السلام المسدي،اللسانيات وأسسها المعرفية،دار النشر التونسية،أوت )42

، 2، الدار العربية للكتاب، طالسلام المسدي ن التفكير اللساني في الحضارة العربيةعبد )43

1986.

.1997عبد الكريم محمد حسن الجبل، علم الدلالة، دار المعرفة الجامعية، بيروت،)44

عبد السلام عبد الشافي محمد، دار الكتب :ابن عطيّة، المحرّر الوجيز في تفسير كتاب العزيز، تح)45

.1،2001بيروت، طلمية،الع

1،ط1رية، بيروت ،لبنان، جعبد الحميد الهنداوي، المكتبة العص.العلوي اليمني، الطراز، تح)46

،2002.

47(¶��ǂǐǷ��Ǟȇ±ȂƬǳ¦Â�ƨǟƢƦǘǴǳ�ǂǐǷ�ƨǔĔ�°¦®�ƨǤǴǳ¦�ǾǬǧ�Ŀ¦Â�ƾƷ¦Ȃǳ¦�ƾƦǟ�ȆǴǟ2 ،2004.
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- دراسة مقارنة-الكريمعودة خليل أبو عودة، التطور الدّلالي بين لغة الشعر الجاهلي ولغة القرآن )48

.1985، 1، مكتبة المنار، الأردن، ط

، 1البشريةّ، دار، الأردن، طعيسى إبراهيم اللوباني، الإعجاز القرآني في التعامل مع النّفس )49

2009.

حمزة بن زهير حافظ، الجامعة الاسلامية، :المستصفى في علم الأصول، تحأبو حامد، الغزالي)50

،دت، دط3المدينة المنورة، ج

عبد الكريم عثمان، مكتبة وهبة للنشر، دت، :القاضي عبد الجبار، شرح الأصول الخمسة، تح)51

 .دط

.1994، 1محمّد حجّي، دار الغرب الاسلامي، ط:القرافي الذّخيرة، تح)52

علمية ، بيروت ، إبراهيم شمس الدين ، دار الكتب ال.يضاح في علوم البلاغة ،تحالقزويني، الإ)53

.2003، 1لبنان،ط

محمد أبو عمشة،مركز البحث العلمي وإحياء الترّاث :الكلذواني، التّمهيد في أصول الفقه تح)54

.1985، 1الإسلامي، ط

عدنان درويش،محمد المصري .تحالكفوي ، الكليات معجم في المصطلحات والفروق اللغوية، ))55

.1998، مؤسسة الرسالة،بيروت،لبنان،

ر الفكر المعاصر، لبنان ، دت، دطمالك بن نبي، الظاهرة القرآنية، دا)56

.، دار القلم، الكويت، دت، دط-نظرات جديدة في القرآن الكريم–محمّد دراّز، النبأ العظيم )57

.1984التونسية للنشر والتوزيع، تونس، محمد الطاهر بن عاشور، التحرير والتنوير،الدار )58

محمد سلامة حسين، الإعجاز البلاغي في القرآن الكريم، دار الآفاق العربية، مصر، )59

.،1،2002ط

.كتب والمكتبات، مصر، دت، دطمحمّد متولي الشعراوي، معجزة القرآن ، دار ال)60

، دار المدار الإسلامي، -العربيةأنظمة الدلالة في –محمد محمد يونس علي ، المعنى وظلال المعنى )61

2007.

.، دت2محمد المبارك ، فقه اللغة وخصائص العربية، دار الفكر للطباعة والنشر والتوزيع، ط)62

.2006، 3، المركز الثقافي العربي، المغرب ط-تنظير وإنجاز-محمد مفتاح، دينامية النّص)63

64(��ĺ®ȋ¦�ƾǬǼǳ¦�̈ǂǯ¦̄��Ƥ Ǵǘŭ¦�ƾƦǟ�ƾǸŰưǴǳ�ȄǴǟȋ¦�ǆ ǴĐ¦¶��ƨǧƢǬ2 ،2008.
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.محمود تيمور،مشكلات اللغة العربية،مكتبة الآداب و مطبعتها، دت،دط)65

دار المؤرخ ، -دراسة تطبيقيّة في القرآن الكريم-محمود حسين علي الصّغير، تطوّر البحث الدّلالي)66

.العربي، بيروت، لبنان

 .دط محمود السعران ، علم اللّغة ، دار النهضة العربية ،بيروت ، لبنان ،)67

محمود عباس عبد الواحد، قراءة النّص وجمالية التّلقي بين المذاهب الغربيّة الحديثة وتراثنا النقدي )68

.1996، 1، دار الفكر العربي، مصر، ط-دراسة مقارنة–

.5مصطفى محمود، من أسرار القرآن الكريم، دار المعارف، مصر، ط)69

.دط، دتمصطفى محمود، القرآن كائن حيّ، دار المعارف، مصر،)70

محمد الزحيلي، فريد حماد، مكتبة العبيكان، :بن النّجارمحمد بن أحمد، شرح الكوكب المنير، تح)71

1993.

الهيئة المصرية العامة للكتاب، –دراسات في علوم القرآن -نصر حامد أبو زيد، مفهوم النّص)72

.1990مصر، 

، -¦ƨǳǄƬǠŭ¦�ƾǼǟ�À¡ǂǬǳ¦�Ŀ�±ƢĐدراسة في قضية - نصر حامد أبو زيد، الاتجاه العقلي في التّفسير)73

.1996، 3المركز الثقّافي العربي، المغرب، ط

، -الفكر الديني بين إرادة المعرفة وإرادة الهيمنة–نصر حامد أبو زيد،النّص، السّلطة ،الحقيقة )74

.1995، 1قافي الاسلامي، المغرب، طالمركز الث

�ƨǧƢǬưǴǳ�řǗȂǳ¦�ǆعبد الك: الزبيدي، تاج العروس من جواهر القاموس، تح)75 ǴĐ¦�ÄÂƢƥǄǠǳ¦�ŉǂ

.2، ط1987والفنون والآداب، الكويت، 

:الكتب المترجمة

هلال : ، تر-علم دلالة الرؤية القرآنية للعالم- توشيهيكو إيزوتشو، االله والإنسان في القرآن)76

2007، بيروت، 1محمد الجهاد، مركز دراسات الوحدة العربية، ط

و السياق،تر عباس صادق ، دار الشؤون الثقافية العامة جون لاينز، اللغة و المعنى )77

.1987،العراق، 

محمد القصاص ، مكتبة الأنجاو -عبد الحميد الدواخلي.جوزيف فندريس،اللغة ،تر)78

.1950مصرية، القاهرة،
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محمد كمال بشر ، مكتبة الشباب ،دط ، دت .ستيف أولمان ، دور الكمة في اللغة ،تر)79

.

:الرسائل الجامعيّة

الخير السلفاوي، البعد التداولي في البلاغة العربية من خلال مفتاح العلوم للسكاكي،  أم)80

.2009مذكرة تخرج لنيل شهادة الماجستير، كلية قاصدي مرباح، ورقلة ، الجزائر ، 

 الإجراءاتبحث في -طاهري حليمة، آليات التعليل ووجوه التأويل لدى الأصوليين)81

بحث مقدّم لنيل شهادة الماجستير، سيدي بلعباس، ،- التطبيقية لدى علماء الأصول

2007/2008.

دراسة نظريةّ وتطبيقيّة من –، السياق القرآني وأثره في التفسير عبد الرحمن عبد االله سرور)82

، رسالة مقدمة لنيل شهادة الماجستير في التفسير وعلوم القرآن، جامعة - خلال تفسير ابن كثير

.2008أم القرى، السعودية، 

دراسة -خالد توفيق مزعل الحسناوي، الأنساق الأسلوبية المهيمنة على السّور القرآنية)83

، رسالة مقدّمة لنيل شهادة دكتوراه فلسفة اللّغة، جامعة الكوفة، -تطبيقية على السّور المكّيّة

.2012العراق، 

حة مقدمة جنان منصور كاظم الجبوري، التّطوّر الدّلالي للألفاظ في النّص القرآني، أطرو )84

.2005لنيل شهادة الدكتوراه ، جامعة بغداد، كلية البنات ابن رشد، 

علي حاتم حسن، البحث الدلالي عند المعتزلة، رسالة دكتوراه مقدمة إلى كلّية التربية، )85

جامعة المستنصرة، فلسطين

©ȐĐ¦Â�©Ƣȇ°Âƾǳ¦:

.06،2009ية ،العدد حاتم علو الطائي،نشاة اللغة العربية وأهميتها،مجلة دراسات تربو )86

87(���ŅƢȇ®�ƨǠǷƢƳ���ƶƬǨǳ¦�ƨǴů��ƨȇȂǤǴǳ¦Â�ƨȈǴǬǠǳ¦�śƬǬȈǬū¦�śƥ�±ƢĐ¦���³ ÂƢȀǷ�ƾŧ¢�ǺǈƷ

.2006،  27العدد 

خديجة عيشل، الدّلالة بين المفهوم واشكالية فهم النّص، مجلة الأثر الأدبي، )88

.2010، جانفي 17ورقلة،الجزائر،العدد
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الدلالي في الفنون البلاغية، مجلة القادسية للآداب والعلوم سعاد شاكر شناوة ، المستوى )89

.3�ƾǴĐ¦��6 ،2007التربوية ،العدد

90(�ƨËǴĐ¦���ĿǂǠŭ¦�ǾǈȈǇƘƬǳÂ�ÀƢǈǻȍ¦�ƨǬǴŬ�̈°ÂǂǓ�̈ËȂƦǼǳ¦��ǲǔǧ�řƥ�Ä®ǂǯ�ƾȈǸū¦�ƾƦǟ

®ƾǠǳ¦��² ®Ƣǈǳ¦�ƾǴĐ¦��ƨȈǷȐǇȍ¦�©ƢǇ¦°Ëƾǳ¦�Ŀ�ƨȈǻ®°ȋ¦2،1431م2010/هـ.

- الراجحي، الإعجاز اللّغوي في ألفاظ الترادف من القرآن الكريم، علي بن عبد االله)91

دراسة تطبيقية في لفظتي الشّك والريّب، مجلّة العلوم العربية والإنسانية، جامعة القصيم، 

�ƾËǴĐ¦��ƨȇ®ȂǠËǈǳ¦02 2009، يناير 01، العدد.

قرى لعلوم الشريعة عليان بن محمد الخازمي، علم الدلالة عند العرب، مجلة  جامعة أم ال)92

«���Ƣđ¦®¡�Â�ƨȈƥǂǠǳ¦�ƨǤǴǳ¦Â15 1424،جمادى الثانية 27، عدد.

عماد عبد يحيى الجيالي ، أشواق محمد إسماعيل ، الاقتضاء التداولي و أبعاده الخطابية في )93

�ƾǴĐ¦���ƨȈǻƢǈǻȍ¦�¿ȂǴǠǴǳ�ƪ ȇǂǰƫ�ƨǠǷƢƳ�ƨǴů���À¡ǂǬǳ¦�Ƥ Ȉǯ¦ǂƫ152008، جانفي 1، العدد.

حمبلي، ملامح التجديد في منهج البحث البلاغي عند عبد القاهر الجرجاني ، مجلة فاتح )94

.2014، جانفي 19الأثر،ورقلة، الجزائر ،العدد 

، مجلة -دراسة قرآنيّة-محمد عبد اللّطيف رجب عبد العاطي، السّجود وآثاره النّفسيّة)95

، 2006�ƾËǴĐ¦��3يونيو -هـ 1427لى ,جامعة الشّارقة للعلوم الشّرعيّة والإنسانية، جمادى ال

 .2العدد 

شريعة محمد فريد صالح أبو هزيم، منهج القرآن الكريم في التّدرج وأثره في التغيير، مجلّة ال)96

�ƾËǴĐ¦��ƨËȈǷȐǇȍ¦22 2007، سبتمبر 70، العدد.

مراد حميد عبد االله، تطور دلالة المفردات المحدثة في النّص اللّغوي، مجلّة الخليج العربي، )97

�ƾËǴĐ¦40 2012، سنة )2-1(، العدد.

 الإنسانيةنوار العبيديّ، الدّليل اللّغوي وعلاقته بالمعنى عند الراّزي، مجلة العلوم )98

.2010، جوان 07، جامعة محمد خيضر، بسكرة، الجزائر، العددوالاجتماعية

يوسف زرفة ، القاعدة والذوق في بلاغة السكاكي، مجلة الجامعة الإسلامية ، غزة ، )99

.1999، يناير �ƾǴĐ¦��7 1العدد
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:الملتقيات والمؤتمرات

أحمد يوسف سلمان، الإعجاز التشريعي لنظام الميراث في القرآن الكريم وأثره الاقتصادي )100

والاجتماعين المؤتمر العالمي الثامن للإعجاز العلمي في القرآن والسنّة، الكويت، المنعقد من 

 .هـ 1427ذي القعدة8غلى 5

الملتقى الدولي الثالث عبد السلام المسدي ،اللغة بين المعيار و الاستعمال ،مقال في )101

06،1986للسانيات ،سلسلة اللسانيات، الجامعة التونسية، العدد 
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مقـــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــــدمة

- 1...........................(- الأسباب والمستويات–اللّغة وتغيرّ الدّلالة :المدخل

23(

في الدّرس البلاغي الحقائق العرفية والشّرعية :الفصل الأوّل

)86-24..(.........والأصولي

  25........................................................................التوطئة*

  28........................................مفهوم الحقيقة وأقسامها عند البلاغيين- )1

  28:.....................................وأقسامها عند البلاغيينمفهوم الحقيقة - )1.1

  30............................مفهوم الحقيقة عند أبي القاهر الجرجاني-)1.1.1       

32.........................مفهوم الحقيقة عند أبي يعقوب السّكّاكي-)2.1.1

  36..............................د الخطيب القزوينيمفهوم الحقيقة عن -)1.1.3       

  39................................مفهوم الحقيقة عند بلاغيين آخرين - )4.1.1      

  43...............................................أقسام الحقيقة عند البلاغيين- )1.2

44....................................................الحقيقة اللّغوية-)1.2.1

  45....................................................الحقيقة العرفية-)2.2.1     

  47.....................................العرفية العامة- )1.2.2.1                    

  48.....................................العرفية الخاصة-)2.2.2.1                   

  49...................................مفهوم الحقيقة وأقسامها عند علماء الأصول- )2

  51.........................................مفهوم الحقيقة عند الأصوليين-)1.2     
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  53........................مفهوم الحقيقة عند أبي الحسين البصري-)1.1.2            

  57.........................مفهوم الحقيقة عند فخر الدين الرازي -)2.1.2           

  60.................................مفهوم الحقيقة عند البيضاوي -) 3.1.2          

  63...................................مفهوم الحقيقة عند الآمدي -)4.1.2          

  66............................مفهوم الحقيقة عند أصوليين آخرين-)5.1.2           

  70.............................................الحقيقة عند الأصوليينأقسام  - )2.2

  71...................................................غويةالحقيقة اللّ -)1.2.2

  73....................................................الحقيقة العرفية-)2.2.2     

1.2.2.2(-Ä±ƢĐ¦�ŘǠŭ¦Â�ĿǂǠǳ¦�¾ƢǸǠƬǇȏ¦�śƥ�¼ǂǨǳ¦.................75

76.........سياق في تحديد مقصدية الاستعمال اللّغويأهمية ال-)2.2.2.2              

  78....................................إمكان الحقيقة العرفية-)3.2.2.2             

  80............................................العرفية العامة-)4.2.2.2             

  81...........................................العرفية الخاصة- )5.2.2.2            

  81..............................................الحقيقة الشرعية والدينية-)3.2.2  

لالة في الخطاب الحقائق العرفية ومستويات الدّ :الفصل الثاني

  )192-88..(.........القرآني

88..................بين التّأصيل والتحليل الدّلالي لة العرفية في الخطاب القرآنيالدّلا-)1

  89....................................دلالة العرفية في الخطاب القرآنيخصوصية ال- )2

92......................مستويات التغيرّ الدّلالي للحقيقة العرفية في الخطاب القرآني-)3
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92................................................................الدّابة)1.3

  93"...................................الدابة"توسيع دلالة لفظة -)1.1.3            

94..............الدّابة تشمل كلّ ما يدب على الأرض)1.1.1.3

  100............والأرضالدابّة تشمل كلّ ما في السّماء )2.1.1.3

  105..ما على الأرض عدا الإنسانتشمل كلّ الدّواب )3.1.1.3

114".....................................دابةّ"تضييق دلالة لفظة )2.1.3           

  115.........تشمل الحيوانات الوحشية فقط" بةّدا"لفظة ) 1.2.1.3                    

  119..................تشمل الإنسان فقط" دابةّ"لفظة ) 2.2.1.3                    

123....................الدّابة تشمل حيوان واحد فقط)3.2.1.3

128......اب القرآني ونسقية تغيرّ دلالتهافي الخط" الدّابة"تواتر لفظة ) 3.1.3           

131..............................................................الريّب)2.3

132"......................................الريّب"توسيع دلالة لفظة )1.2.3        

133....ية للشّك في صحّة القرآن الكريمنفي العوامل المؤدّ )1.1.2.3

140......ؤدّية للشّك في صحّة يوم القيامةنفي العوامل الم) 2.1.2.3                    

  152........................................"ريب"تضييق دلالة لفظة )2.2.3       

160...........اب القرآني ونسقية تغيرّ دلالتهافي الخط" الريب"اتر لفظة تو )3.2.3      

  162................................................................الولد)3.3    

  162"........................................ولد"توسيع دلالة لفظة )1.3.3        

  163...................في باب المواريث" ولد"سيع لفظة تو  )1.1.3.3                 
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167........................للدّلالة على التّسوية في العجز)2.1.3.3

  173............................في وصف أحوال القيامة -)3.1.3.3                

  175.....................................الفتنةالتسوية في ) 4.1.3.3               

  179"......................................ولد"تضييق دلالة لفظة -)2.3.3        

179............................دّلالة على الذكّر فقطال -)1.2.3.3                

184..............................للدّلالة على الأنثى فقط)2.2.3.3

188...........القرآني ونسقية تغيرّ دلالتهافي الخطاب " ولد"تواتر لفظة )2.3.3        

الحقائق الشرعية ومستويات الدلالة في الخطاب : الفصل الثالث

)275-194..(....القرآني

194.........................لالة الوضعية والدّلالة الشرعيةالخطاب القرآني بين الدّ -)1

  195...................لقرآنيمستويات التغيرّ الدّلالي للحقيقة الشّرعيّة في الخطاب ا-)2

195...........................................................الصّلاة)1.2

  198................القرآنيعلى ضوء الخطاب " الصّلاة"نقل دلالة -)1.1.2           

  200..................الشعيرةعلى هذه " الصّلاة"سبب إطلاق لفظ ) 2.1.2          

201...............لفظة الصّلاة في الخطاب القرآنينسقيّة تواتر -)3.1.2

  208...............................................إحصائيرصد ) 4.1.2         

  209.............................................................الزكـــــــــــــــاة)2.2    

210........................رعية للزكّاة في الخطاب القرآنيالدّلالة الشّ -)1.2.2

213.........................لاة والزكّاة في الخطاب القرآنيية الصّ ثنائ-)2.2.2        
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218...........................الزكّاة-رصد إحصائي حول ثنائية الصّلاة)3.2.2

  222..................في الخطاب القرآني" الزكّاة"فظة الدّلالة الوضعيّة لل)4.2.2

طاب Ŭ¦�Ŀ�ƢēƢǬƬǌǷÂ" الزكاة"حول الدّلالة الوضعية للفظ  رصد إحصائي- )4.2.2      

  223........................................................................القرآني

  226.............................................................القنوت- )3.2   

  230................................................رصد إحصائي-)1.3.2       

231........................................................التيمّـــــــــــــم-)4.2

233".............................التيمّم"لشّرعية الجديدة للفظة الدّلالة ا-)1.4.2

  235...................................................رصد إحصائي-)2.4.2    

  237.........................................الحقائق الدينية في الخطاب القرآني-)03

  237........................................................الإيـــــــــــــمان -)1.3     

  237.............................................إحصائيرصد -)1.1.3           

  238......................................"الإيمان"مفهوم لفظة  -)2.1.3           

  239".........الإيمان: "يدة لـــالاختلافات المذهبيّة حول الدّلالة الجد-)3.1.3

  240..........................................ارجالخو -)1.3.1.3                   

  240..........................................المعتزلة-)2.3.1.3                   

  241.........................................الأشاعرة- )3.3.1.3                  

  242........................................ةالكرامي -)4.3.1.3                   

  242..............................حجج المعتزلة في إثبات طرحهم - )4.1.3         
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245...............................ردّ الأشاعرة على حجج المعتزلة-)5.1.3

  248......................"........الإيمان"سبب الخلاف في لفظة  -)6.1.3        

  249........................................................الكفـــــــــــــــــــــــــر - )2.3   

  249..............................................رصد إحصائي -)1.2.3        

  251.................................................مفهوم الكفر-)2.2.3        

  254..................................................أنواع الكفر -)3.2.3       

  255"...............الكفر"الدّلالة الجديدة لـــــ الاختلافات المذهبية حول- )4.2.3      

  256.........................................المعتزلة -)1.4.2.3                   

   256.......................................الأشاعرة -)2.4.2.3                   

  259................................................................الفسق - )3.3

  259..................................................رصد إحصائي -)1.3.3    

  260..................................................مفهوم الفسق -)2.3.3    

  262"..........الفسق"الدّلالة الجديدة للفظة  الاختلافات المذهبية حول -)3.3.3    

  263........................................المعتزلـــــــــــــــة - )1.3.3.3                 

  265...........................................الخوارج - )2.3.3.3                 

  267............................................الأشاعرة -)3.3.3.3              

  268......................................نموذج تطبيقي -)4.3.3.3               

269..............................................................النّفــــــــــــــــاق-)4.3

  274.....................................الفرق بين المنافق والفاسق- )   1.4.3      
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  275...................................................إحصائيرصد -)3.2.2    

  276........................................................................الخاتمة

  278.........................................................قائمة المصادر والمراجع

 287.......................................................................الفهرس


