

الفصل الثاني:

دراسة آيات تفسير القرآن بالقرآن من سورة هود.

الفصل الثاني: دراسة الآيات في تفسير القرآن بالقرآن من سورة هود.
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮔﮕ  ﮖ           ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ   ﮜ   ﮝ   ﮞ ﮟ       ﮠ    ﮡ  ﮢ   ﮣﮤ  ﮥ      ﮦ  ﮧ  ﮨ     ﮩ  ﮪ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسرون في معنى قوله تعالى: ﭽ ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚﭼ(
) على أقوال:

الأول: قالوا: فصلت بأن لا تعبدوا إلا الله، وبهذا يكون بيان التفصيل متصلاً به،
وممن قال به:

ابن جرير الطبري رحمه الله بقوله: « يقول تعالى ذكره: ثم فُصّلت بأن لا تعبدوا إلا الله وحده لا شريك له وتخلعوا الآلهة والأنداد، وبأن تستغفروا ربكم » (
).
وقال ابن كثير رحمه الله: «   ﭽ ﮠ    ﮡ  ﮢ   ﮣﭼ(
) أي: نزِّل هذا القرآن المحكم المفصل لعبادة الله وحده لا شريك له؛ كقوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ   ﭛ   ﭜ        ﭝ  ﭞ   ﭟﭼ(
)، وقال: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾ ﭼ » (
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « هذه الآية الكريمة فيها الدلالة الواضحة على أن الحكمة العظمى التي أُنزل القرآن من أجلها: هي أن يعبد الله جل وعلا وحده، ولا يشرك به في عبادته شيء، لأنَّ قوله جل وعلا: ﭽ    ﮖ       ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ   ﮜ   ﮝ   ﮞ  ﮟ   ﮠ    ﮡ  ﮢ   ﮣﭼ(
) الآية - صريح في أن آيات هذا الكتاب فصلت من عند الحكيم الخبير لأجل أن يعبد الله وحده، سواء قلنا إن « أن » هي المفسرة. أو أن المصدر المنسبك منها ومن صلتها مفعول من أجله، لأن ضابط « أن » المفسرة أن يكون ما قبلها متضمناً معنى القول، ولا يكون فيه حروف القول. ووجهه في هذه الآية أن قوله: ﭽﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚﭼ(
) فيه معنى قول الله تعالى لذلك الإحكام والتفصيل دون حروف القول، فيكون تفسير ذلك هو: ﭽ ﮠ    ﮡ  ﮢ   ﮣﭼ(
). وأما على القول بأن المصدر المنسبك من « أن » وصلتها مفعول له فالأمر واضح، فمعنى الآية، أن حاصل تفصيل القرآن هو أن يعبد الله تعالى وحدة ولا يشرك به شيء. ونظير هذا المعنى قوله تعالى في سورة الأنبياء: ﭽ ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ     ﮚ   ﮛ    ﮜ      ﮝﮞ   ﮟ  ﮠ    ﮡﭼ(
) ومعلوم أن لفظة « إنما » من صيغ الحصر، فكأن جميع ما أوحي إليه منحصر في معنى « لا إله إلا الله » لأنَّ معناها. خلع جميع المعبودات غير الله -جل وعلا - في جميع أنواع العبادات، وإفراده - جل وعلا - وحده بجميع أنواع العبادات، فيدخل في ذلك جميع الأوامر والنواهي القولية والفعلية والاعتقادية » (
).
وإلى هذا القول ذهب الرازي(
)،  وابن كثير(
)، والبغوي (
)، والقاسمي      رحمه  الله  الجميع (
).
وجه البيان والارتباط:

وصف الله – سبحانه – في الآية المفسَّرة آيات الكتاب المبين، بأنَّها أُحكمت ثم فصلت من لدنه سبحانه وهو الحكيم الخبير، فحمل المفسِّر الآية المتصلة بالآية المفسَّرة عليها لتبين هذا التفصيل، ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.
كما أنَّ سياق الخطاب في الآيات الكريمة يتحدث عن القرآن الكريم وغيره من الكتب السماوية، مبيناً الهدف من إرسالها والحكمة من إنزالها على الأنبياء والمرسلين. 

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تفسير قوله تعالى ﭽ  ﮙ  ﮚﭼ(
): بـ ﭽ ﮠ    ﮡ  ﮢ   ﮣﮤ  ﭼ(
) والحث على التوبة والاستغفار، تفسير للقرآن بالقرآن، ويعدّ هذا النوع من البيان المتصل، وهو من أقوى أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

الأقوال الأخرى:

هذا وقد ورد في الآية أقوال منها:

أحدها : أحكمت آياته بالأمر والنهي، ثم فصِّلت بالثواب والعقاب.

وممن روي عنه هذا القول: الحسن رحمه الله (
)، وغيره .
والثاني : أحكمت آياته من الباطل، ثم فصِّلت فبين منها بالحلال والحرام .

وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس(
)، وقتادة رحمه الله (
)، وابن جرير الطبري رحمه الله (
)،  .
والثالث: قالوا معنى "فصِّلت": فسِّرت .

وممن روي عنه هذا القول: مجاهد رحمه الله (
)، وقتادة رحمه الله ، .

والخامس : أُنزلت شيئاً بعد شيء ، ولم تنزل جملة ، ذكره ابن قتيبة رحمه الله (
) .

والسادس : فصِّلت بجميع ما يُحتاج إِليه من الدلالة على التوحيد ، وتثبيت نبوَّة الأنبياء ، وإِقامة الشرائع، قاله الزجاج رحمه الله (
) .
الترجيح:

أنَّ القول الراجح: ثم فُصّلت بأن لا تعبدوا إلا الله وحده لا شريك له، وتدخل الأقوال الأخرى تحت هذا القول، باعتبار أنَّ التوحيد هو الحكمة التي خُلقت من أجله السماوات والأرض، والجن والإنس، كما أنَّ التوحيد هو دين الأنبياء جميعاً، فالحلال والحرام؛ والثواب والعقاب؛ والوعد والوعيد؛ إنما شُرعت لتحقيق التوحيد الخالص لله تعالى، فاختلاف هذه الأقوال من باب التنوع وليس من باب التضاد.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮫ  ﮬ     ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ    ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ   ﯙ         ﯚ  ﯛ  ﯜﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ      ﯥ    ﯦﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسرون في المراد بقوله: ﭽ   ﮱ  ﯓ  ﯔ   ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
):

فقال بعضهم: ﭽ   ﮱ  ﯓ  ﯔ ﭼ(
): في الدنيا، ﭽ    ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
): الموت.

وممن استدل لهذا القول بتفسير القرآن بالقرآن:

الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بقوله: « هذه الآية الكريمة تدل على أن الاستغفار والتوبة إلى الله تعالى من الذنوب سبب لأن يمتع الله من فعل ذلك متاعاً حسناً إلى أجل مسمى. لأنه رتب ذلك على الاستغفار والتوبة ترتيب الجزاء على شرطه. والظاهر أن المراد بالمتاع الحسن: سعة الرزق، ورغد العيش، والعافية في الدنيا، وأن المراد بالأجل المسمى: الموت، ويدل لذلك قوله تعالى في هذه السورة الكريمة عن نبيه هود (: ﭽ ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ      ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ    ﯾﭼ(
) وقوله تعالى عن نوح: ﭽ ﯼ  ﯽ   ﯾ  ﯿ       ﰀ   ﰁ  ﰂ   ﭑ    ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ          ﭛ  ﭜ  ﭝ     ﭞ  ﭟﭼ(
) وقوله تعالى:ﭽ ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ   ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔﮕﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽ ﭑ   ﭒ  ﭓ  ﭔ    ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽ ﭞ  ﭟ  ﭠ   ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ   ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ   ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭﭼ(
) وقوله ﭽ  ﮚ  ﮛ    ﮜ  ﮝ  ﮞ    ﮟ  ﮠ  ﮡ   ﮢ   ﮣ  ﮤ   ﮥﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات»(
).
وقال القاسمي رحمه الله: ﭽ   ﮱ  ﯓ  ﯔ   ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
) أي: « يطول نفعكم في الدنيا بمنافع حسنة مرضية، من عيشة واسعة ونعم متتابعة إلى وقت وفاتكم، كقوله: ﭽ ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ   ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔﮕ  ﮖ   ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﭼ(
)،  ﭽ ﯘ   ﯙ         ﯚ  ﯛ  ﯜﭼ(
) 
أي: ويعط كل ذي فضل في العمل الصالح في الدنيا أجره، وثواب فضله في الآخرة» (
) .
وقال الشيخ ثناء الله الهندي رحمه الله: ﭽ   ﮱ  ﯓ  ﯔ ﭼ(
):« عافية ورزقاً واسعاً، لقوله تعالى: ﭽ ﭑ   ﭒ  ﭓ  ﭔ    ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜﭼ(
)،ﭽ    ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
) أي: إلى الموت »(
).
وممن روي عنه هذا القول: قتادة(
)، ومجاهد رحمه الله (
)، والشخ الطبري رحمه الله (
)،  .
وقال بعضهم: ﭽ   ﮱ  ﯓ  ﯔ ﭼ(
): في الدنيا، ﭽ    ﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
): أي: في الدار الآخرة .

وممن استدل لهذا القول بتفسير القرآن بالقرآن:

ابن كثير رحمه الله، إذ يقول: ﭽ   ﮱ  ﯓ  ﯔ ﭼ(
) أي: « في الدنيا ﭽ   ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ   ﯙ    ﯚ  ﯛ  ﯜﯝ ﭼ(
) أي: في الدار الآخرة، قاله قتادة رحمه الله ، كقوله: ﭽ ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ   ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ  ﮔﮕ  ﮖ   ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ ﭼ(
) » (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في المتاع الحسن الموعود به؛ دون بيان لتفاصيله أو مكانه وزمانه المحدد بالأجل المسمى، فحمل المفسرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح معناها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن. 

كما أنَّ سياق الخطاب في الآيات الكريمة يحث على التوبة والاستغفار والعمل الصالح مبيناً جزاء من فعل ذلك بالحياة الطيبة والمتاع الحسن والعيش الهنيء والماء الوفير وكثرة الأموال والأولاد وغيرها من النعم في الحياة الدنيا، والأجر الحسن والعاقبة الحميدة في الآخرة .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ بيان مكان الوعد الأول - المتاع الحسن – بأنَّه في الحياة الدنيا، وأنَّ مكان الوعد الثاني - إيتاء كل ذي فضل فضله - بأنه في الدار الآخرة، ، تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو تفسير لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآيات المفسِّرة، ويدخل هذا البيان في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن، ففي الآية المفسَّرة رتب الجزاء بالمتاع الحسن إلى أجل مسمى على كثرة التوبة والاستغفار الوارد في الآية بصيغة الاستمرار والتجدد، وفي الآية المفسِّرة رتب الجزاء بالحياة الطيبة على كثرة الأعمال الصالحة، ولا شك أنَّ الاستغفار والتوبة جزء من الأعمال الصالحة، والأعمال الصالحة لا يقوم بها العبد إلا في دار الدنيا؛ لأنها دار عمل وأما الدار الآخرة فإنها دار جزاء وحساب دون عمل؛ كما قال تعالى في الآية المفسِّرة ﭽ ﮖ   ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ ﭼ(
)، كما أنَّ التوبة محددة بمكان وزمن: فالمكان هو الحياة الدنيا وأما الزمن فهو طلوع الشمس من مغربها. فمن هنا يتبين أنَّ مكان الوعد الأول وهو (المتاع الحسن والحياة الطيبة) في الدار الدنيا كما قال ابن كثير، وأن مكان الجزاء وإعطاء كل ذي فضل فضله في الدار الآخرة.
وأمَّا بيان المراد بالمتاع الحسن بأنَّه: سعة الرزق، ورغد العيش، والعافية في الدنيا، ونزول الغيث من السماء، والإمداد بالمال والبنين، وكثرة الجنات والأنهار، وزيادة القوة، كل هذا بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو حملٌ للمجمل على المبين، وهذا البيان يدخل أيضاً في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ    ﭘ  ﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭜ   ﭝﭞ  ﭟ      ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « جميع ذلك مكتوب في كتاب عند الله مبين عن جميع ذلك، كما قال تعالى: ﭽ ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ    ﭺ  ﭻ  ﭼ      ﭽ  ﭾﭿ   ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅﮆ  ﮇ  ﮈ   ﮉ  ﮊ  ﮋ   ﭼ(
). وقوله: ﭽ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ   ﯲﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ     ﯷ  ﯸﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ        ﰂ  ﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ   ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﰋ          ﰌ  ﰍ   ﭼ(
) » (
).
وجه البيان والارتباط:

أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن علم الله الواسع لكل شيء، المحيط بكل ذرةٍ في هذا الكون، وأنه لا تخفى عليه خافية فيه. 

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآيات الواردة جاءت بزيادة بيان على الآية المفسَّرة، فالآية المفسَّرة أخبرت أن الله تكفل برزق كل ما دبَّ على الأرض، وأنَّه يعلم مستقره ومستودعه، وأنَّ ذلك كله مسجل في كتاب مبين، ثم زادت الآية الواردة الاولى: بأنَّ الله أحصى كل ما يدبُّ على الأرض؛ وكل طائرٍ يطير بجناحيه بين السماء والأرض أيضاً، وأنَّ جميعهم محشورون إليه يوم القيامة، وهذا أيضاً بيان لبعض أفراد العموم، ثم زادت الآية الواردة الثانية بأنَّ علم الله أحاط بما هو أدق من ذلك، وهو: جميع ما في البر والبحر، وكل ورقة تسقط من غصنها، أو حبة واحدة في ظلمات الأرض المتكررة، وكل ما هو رطب أو يابس على وجه هذه البسيطة، فسبحان من وسع علمه كل شيء، وزيادة البيان هذه وبيان بعض أفراد العام، تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭤ  ﭥ  ﭦ   ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ   ﭮ  ﭯ  ﭰ  ﭱ  ﭲ  ﭳﭴ  ﭵ  ﭶ    ﭷ     ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ   ﭿ    ﮀ  ﮁ     ﮂ  ﮃ  ﮄ ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: ﭽ  ﭰ  ﭱ  ﭲ  ﭳﭼ(
) أي: « خلق السموات والأرض لنفع عباده الذين خلقهم ليعبدوه وحده لا شريك له، ولم يخلق ذلك عبثا، كما قال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜﭝ   ﭞ  ﭟ  ﭠ        ﭡ  ﭢﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛﯜ  ﯝ    ﯞ     ﯟ       ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ ﭼ(
) » (
).
وقال القاسمي رحمه الله: « ونحو هذه الآية قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜﭝ   ﭞ  ﭟ  ﭠ        ﭡ  ﭢﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛﯜ  ﯝ    ﯞ     ﯟ       ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣﭼ(
)، وقوله سبحانه: ﭽ ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ ﭼ(
) » (
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « صرح في هذه الآية الكريمة أنه خلق السماوات والأرض لحكمة: ابتلاء الخلق، ولم يخلقهما عبثاً ولا باطلاً. ونزه نفسه تعالى عن ذلك، وصرح بأن من ظن ذلك فهو من الذين كفروا وهددهم بالنار، قال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜﭝ   ﭞ  ﭟ  ﭠ        ﭡ  ﭢﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛﯜ  ﯝ    ﯞ     ﯟ       ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣﭼ(
) وقال: ﭽ ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ ﭼ(
)، وقال: ﭽ ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟ   ﭠ   ﭡ    ﭢﭣﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات » (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآيات المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن الحكمة من خلق السموات والأرض، وخلق الإنسان، وأنهم خُلقوا لعبادة الله وحده، ليبلوهم ويختبرهم أيهم أحسن عملا.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية المفسَّرة بيَّنت أنَّ الحكمة من خلق السموات والأرض هي الإبتلاء والعبادة لله سبحانه، ثم جاءت الآيات الواردة بزيادة بيان على هذه الحكمة، وهي أنَّ الله خلق الموت والحياة أيضاً لحكمة الابتلاء والعبادة فقال: ﭽ ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟ   ﭠ   ﭡ    ﭢﭣ ﭼ(
)، كما جاءت الآيات الواردة أيضاً بزيادة بيان وهو: أنَّ الحكمة من خلق الإنس والجن الإبتلاء والعبادة فقال سبحانه: ﭽ ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ ﭼ(
)، وزيادة البيان هذه تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ       ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﮓ     ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ         ﮚ  ﮛ  ﮜﭼ(
).
أنَّ المراد بالأمة في الآية المفسَّرة: المدة من الزمن.

وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على هذا المعنى:

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « "الأمة" تستعمل في القرآن والسنة في معان متعددة، فيراد بها: الأمد، كقوله في هذه الآية: ﭽ ﮉ       ﮊ  ﮋ ﭼ(
) وقوله في سورة يوسف: ﭽ ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡﭼ(
)، وتستعمل في الإمام المقتدى به، كقوله: ﭽ ﭥ  ﭦ    ﭧ     ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭼ(
)، وتستعمل في الملة والدين، كقوله إخبارا عن المشركين أنهم قالوا: ﭽﯼ  ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﭼ(
)، وتستعمل في الجماعة، كقوله: ﭽ ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ     ﭥ   ﭦﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽﮏ   ﮐ  ﮑﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ    ﮚ  ﮛﭼ(
)
والمراد من الأمة هاهنا: الذين يبعث فيهم الرسول مؤمنهم وكافرهم، كما جاء في صحيح مسلم(
):«والذي نفسي بيده، لا يسمع بي أحد من هذه الأمة، يهودي ولا نصراني، ثم لا يؤمن بي إلا دخل النار». وأما أمة الأتباع، فهم المصدقون للرسل، كما قال تعالى: ﭽﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢﭼ(
)، وفي الصحيح(
):«فأقول: أمتي أمتي».
وتستعمل الأمة في الفرقة والطائقة، كقوله تعالى: ﭽ ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ   ﯫ  ﯬﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ       ﯚ  ﯛﭼ(
) » (
).
وتبعه على هذا التفسير القاسمي رحمه الله بقوله: « (الأمة) تستعمل في الكتاب والسنة في معان متعددة، فيراد بها الأمد كما هنا، وقوله في يوسف (: ﭽ  ﭟ  ﭠ  ﭡﭼ(
)، والإمام المقتدى به، كقوله: ﭽ ﭥ  ﭦ    ﭧ         ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭼ(
)، والملة والدين كآية : ﭽﯼ  ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﭼ(
)، والجماعة كآية : ﭽ ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ     ﭥ   ﭦﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾﭼ(
) - أفاده ابن كثير رحمه الله » اهـ(
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « المراد بالأمة هنا: المدة من الزمن. ونظيره قوله تعالى ﭽﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡﭼ(
) الآية. أي تذكَّرَ بعد مدة »(
).
وجه البيان والارتباط:
من أوجه البيان والارتباط: ورود لفظ الأمة في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ بيان لفظ ﭽ ﮊ  ﮋﭼ(
): بمدة من الزمن معدودة(
)، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡﭼ(
) أي: بعد حين ومدَّة من الزمن، أنَّه بيان للقرآن بالقرآن، إذ هو بيانٌ لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وهذا البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
وأما بقية الآيات الواردة في لفظ الأمة؛ فإنها تعد من باب جمع وتتبع موارد اللفظة القرآنية، وهذا النوع من البيان من أنواع بيان المصطلح الموسع لتفسير القرآن بالقرآن . والله أعلم.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ     ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﭼ    (
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن جرير الطبري رحمه الله: « استثنى جل ثناؤه من الإنسان الذي وصفه بهاتين الصفتين: ﭽﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝﭼ(
). وإنما جاز استثناؤهم منه لأن "الإنسان" بمعنى الجنس ومعنى الجمع. وهو كقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭜ ﭼ(
) فقال تعالى ذكره: ﭽ ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝﭼ   (
) فإنهم إن تأتيهم شدة من الدنيا وعسرة فيها، لم يثنهم ذلك عن طاعة الله، ولكنهم صبروا لأمره وقضائه، فإن نالوا فيها رخاءً وسعةً شكروه، وأدوا حقوقه بما آتاهم منها » (
).
وقال ابن كثير رحمه الله: ﭽ ﯙ  ﯚ  ﯛﭼ أي: « في الشدائد والمكاره، ﭽﯜ  ﯝﭼ أي: في الرخاء والعافية، ﭽ  ﯞ  ﯟ  ﯠ     ﭼ أي: بما يصيبهم من الضراء، ﭽ    ﯡ  ﯢ  ﭼ  بما أسلفوه في زمن الرخاء، كما جاء في الحديث: "والذي نفسي بيده، لا يصيب المؤمن هَمٌّ ولا غَمٌّ، ولا نَصَب ولا وَصَب، ولا حَزَن حتى الشوكة يشاكها، إلا كَفَّرَ اللهُ عنه بها من خطاياه(
) " وفي الصحيحين: " والذي نفسي بيده، لا يقضي الله للمؤمن قضاء إلا كان خيراً له، إن أصابته سراء فشكر كان خيراً له، وإن أصابته ضراء فصبر كان خيراً له، وليس ذلك لأحد غير المؤمن(
)"  وهكذا قال الله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ    ﭡ   ﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭻ  ﭼ      ﭽ  ﭾ   ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ    ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ     ﮈ  ﮉ  ﮊ   ﮋ   ﮌﭼ الآية(
)» (
).
قال القاسمي رحمه الله: ﭽ ﯙ  ﯚ  ﯛﭼ « استثناء من ( الإنسان ) أي: هذا النوع يؤوس كفور، فرح فخور، في الحالين، إلا الذين صبروا مع الله واقفين معه، في حالة الضراء والنعماء والشدة والرخاء » (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن عاقبة الصبر الحميدة في الدنيا والآخرة، وأنه من خير ما يتزود به المؤمن مع الإيمان والعمل الصالح .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ هذا التفسير يُعد من باب جمع الآيات المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.

لكن عندما نتأمل في الآية المفسَّرة نجد أنَّها بيَّنت أنَّ الذين آمنوا وعملوا الصالحات استثناهم الله من الصفات التي وصف الله بها عامة الناس بقوله:ﭽ ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ   ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓﯔ  ﯕ   ﯖ  ﯗ  ﭼ (
)، وهذا الاستثناء يُعدُّ من البيان المتصل، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقران.
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ          ﯪ  ﯫ    ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ ﯳ ﯴ   ﯵ  ﯶﯷ  ﯸ   ﯹ  ﯺﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « يقول تعالى مسلياً لرسوله ( عما كان يتعنت به المشركون، فيما كانوا يقولونه عن الرسول -كما أخبر تعالى عنهم-: ﭽﮒ   ﮓ  ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ    ﮘ  ﮙ  ﮚﮛ   ﮜ    ﮝ  ﮞ     ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ    ﮦ     ﮧ   ﮨ   ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ   ﮭﮮ  ﮯ    ﮰ    ﮱ       ﯓ  ﯔ       ﯕ  ﯖ  ﭼ(
). فأمر الله تعالى رسوله، صلوات الله تعالى وسلامه عليه، وأرشده إلى ألا يضيق بذلك منهم صَدْرُه، ولا يهيدنَّه ذلك ولا يُثْنينَّه عن دعائهم إلى الله عز وجل آناء الليل وأطراف النهار، كما قال تعالى: ﭽ ﭳ  ﭴ   ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ   ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆﭼ(
)، وقال هاهنا: ﭽ ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ          ﯪ  ﯫ    ﯬ  ﯭ  ﯮ ﭼ(
) أي: لقولهم ذلك، فإنما أنت نذير، ولك أسوة بإخوانك من الرسل قبلك، فإنهم كُذبُوا وأوذُوا فصبروا حتى أتاهم نصر الله عز وجل»(
).
وجه البيان والارتباط:
أنََّّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة جاء فيه الحديث عن أذية المشركين لرسول الله ( بالكلام والهمز واللمز، وما يصيبه (   من ذلك الأذى من ضيق الصدر والألم، كما ورد فيه إرشاد الله لنبيه ( في كيفية التعامل مع ذلك الأذى.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات المفسِّرة أخبرت أنَّ الأمر الذي ضاق به صدره ( تعنت المشركين بطلبهم أن ينزِّل عليه كنز أو يأتي معه مَلَك، ولكن في الآية المفسِّرة بيَّن أنهم زادوا على هذين الطلبين طلباً ثالثاً لم يذكره في الآية المفسَّرة وهو أن تكون له جَنةٌ يأكل منها، وهذا بيان للقرآن بالقرآن، فيه زيادة بيان ومعنى، وهو من أنواع البيان المطابق لمصطلح تفسير القرآن بالقرآن. 
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭷ  ﭸ           ﭹ  ﭺ   ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ   ﮅ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « صرح تعالى في هذه الآية الكريمة : أن من عمل عملاً يريد به الحياة الدنيا أعطاه جزاء عمله في الدنيا، وليس له في الآخرة إلا النار. ونظير هذه الآية قوله تعالى في سورة الشورى: ﭽ ﮕ  ﮖ     ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ     ﮜ  ﮝﮞ  ﮟ   ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ   ﮫﭼ(
) ولكنه تعالى يبين في سورة بني إسرائيل تعليق ذلك على مشيئته جل وعلا بقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ       ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭼ(
) » (
).
وأشار إلى نحو هذا: ابن كثير رحمه الله (
).

وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيتين المفسِّرة يتحدث عن من يريد بعمله الصالح الحياة الدنيا ومُتَعها وزينتها وزخرفها؛ فإنَّ الله يوفيه ويعطيه جزاء عمله في الدنيا وأما الآخرة فليس له فيها إلا النار .
عند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تخصيص عموم الآية المفسَّرة بقوله تعالى: ﭽ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭼ(
) أنَّه تفسير للقرآن بالقرآن، لأنَّ تخصيص العموم يُعدُّ من أوجه بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .

 وممن ذهب إلى أنَّ عموم الآية المفسَّرة، يخصصه خصوص الآية المفسِّرة؛ الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله في تفسيره أضواء البيان على سبيل الإشارة تحت تفسير الآية، وفي كتابه: دفع إيهام الإضطراب عن آيات الكتاب؛ على سبيل الإسهاب والتفصيل، وقال في ختام بيانه للآية: « وممن صرح بأنها مخصصة، الحافظ ابن حجر في فتح الباري، في كتاب الرقاق، في الكلام على قول البخاري (باب: المكثرون هم المقلون) (
)، وقوله تعالى: ﭽﭷ  ﭸ           ﭹ  ﭺ   ﭻ  ﭼﭼ(
) الآيتين » (
) .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮘ  ﮙ               ﮚ  ﮛ  ﮜ   ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ            ﮤ  ﮥ  ﮦﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪﮫ  ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ    ﮱ  ﯓﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ   ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ    ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ    ﯤ  ﭼ(
).
في الآية ثلاثة مطالب:

المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮘ  ﮙ         ﮚ  ﮛ  ﮜ   ﮝﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « يخبر تعالى عن حال المؤمنين الذين هم على فطرة الله تعالى التي فطر عليها عباده، من الاعتراف له بأنه لا إله إلا هو، كما قال تعالى: ﭽ ﯔ  ﯕ  ﯖ       ﯗﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ   ﯜ  ﯝ  ﯞﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ    ﯣﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧﭼ(
)» (
) .
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في لفظة ﭽﮛﭼ، فحمل ابن كثير معنى الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين وتوضح إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن، كما أنَّ من أوجه الربط بين الآيتين، أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن حال المؤمنين بالله، من الاعتراف بالتوحيد الذي هو دينه.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية المفسِّرة بينت المراد بالبينة بأنه الدين والتوحيد، وأنَّه فطرة وجبلة فطر الله العباد عليها، وهذا التفسير يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .

وممن روى هذا القول: أبو صالح رحمه الله عن ابن عباس- رضي الله عنه-(
)، واختاره ابن جرير الطبري (
)، والقاسمي (
) رحمهما الله.
الأقوال الأخرى:

في المراد بالبينة أربعة أقوال:

الأول: أنَّ المراد بالبيَّنة محمد ( .

وممن روي عنه هذا القول: قاله الضحاك (
)، وقتادة (
)، والحسن (
)، والشوكاني (
)، والبغوي (
) رحم  الله  الجميع.
والثاني: القرآن، قاله ابن زيد رحمه الله (
).
والثالث: البيان والبرهان، قاله مقاتل(
)، وتبعه الرازي(
) رحمهما  الله.  

الترجيح:

القول الذي يترجح لي والعلم عند الله؛ هو القول الأول لدلالة الآية المفسِّرة عليه، ومن وجوه ترجيحه أنه لا يعارض الأقوال الأخرى فهي داخلة تحته ابتداءً، لأنَّ الإيمان بالدين يستوجب الإيمان بمن جاء به، وهو رسول الله (؛ كما يستوجب الإيمان بالقرآن الذي جاء به وهو أساس هذا الدين؛ وأما البرهان والبيان فهو القرآن نفسه وهذه صفات له؛ كما قال تعالى: ﭽ ﯠ  ﯡ    ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ ﭼ(
)، وقوله تعالى: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ   ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾ  ﭿ    ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ   ﮅ  ﮆ  ﮇ   ﮈ  ﮉ            ﮊ    ﭼ(
).
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ    ﮱ  ﯓﭼ(
).

اختلف المفسرون في المراد بقوله: من الأحزاب، فقال بعضهم: ومن يكفر بالقرآن من جميع الملل والنحل كلها من سائر طوائف بني آدم، وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على ذلك:

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « قال تعالى متوعداً لمن كذب بالقرآن أو بشيء منه: ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ    ﮱ  ﯓﯔ ﭼ(
) أي: ومن كفر بالقرآن من سائر أهل الأرض مشركيهم: أهل الكتاب ، من سائر طوائف بني آدم على اختلاف ألوانهم وأشكالهم وأجناسهم، ممن بلغه القرآن، كما قال تعالى: ﭽ ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥﭼ(
) وقال تعالى: ﭽ ﮢ   ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩﭼ(
).
 وقال تعالى: ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ    ﮱ  ﯓﭼ(
)، وفي صحيح مسلم، من حديث شعبة رحمه الله ، عن أبي بشر رحمه الله عن سعيد بن جبير رحمه الله عن أبي موسى الأشعري -رضي الله عنه- أن رسول الله ( قال: « والذي نفسي بيده، لا يسمع بي أحد من هذه الأمة يهودي أو نصراني، ثم لا يؤمن بي إلا دخل النار»(
). 
وقال أيوب السختياني، عن سعيد بن جبير قال(
): كنت لا أسمع بحديث عن رسول الله ( على وجهه إلا وجدت مصداقه -أو قال: تصديقه -في القرآن، فبلغني أن رسول الله ( قال: « لا يسمع بي أحد من هذه الأمة، ولا يهودي ولا نصراني، فلا يؤمن بي إلا دخل النار ». فجعلت أقول: أين مصداقه في كتاب الله؟ قال: وقلما سمعت عن رسول الله ( إلا وجدت له تصديقا في القرآن، حتى وجدت هذه الآية: ﭽ ﮬ  ﮭ  ﮮ   ﮯ  ﮰ    ﮱ  ﯓﭼ(
) قال: من الملل كلها » (
) .
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « صرح الله تعالى في هذه الآية الكريمة: بأن هذا القرآن لا يكفر به أحد كائناً من كان إلا دخل النار. وهو صريح في عموم رسالة نبينا ( على جميع الخلق. والآيات الدالة على ذلك كثيرة، كقوله تعالى: ﭽ ﭞ  ﭟ    ﭠ   ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥﭦ ﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﮥ  ﮦ  ﮧ   ﮨ  ﮩ  ﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽ ﮢ   ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ ﭼ(
) الآية » (
).
وممن روي عنه القول بالعموم أيضاً: قتادة رحمه الله (
)، وابن جرير الطبري رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)،  .
وجه البيان والارتباط:
ورد السياق في الآية المفسَّرة بالعموم، فجعل كل من كفر بالقرآن كائناً من كان موعده النار، فاستشهد المفسِّران بالآيات المفسِّرة، تأكيداً على صحة هذا المعنى والإستدلال له، كما أنَّ من أوجه الربط بين الآيات أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن مصير من يكذب بالقرآن وبالإسلام، كما يتحدث عن شمول دعوة هذا الدين وأنه يشمل كل من بلغه هذا الدين على اختلاف أجناسهم ولغاتهم ودياناتهم .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ المراد بكلمة الأحزاب: كل من كفرَ تحزَّبَ واجتمعَ على عداءِ ومحاربةِ هذا القرآن وهذا الدين، من سائر أهل الأرض، من مشركين وأهل كتاب ، ومن سائر طوائف بني آدم على اختلاف ألوانهم وأشكالهم وأجناسهم، ممن بلغه هذا القرآن. 
كما أنَّ (من) هنا أداة شرط، بمعنى: كل من يكفر بالقرآن، فالنار موعده، سواء كان من الأحزاب على القول بالعموم، أو من غيرهم على القول بالخصوص، وهذا التفسير يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .
الأقوال الأخرى:

في المراد بالأحزاب هاهنا ثلاثة أقوال:
أحدها: اليهود والنصارى ، قاله قتادة رحمه الله (
). 
والثاني: قريش، قاله السدي رحمه الله (
).

والثالث: بنو أُمية، وبنو المغيرة بن عبد الله المخزومي، وآل أبي طلحة بن عبد العُزّى قاله مقاتل رحمه الله (
).

الترجيح:
القول الراجح: أن المراد بالأحزاب، جميع الملل والنحل؛ وهو ما دلت عليه الآيات المفسِّرة.

المطلب الثالث: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ   ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ    ﯝ  ﯞﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن جرير الطبري رحمه الله: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ   ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ    ﯝ  ﯞﭼ(
). قيل: هذه نظير قوله: ﭽ ﮭ  ﮮ       ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ   ﭼ(
).
وقال ابن كثير رحمه الله: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ   ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ    ﯝ  ﯞ ﭼ(
) أي: « القرآن حق من الله، لا مرية فيه ولا شك، كما قال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ   ﭘ  ﭙ  ﭚﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ   ﭖﭗ  ﭘﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭼ(
)» (
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ   ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ    ﯝ  ﯞ ﭼ(
) الآية. « نهى الله جل وعلا في هذه الآية الكريمة عن الشك في هذا القرآن العظيم وصرح أنه الحق من الله . والآيات الموضحة لهذا المعنى كثيرة جداً كقوله ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ   ﭖﭗ  ﭘﭼ(
) الآية وقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ   ﭘ  ﭙ  ﭚﭼ(
) ونحو ذلك من الآيات» (
) .
وممن ذهب إلى هذا القول: مقاتل (
)، وتبعه القاسمي(
) رحمهما  الله.

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الضمير الذي ورد النهي عن الشك فيه، والموصوف بأنَّه الحق من رب العالمين، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن، كما أنَّ من أوجه الربط بين الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة أنََّ سياق الخطاب فيها يتحدث عن القرآن العظيم، نافياً عنه الشك والريب في كل الآيات، على حدٍ سواء .  
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تفسير الإبهام الوارد في الآية بأنَّه القرآن العظيم، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ   ﭘ  ﭙ  ﭚﭼ(
)، وقوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ   ﭖﭗ  ﭘﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭜﭼ(
)، تفسير للقرآن بالقرآن، ومما يؤيد هذا البيان سياق الآية والآيات التي قبلها، إذ إنَّه جاء  متحدثاً عن القرآن الكريم ابتداءً من  قوله تعالى: ﭽ ﭑ   ﭒ   ﭓ ﭼ(
)، وهذا النوع من التفسير يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
القول الآخر:

فلا تك في مرية من أن موعد الكافر النار، وهذا قول ابن عباس -رضي الله عنه-(
).
الترجيح:

القول الراجح القول الأول، وهو الذي دلت عليه الآيات المفسِّرة، والعلم عند الله.

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯥ   ﯦ  ﯧ  ﯨ    ﯩ  ﯪ  ﯫﯬ  ﯭ  ﯮ     ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ     ﯶ   ﯷﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﭼ   (
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسرون في المراد بقوله: ﭽﯱ  ﯲﭼ فلم يبين من هم، فقيل هم: الأنبياء والرسل الذين شهدوهم.

وممن استدل لهذا المعنى بتفسير القرآن بالقرآن:

ما روى ابن جرير الطبري رحمه الله بسنده عن عبيد بن سليمان رحمه الله قال، « سمعت الضحاك يقول في قوله تعالى: ﭽﯱ  ﯲﭼ  ؛ يعني الأنبياء والرسل، وهو قوله: ﭽﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ             ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ   ﭭ ﭼ(
)» (
).
وممن روي عنه هذا القول: الضحاك رحمه الله (
)، وأبو صالح عن ابن عباس رحمه الله (
).
وقيل: الملائكة الذين شهدوهم، وحفظوا عليهم ما كانوا يعملون.

وممن استدل لهذا المعنى بتفسير القرآن بالقرآن:

الشيخ ثناء الله الهندي رحمه الله بقوله: ﭽ ﯱ  ﯲ ﭼ أي: « الملائكة لقوله تعالى: ﭽﮆ  ﮇ               ﮈ    ﮉ  ﮊ  ﮋﭼ(
)» (
).

وممن روي عنه هذا القول: مجاهد(
)، وقتادة(
)، والأعمش(
)، وتبعهم الشوكاني(
) رحم  الله الجميع. 
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في لفظة ﭽﯲﭼ، فلم يبين من هؤلاء الأشهاد، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين غموضها وتوضح إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن، ومن وجوه الإرتباط أنَّ سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن يوم القيامة، وعن شهادة الشهداء على العصاة والمذنبين  .
وعند دراسة تفسير قوله تعالى:ﭽﯱﯲﭼ بقوله تعالى: ﭽﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ        ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ   ﭭﭼ(
) نجد أنها تفيد بيانين:

البيان الأول: ما أخبر به الجزء الأول من الآية، بأنَّ الله سيبعث في كل أمةٍ شهيداً يوم القيامة عليهم من أنفسهم، وهذا الإخبار يشترك في الإخبار الذي أخبرت به الآية المفسَّرة بأنَّه عام اللفظ مبهم الشاهد، فلم يبين أنَّ الشهيد رسول أو جسد، وكلاهما يصدق عليهما الضمير الوارد في قوله: ﭽ ﭦ  ﭧ ﭼ، لكنَّ الله سبحانه بيَّن أنَّ المراد بالشهيد: النبي يشهد على قومه، عندما أخبر أنَّه سيأتي بمحمدٍ ( شهيداً على أمته يوم القيامة، بقوله: ﭽ ﭩ  ﭪﭼ، ولذلك بكى النبي ( عند قراءة ابن مسعود لها وقال له: حسبك. يقول بن مسعود (: فنظرت إليه فإذا عيناه تذرفان"(
)، وجاء عن الحسن بن علي ( أنه سُئل عن قوله تعالى:    ﭽﭘ  ﭙﭼ (
)؛ فقال: الشاهد محمد ( ثم قرأ: ﭽ ﮇ  ﮈ    ﮉ  ﮊ  ﮋ           ﮌ  ﮍ      ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒﭼ(
) إلى آخر الحديث(
). وهذا البيان يعد من بيان بعض أفراد اللفظ العام، وبناءً عليه فإنه يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .

البيان الثاني: تفسير قوله تعالى:ﭽﯱﯲﭼ  بقوله تعالى: ﭽ ﮆ  ﮇ      ﮈ    ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﭼ(
) وهذا ليس فيه بيان صريح للفظة (الأشهاد)، فالسياق في كلا الآيتين عام مبهم، بل إنه في الآية المفسِّرة جاء في سياق النكرة، والنكرة كما هو معلوم تفيد العموم، إضافةً إلى أنَّ المفسرين اختلفوا بالمراد بالسائق والشهيد على أقوال عدة، والذي يهمنا في هذا الموطن، أنَّ الآية المفسِّرة لم تصرح وتبين المعنى المراد بيانه من الآية المفسَّرة، وبناءً عليه؛ فإنها تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابه أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
وعلى القول بأنَّ المراد بالسائق والشهيد الملائكة؛ فإنَّ هذا البيان يُعدُّ بيانٌ لبعض أفراد العموم، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
الأقوال الأخرى:

أنَّ المراد بـ «الأشهاد»:

الأول: أن الأشهاد أربعة: الملائكة والأنبياء والمؤمنون والأجساد – جميع الخلائق – قاله: زيد بن أسلم(
)، وابنه عبد الرحمن(
)، وروي عن قتادة (
)، واختاره البيضاوي(
)، وابن كثير(
)، والقاسمي(
) رحم  الله الجميع. 
الثاني: الأنبياء والمؤمنون، قاله الزجاج رحمه الله (
).
الترجيح:

القول الراجح أنَّ الأشهاد جمع  يشمل جميع الخلائق، وفيما هو جمع له وجهان:

أحدهما: أنه جمع شاهد مثل صاحب وأصحاب .

والثاني: جمع شهيد مثل شريف وأشراف .
والجمع يفيد العموم كما هو معلوم، فكل ما وصفه الله بأنه شاهد أو شهيد يوم القيامة يدخل تحت هذا العموم، وبناءً عليه فإن جميع الأقوال لا تعارض بينها وبين القول الراجح، إذ إنها تدخل تحته دخولاً ضمنياً. والله أعلم .
ومما يؤيد القول بالجمع قول ابن كثير رحمه الله في الآية: « يبين تعالى حال المفترين عليه وفضيحتهم في الدار الآخرة على رءوس الخلائق؛ من الملائكة، والرسل، والأنبياء، وسائر البشر والجان » (
).

 ثم روى عن الإمام أحمد رحمه الله حديثاً عن صفوان بن مُحْرِز رحمه الله قال(
):«كنت آخذًا بيد ابن عمر، إذ عرض له رجل قال: كيف سمعت رسول الله ( يقول في النجوى يوم القيامة؟ قال: سمعت رسول الله (: يقول: "إن الله عز وجل يدني المؤمن، فيضع عليه كنَفَه، ويستره من الناس، ويقرره بذنوبه، ويقول له: أتعرف ذنب كذا ؟ أتعرف ذنب كذا ؟ أتعرف ذنب كذا ؟ حتى إذا قَرَّره بذنوبه، ورأى في نفسه أنه قد هلك قال: فإني قد سترتها عليك في الدنيا، وإني أغفرها لك اليوم. ثم يعطى كتاب حسناته، وأما الكفار والمنافقون فيقول: ﭽ ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ     ﯶ   ﯷﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ ﭼ   (
)»(
).

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

المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭠ  ﭡ  ﭢﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف بعض المفسرين في سبب مضاعفة العذاب.

فقال بعضهم: يضاعف عليهم العذاب: لأن الله جعل لهم سمعاً وأبصاراً وأفئدة، لكنهم تعاموا وتصامَّوا عن الحق وأعرضوا عنه.

وممن استدل لهذا القول بتفسير القرآن بالقرآن:
ابن كثير رحمه الله إذ يقول: ﭽ ﭠ  ﭡ  ﭢﭣ  ﭤ  ﭥ      ﭦ     ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪﭼ(
) أي: « يضاعف عليهم العذاب، وذلك لأن الله تعالى جعل لهم سمعا وأبصاراً وأفئدة، فما أغنى عنهم سمعهم ولا أبصارهم ولا أفئدتهم من شيء، بل كانوا صُمَّاً عن سماع الحق، عُمياً عن اتَّبَاعه، كما أخبر تعالى عنهم حين دخولهم النار: ﭽﯫ  ﯬ        ﯭ       ﯮ  ﯯ         ﯰ    ﯱ  ﯲ             ﯳ  ﯴ   ﯵ    ﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭔﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜﭝﭼ(
)؛ لهذا يعذبون على كل أمر تركوه، وعلى كل نهي ارتكبوه » (
) .
وتبعه على هذا التفسير القرآني القاسمي رحمه الله (
).

وقيل: أن السبب في مضاعفة العذاب: لضلالهم وإضلالهم.

وممن استدل لهذا القول بتفسير القرآن بالقرآن:
الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بقوله: « بين تعالى في هذه الآية الكريمة: أن الكفار الذين يصدون الناس عن سبيل الله ويبغونها عوجاً، يضاعف لهم العذاب يوم القيامة، لأنهم يعذبون على ضلالهم، ويعذبون أيضاً على إضلالهم غيرهم، كما أوضحه تعالى بقوله: ﭽﭑ  ﭒ       ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝﭼ(
). وبين في موضع آخر: أن العذاب يضاعف للأتباع والمتبوعين، وهو قوله في الأعراف ﭽ ﭥ  ﭦ  ﭧ  ﭨ   ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰ    ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴﭵ  ﭶ  ﭷ     ﭸ  ﭼ(
) الآية »(
).
وممن قال بهذا القول: البغوي رحمه الله (
)، وغيره. 
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إخبار عن مضاعفة العذاب في النار يوم القيامة، لمن كفر بالله وصدَّ عن سبيله وحارب أولياءه، دون بيان لمن يستحق هذا العذاب، أو بيانٍ لسبب مضاعفته، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لبيان من يستحق هذا العذاب، ومضاعفته أيضاً.

كما أنَّ من وجوه الربط بين الآيات الكريمة، أنَّ سياق الخطاب في كلٍ منها يتحديث عن الكفار ومصيرهم يوم القيامة في نار جهنم، وما يلحقهم من مضاعفة العذاب . 

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ ابن كثير بيَّن أنَّ سبب مضاعفة العذاب: أنَّ الله خلق لهم سمعاً وبصراً فضيعوهما بتصامّهم عن الحق وتعاميهم عنه، اعتماداً على قوله تعالى: ﭽ ﯫ  ﯬ        ﯭ       ﯮ  ﯯ         ﯰ    ﯱ  ﯲ             ﯳ  ﯴﯵﭼ(
)، ووافق ابن كثير على هذا التعليل البقاعي رحمه الله (
)، والبيضاوي رحمه الله (
)، وما قاله صحيح، لكنه يدخل في البيان الموسع لمصطلح تفسير القرآن بالقرآن، فالآية المفسِّرة لم تنص على أنَّ هذا هو سبب المضاعفة من قريب ولا بعيد، ولم تبين من يستحق هذه المضاعفة، بل كان الغاية منها الوصف والإخبار عن حال الكفار عند دخول النار، وهذا النوع من البيان يسمى: الاستشهاد بالآية لتقوية معنىً ذكره المفسر، وبناءً عليه، فإن هذا النوع يدخل في أنواع مصطلح تفسير القرآن بالقرآن الموسَّع.  
كما نجد أنَّ بعض الآيات المفسِّرة بينت سبب مضاعفة العذاب الوارد في الآية، بأنه بسبب فسادهم وإفسادهم لغيرهم، وضلالهم وإضلالهم لغيرهم، وهذا البيان جاء في قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ       ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝﭼ(
) وهو بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة وهذا البيان يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .
 وورد في الآية المفسَّرة إبهام في الجار والمجرور (لهم) والذي يفيد الإشارة إلى من يستحقون العذاب المضاعف، وهنا بيَّن الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله أنَّ هذا العذاب يستحقه الأتباع والمتبوعين على حدٍ سواء، استناداً لقوله تعالى: ﭽ ﭥ  ﭦ  ﭧ  ﭨ   ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰ    ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴﭵ  ﭶ  ﭷ     ﭸ  ﭹ  ﭺ     ﭻﭼ(
) وهذا البيان يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن، إذ هو بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وبيان احتمال في مفسَّر الضمير.
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭤ ﭥ ﭦ  ﭧ ﭨﭩ  ﭪﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « في هذه الآية الكريمة للعلماء أوجه، بعضها يشهد له القرآن:
الأول: وهو اختيار ابن جرير الطبري رحمه الله في تفسيره(
)، ونقله عن ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، وقتادة رحمه الله (
): أن معنى ﭽ ﭤ  ﭥ      ﭦ     ﭧﭼ(
) الآية - أنهم لا يستطيعون أن يسمعوا الحق سماع منتفع، ولا أن يبصروه إبصار مهتد، لاشتغالهم بالكفر الذي كانوا عليه مقيمين، عن استعمال جوارحهم في طاعة الله تعالى: وقد كانت لهم أسماع وأبصار.
ويدل لهذا قوله تعالى : ﭽ ﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ   ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ         ﯤ       ﯥ  ﯦ  ﭼ(
) الآية .
الثاني: وهو أظهرها عندي- : أن عدم الاستطاعة المذكورة في الآية إنما هو للختم الذي ختم الله على قلوبهم وأسماعهم ، والغشاوة التي جعل على أبصارهم .
ويشهد لهذا القول قوله تعالى: ﭽ ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢﭣ  ﭤ   ﭥ  ﭦﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﮗ    ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠﭼ(
) ونحو ذلك من الآيات .
الثالث: أن المعنى ما كانوا يستطيعون السمع أي لشدة كراهيتهم لكلام الرسل على عادة العرب في قولهم: لا أستطيع أن أسمع كذا إذا كان شديد الكراهية والبغض له ويشهد لهذا القول قوله تعالى: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ    ﯲ  ﯳ   ﯴ    ﯵﯶ  ﯷ  ﯸ   ﯹ  ﯺ   ﯻ  ﯼﯽﭼ(
) وقوله تعالى ﭽ ﮭ  ﮮ  ﮯ           ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ ﭼ(
) الآية وقوله ﭽ ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ      ﯤ     ﯥ  ﯦ   ﯧ  ﯨﭼ (
) الآية .
الرابع: أن «ما» مصدرية ظرفية ، اي يضاعف لهم العذاب مدة كونهم يستطيعون أن يسمعوا ويبصروا ، أي يضاعف لهم العذاب دائماً .
الخامس: «ما» مصدرية في محل نصب بنزع الخافض ، أي يضاعف لهم العذاب بسبب كونهم يستطيعون السمع والإبصار في دار الدنيا ، وتركوا الحق مع أنهم يستطيعون إدراكه باسماعهم وأبصارهم. وقد قدمنا في سورة النساء قول الأخفش الأصغر: بأن النصب بنزع الخافض مقيس مطلقاً عند أمن اللبس.
السادس: أن قوله ﭽ ﭤ  ﭥ      ﭦ     ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ ﭼ(
) من صفة الأصنام التي اتخذوها أولياء من دون الله ، فيكون متصلاً بقوله ﭽ ﭗ  ﭘ    ﭙ  ﭚ    ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞﭟ ﭼ(
) وتكون جملة ﭽ ﭠ  ﭡ  ﭢﭼ(
) اعتراضية. وتقرير المعنى على هذا القول: وما كان لهم من دون الله من أولياء ما كانوا يستطيعون السمع وما كانوا يبصرون ، أي الأصنام التي اتخذوها أولياء من دون الله. وما لا يسمع ولا يبصر لا يصح أن يكون ولياً لآخر.
ويشهد لمعنى هذا القول قوله تعالى في الأعراف ﭽ ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ   ﯶ  ﯷﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ   ﰂ  ﰃﭼ(
) الآية، ونحوها من الآيات» (
).
وهذا القول نقل عن ابن عباس-رضي لله عنه- أيضا(
).
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « وقد قدمنا في ترجمة هذا الكتاب المبارك: أن الآية الكريمة قد تكون فيها أقوال، وكلها يشهد به قرآن فنذكر الجميع، والعلم عند الله تعالى»(
).
وجه البيان والارتباط:

أخبر الله تعالى عن الكفار أنهم لا يستطيعون السمع وما كانوا يبصرون ، فجاء هذا الإخبار مبهما، فلم يُبيَّن الأمر الذي لم يستطيعوا سماعه ولا إبصاره، ولا مكانه في الدنيا أم في الآخرة ،وما سبب عدم الاستطاعة، ولا المدة التي يستمرون فيها على هذا الحال، فحمل المفسرون والشَّيخ الشنقيطي رحمه الله جميع الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لبيان هذه المبهمات وتوضيحها. 

كما أنَّ من أوجه الربط بين الآية المفسَّرة والآي المفسِّرة: أنَّ جميع الآيات يتحدث سياق الخطاب فيها عن الكفار، وما ينالونه ويستحقونه من العذاب والنكال في الدنيا والآخرة.

وعند دراسة القول الأول: نجد أنَّه فسَّر عدم القدرة على الاستماع للخير سماع منتفع؛ وإبصار الحق إبصار مهتد: بأن الله تعالى حال بينهم وبين ذلك، لاشتغالهم بالكفر والجحود الذي كانوا مقيمين عليه؛ عن استعمال تلك الجوارح في طاعة الله .
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « واختار هذا القول الطبري، ويدل لهذا قوله تعالى: ﭽﯓ  ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ   ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ         ﯤ       ﯥ  ﯦ  ﭼ (
) الآية» (
) .
وهذا النوع من البيان: تفسيرٌ لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة ، وهو من أنواع البيان التي تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .

وأما القول الثاني: فقد بيَّن سبب عدم الاستطاعة المذكورة في الآية ، بالختم الذي ختم الله به على قلوبهم وأسماعهم ، والغشاوة التي جعلها على أبصارهم .
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: هذا القول أظهر الأقوال عندي، ويشهد له قوله تعالى: ﭽﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢﭣ  ﭤ   ﭥ  ﭦﭧ ﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﮗ    ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠﭼ(
) ونحو ذلك من الآيات(
) .
وهذا النوع من البيان: تفسيرٌ لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة ، وهو من أنواع البيان التي تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن أيضاً .

   وأما القول الثالث: فقد بين عدم القدرة على الاستطاعة: لشدة كراهيتهم لكلام الرسل، على عادة العرب في قولهم: لا استطيع أن اسمع كذا إذا كان شديد الكراهية والبغض له، قال الشَّيخ الشِّنقيطي: ويشهد لهذا القول قوله تعالى: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ    ﯲ  ﯳ   ﯴ   ﯵﯶ  ﯷ  ﯸ   ﯹ  ﯺ     ﯻ  ﯼﭼ(
) وقوله تعالى ﭽ ﮭ  ﮮ  ﮯ           ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ ﭼ(
) الآية، وقوله: ﭽ ﯠ ﯡ ﯢ  ﯣ ﯤ  ﯥ  ﯦ ﯧ  ﯨﭼ(
) الآية .
وهذا النوع من البيان: تفسيرٌ لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآيات المفسِّرة، وهو من أنواع البيان التي تدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن أيضاً.

وأما القول الرابع: فقد بيَّنَ أنَّ « ما » الواردة في الآية مصدرية ظرفية، أي: يضاعف لهم العذاب مدة كونهم يستطيعون أن يسمعوا ويبصروا، أي يضاعف لهم العذاب دائماً، فجعل آخر الآية وهو قوله تعالى: ﭽ ﭤ  ﭥ      ﭦ     ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪﭼ(
)؛ بيان وتعليل لسبب مضاعفة العذاب الذي سبقه ، وهذا النوع من البيان يسمى: البيان المتصل، وهو من أقوى أنواع البيان الذي يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن، لأنَّه بيان من الله تعالى، وهو أعلم بكلامه جل في علاه .
وأما القول الخامس: فقد بين أنَّ « ما » مصدرية في محل نصب بنزع الخافض ، أي يضاعف لهم العذاب بسبب كونهم يستطيعون السمع والإبصار في دار الدنيا ، وتركوا الحق مع أنهم يستطيعون إدراكه باسماعهم وأبصارهم. قال الشَّيخ الشنقيطي رحمه الله: وقد قدمنا في سورة النساء قول الأخفش الأصغر : بأن النصب بنزع الخافض مقيس مطلقاً عند أمن اللبس .

وهذا القول كسابقه، إذ هو نوع من أنواع البيان المتصل أيضاً، وهو من أقوى أنواع البيان الذي يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن، لأنَّه بيان من الله تعالى، وهو أعلم بكلامه جل في علاه .

وأما القول السادس: فقد بيَّنَ أنَّ الضمير الوارد في قوله: ﭽﭤ  ﭥﭼ(
) من قوله: ﭽﭤ  ﭥ      ﭦ     ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪﭼ(
) يعود إلى الأصنام لا إلى الكفار، وهذا هو القول الثاني في الآية، فيكون المعنى على هذا متصلاً بقوله ﭽ ﭗ  ﭘ    ﭙ  ﭚ    ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞﭟ ﭼ(
) وتكون جملة ﭽ ﭠ  ﭡ  ﭢﭼ(
) اعتراضية . وتقرير المعنى على هذا القول: وما كان لهم من دون الله من أولياء ما كانوا يستطيعون السمع وما كانوا يبصرون، أي الأصنام التي اتخذوها أولياء من دون الله .
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: ويشهد لمعنى هذا القول قوله تعالى في الأعراف ﭽﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ   ﯶ  ﯷﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ   ﰂ  ﰃﭼ(
) الآية، ونحوها من الآيات(
).
والمعنى: ألهذه الآلهة والأصنام أرجل يسعَوْن بها معكم في حوائجكم؟ أم لهم أيدٍ يدفعون بها عنكم وينصرونكم على من يريد بكم شرًا ومكروهًا؟ أم لهم أعين ينظرون بها فيعرِّفونكم ما عاينوا وأبصروا مما يغيب عنكم فلا ترونه؟ أم لهم آذان يسمعون بها فيخبرونكم بما لم تسمعوه؟ (
). 
وهذا النوع من البيان تحتمله الآية، وهو من أنواع البيان الذي يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .
الترجيح:

القول الراجح: ما رجَّحَه الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بأنَّ عدم الاستطاعة الواردة في الآية المفسَّرة إنما هو بسبب الختم الذي ختم الله به على قلوبهم وعلى سمعهم والغشاوة التي على أبصارهم، لأنَّ هذه الثلاث هي مصادر التعلم عند الإنسان، فإذا خُتم عليها فقدَت فاعليتها، وفقدت الحكمة التي خلقها الله من أجلها، ولذلك ترى ذلك الرجل المختوم على قلبه وسمعه يسمع الحق ولكنه لا يتعظ به ولا يفقهه، وتراه يبصر بعينه ما يحل بغيره من الكفار من المصائب والعبر والحجج الواضحة والآيات العظيمة التي تدل على صحة دين الإسلام ولكنه لا يعتبر لأن الله جعل على بصره غشاوة لا يفرق بها بين الحق والباطل .

وأما الأقوال الأخرى فيدخل بعضها تحت هذا القول ضمناً، وبعضها يكون صحيحاً ولكنه قد يكون قبل مرحلة الختم، وبعضها نتيجة لهذا الختم . والله أعلم . 

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

قال ابن كثير رحمه الله: ﭽ ﭰ  ﭱﭼ أي: « ذهب عنهم ﭽ ﭲ  ﭳ  ﭴ ﭼ من دون الله من الأنداد والأصنام، فلم تُجْد عنهم شيئًا، بل ضرتهم كل الضرر، كما قال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ   ﭓ      ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ   ﭸ   ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼﭽ  ﭾ  ﭿ  ﮀ   ﮁ  ﮂﭼ(
)، وقال الخليل لقومه: ﭽ ﭧ  ﭨ   ﭩ    ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ    ﭰ  ﭱ  ﭲﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ     ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ    ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ   ﮨ  ﮩ  ﮪﭼ(
) » (
).
وممن ذهب إلى هذا المعنى: الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)، . 
وجه البيان والارتباط:
     ورد في الآية المفسَّرة إبهام في قوله تعالى: ﭽ ﭰ  ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭼ(
) فلم يبين الذي ضل عن هؤلاء الكفار، والذي اكتفى بوصفه بأنه افتراء، فحمل ابن كثير معنى الآيات المفسِّرة على معنى الآية المفسَّرة، لتوضح إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .
كما أنَّ من أوجه ربط الآية المفسَّرة بالآيات المفسِّرة، أنَّ سياق الخطاب في كلٍ منها يتحدث عن الكفار وما ينالونه من الجزاء يوم القيامة .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ ابن كثير فسَّر الأمر الذي ضل عن الكفار بأنه: الآلهة التي كانوا يعبدونها من دون الله، من الأصنام والأوثان والأنداد - لأن  الكفار كانوا يعبدونها ويتأملون فيها دفع الضر وجلب الخير؛ ويزعمون أنهم يتقربون بها إلى الله زلفى - وهذا يُعدُّ بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وهو من البيان المطابق لمصطلح تفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘﮙ  ﮚ  ﮛ   ﮜ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « ضرب الله تعالى مثل الكافرين والمؤمنين، فقال: ﭽ ﮏ  ﮐﭼ أي: الذين وصفهم أولاً بالشقاء والمؤمنين السُّعَداء، فأولئك كالأعمى والأصم، وهؤلاء كالبصير والسميع. فالكافر أعمى عن وجه الحق في الدنيا، وفي الآخرة لا يهتدي إلى خير ولا يعرفه، أصم عن سماع الحجَج، فلا يسمع ما ينتفع به، ﭽ ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ   ﮱ  ﯓﯔ   ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ ﭼ(
)، وأما المؤمن ففَطِن ذكي لبيب ، بصير بالحق ، يميز بينه وبين الباطل ، فيتبعُ الخير ويترك الشر، سميع للحجة يفرق بينها وبين الشبهة، فلا يَرُوج عليه باطل، فهل يستوي هذا وهذا. ﭽ ﮚ  ﮛﭼ أفلا تعتبرون وتفرقون بين هؤلاء وهؤلاء، كما قال في الآية الأخرى: ﭽ ﭽ  ﭾ  ﭿ  ﮀ     ﮁ   ﮂﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ ﭼ(
) وقال ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ    ﭝ  ﭞ    ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ      ﭣ  ﭤﭥ   ﭦ  ﭧ  ﭨ    ﭩ  ﭪﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰ  ﭱ      ﭲ  ﭳ   ﭴ  ﭵ    ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼﭽ  ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ       ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅﭼ(
) » (
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: ﭽ ﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔﭼ(
) الآية. « ضرب الله تعالى في هذه الآية الكريمة المثل للكافر بالأعمى والأصم، وضرب المثل للمؤمن بالسميع والبصير، وبين أنهما لا يستويان، ولا يستوي الأعمى والبصير، ولا يستوي الأصم والسميع . وأوضح هذا المعنى في آيات كثيرة:
قوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ   ﭚ  ﭛ  ﭜ    ﭝ  ﭞ    ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ      ﭣ  ﭤﭥ   ﭦ  ﭧ  ﭨ    ﭩ  ﭪﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰ  ﭱ      ﭲ  ﭳ   ﭴ  ﭵ    ﭶ  ﭷ ﭼ(
). وقوله ﭽ ﭒ  ﭓ      ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ   ﭘ  ﭙ  ﭚ        ﭛ  ﭜﭝ  ﭞ  ﭟ   ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭼ(
) الآية. وقوله ﭽ ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭯ  ﭰ      ﭱ  ﭲ  ﭳ ﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات » (
).
وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، ومجاهد(
)، وقتادة (
)، وابن جرير الطبري (
)، والبغوي (
)، والقاسمي(
) رحم  الله الجميع.
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الفريقين الّذَين شبههما الله بالأعمى والأصم؛ والبصير والسميع، فلم يبين من هؤلاء الفريقين، فحمل المفسِِّرون معنى الآيات المفسِّرة على معنى الآية المفسَّرة لتوضح إبهامها وتبين المراد بالفريقين، كما ورد في الآية المفسَّرة سؤال واستفهام لم تتم الإجابة عليه، فحمل المفسرون بعض الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتجيب عن ذلك الاستفهام .
كما أنَّ من أوجه الربط أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن صفات المؤمنين وصفات الكافرين على حدٍ سواء .  

وعند دراسة الأقوال الواردة، نجد أنَّ تفسير الفريقين: بفريق المؤمنين وفريق الكافرين تفسير صحيح، لأنَّ الله وصف فريق المؤمنين في الآيات المفسِّرة بالبصير والسميع وأنهم أحياء، وبالمقابل وصف فريق الكافرين بالأعمى والأصم وأنهم أموات، كما بينت الآيات المفسِّرة إجابة السؤال في قوله تعالى: ﭽ ﮖ  ﮗ  ﮘﭼ(
)، فقالت: لا يستوي أصحاب النار وأصحاب الجنة، ولا يستوي الأعمى والبصير، ولا يستوي الأحياء ولا الأموات، فالنفي – هنا – بـ (لا) كافٍ في إجابةذلك السؤال، وهذا البيان يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى:  ﭽ ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ   ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥﮦ       ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫﮬ  ﮭ     ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱ  ﯓ   ﯔ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلفوا في كسر الألف وفتحها من قوله: ﭽﮢﭼ :

فقرأ نافع رحمه الله وابن عامر رحمه الله وعاصم رحمه الله وحمزة رحمه الله: ﭽ ﮢ  ﮣﭼ بكسر الألف، على وجه الابتداء.  وقرأ ابن كثير رحمه الله وأبو عمرو رحمه الله والكسائي رحمه الله: ﭽ ﮢ  ﮣﭼ بفتح الألف، كأن معنى الكلام عندهم: لقد أرسلنا نوحًا إلى قومه بأني لكم نذير مبين(
).

 فقوله تعالى: ﭽﮧﮨ ﮩ ﮪﮫﭼ(
)بدل من قوله: ﭽﮢﮣﮤ  ﮥﭼ(
) على قراءة الفتح، فتكون بيان لهذه النذارة وتفسيراً لها، وكأنَّ المعنى:( ولقد أرسلنا نوحاً إلى قومه ألا تعبدوا إلا الله ) ويحتمل أن تكون ﭽﮧﭼ مفسرة، وهذا وارد أيضاً في قراءة الكسر، قال ابن عاشور رحمه الله: وجملة ﭽ ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ ﭼ(
) مفسرة لجملة ﭽ  ﮞ ﭼ(
) لأن الإرسال فيه معنى القول دون حروفه، ويجوز كونها تفسيراً لـ ﭽ ﮤ ﭼ لما في ﭽ ﮤ ﭼ من معنى القول. كقوله تعالى في سورة نوح: ﭽ ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ   ﮓ      ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ   ﮘ  ﮙﭼ(
). وهذا الوجه متعين على قراءة فتح همزة ﭽ ﮢﭼ إذا اعتبرت ﭽﮧﭼ تفسيرية. ويجوز جعل ﭽﮧﭼ مخففة من الثقيلة فيكون بدلاً من ﭽ ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥﭼ(
).على قراءة فتح الهمزة واسمها ضمير شأنٍ محذوف، أي: أنه لا تعبدوا إلا الله » (
).

وجه البيان والارتباط:
أخبر الله تعالى في الآية الكريمة أنه أرسل نوحاً إلى قومه ثم أعقب هذا الإخبار بياناً متصلاً بأنه أرسله إليهم ليبلغهم: أنه لهم نذير مبين، وهذا المعنى على قراءة ( أَني لكم نذير مبين ) وهي إحدى القراءتين الواردة في الآية .
ثم بيَّن سبحانه مضمون هذه النذارة؛ ببيان متصل أيضاً في الآية التي تليها بألا تعبدوا إلا الله، وقيل أنَّ هذه الجملة بيان متصل أيضاً لجملة أرسلنا إضافة للبيان السابق، وهو الإنذار.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الأقوال الواردة جميعها تحتملها الآية، وجميعها تعتمد على قراءة سبعية أو بيان متصل كما وضحنا قبل قليل، وبناءً عليه فإن جميع الأقوال تفسيرها صحيح، فهي إما بيان متصل، أو حمل لقراءة صحيحة على قراءة صحيحة أخرى، وكلاهما من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الترجيح:

أن جميع الأقوال صحيحة، لاعتمادها على القراءتين السبعيتين، وممن ذهب لهذا الاختيار ابن جرير الطبري رحمه الله بقوله: والصواب من القول في ذلك عندي، أن يقال إنهما قراءتان متفقتا المعنى، قد قرأ بكل واحدةٍ منهما جماعة من القُرَّاء، فبأيهما قرأ القارئ كان مصيباً للصواب في ذلك(
).والله أعلم .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ        ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ   ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ   ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ     ﯲ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « هذا اعتراض الكافرين على نوح، عليه السلام، وأتباعه، وذلك دليل على جهلهم وقلة علمهم وعقلهم، فإنه ليس بعار على الحق رَذَالة من اتبعه، فإن الحق في نفسه صحيح، وسواء اتبعه الأشراف أو الأراذل بل الحق الذي لا شك فيه أن أتباع الحق هم الأشراف، ولو كانوا فقراء، والذين يأبونه هم الأراذل، ولو كانوا أغنياء. ثم الواقع غالبا أن ما يتبع الحق ضعفاء الناس، والغالب على الأشراف والكبراء مخالفته، كما قال تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ    ﭘ  ﭙ  ﭚ    ﭛ  ﭜ   ﭝ  ﭞ   ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ ﭼ(
)، ولما سأل هرقل ملك الروم أبا سفيان صخر بن حرب عن صفات النبي صلى الله عليه وسلم، قال له فيما قال: أشراف الناس اتبعوه أو ضعفاؤهم؟ قال: بل ضعفاؤهم. فقال هرقل: هم أتباع الرسل » (
).
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « ذكر تعالى في هذه الآية الكريمة: أن الملأ من قوم نوح قالوا له: ما نراك اتبعك منا إلا الأسافل والأراذل. وذكر في سورة الشعراء، أن اتباع الأراذل له في زعمهم مانع لهم من اتباعه بقوله: ﭽ ﰘ  ﰙ  ﰚ  ﰛ  ﰜﭼ(
)» (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن نوح (، وما دار بينه وبين قومه من الجدال حول دعوته ومن تبعها من قومه . 

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية الواردة تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهو نوع من أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ    ﯾ    ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂ  ﰃ  ﰄ  ﰅ               ﰆ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « ذكر تعالى في هذه الآية الكريمة عن نبيه نوح: أنه قال لقومه: ﭽ ﯵ ﭼ  أي أخبروني ﭽ ﯶ  ﯷ           ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ ﭼ أي على يقين ونبوة صادقة لا شك فيها، وأعطاني رحمة منه مما أوحى إليَّ من التوحيد والهدى، فخفي ذلك كله عليكم، ولم تعتقدوا أنه حق، أيمكنني أن ألزمكم به، وأجبر قلوبكم على الانقياد والإذعان لتلك البينة التي تفضل الله عليَّ بها، ورحمني بإيتائها، والحال أنكم كارهون لذلك؟ يعني ليس بيدي توفيقكم إلى الهدى وإن كان واضحاً جلياً لا لبس فيه، إن لم يهدكم الله جل وعلا. وهذا المعنى صرح به تعالى عن نوح أيضاً في هذه السورة الكريمة بقوله: ﭽ ﮱ  ﯓ       ﯔ  ﯕ     ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ   ﯛ          ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟﯠ   ﯡ  ﯢ  ﭼ(
) الآية» (
).
وممن قال بهذا المعنى: الطبري(
)، والبغوي(
)، وابن كثير(
)، والقاسمي رحمه الله (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في كلا الآيتين الواردتين يتحدث عن نوح ( وما دار بينه وبين قومه من واجب الدعوة والنصح والبيان .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول والوارد فيها نجد أن الآية الواردة تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕﭖ  ﭗ    ﭘ  ﭙ      ﭚ  ﭛﭜ  ﭝ   ﭞ  ﭟ   ﭠ  ﭡﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ     ﭨ  ﭩ  ﭪﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « ذكر تعالى في هذه الآية الكريمة عن نبيه نوح -عليه السلام-: أنه أخبر قومه أنه لا يسألهم مالاً في مقابلة ما جاءهم به من الوحي والهدى، بل يبذل لهم ذلك الخير العظيم دون مقابل. وبين في آيات كثيرة: أن ذلك هو شأن الرسل عليهم صلوات الله وسلامه، كقوله في سبأ عن نبينا (: ﭽ ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂ  ﰃ  ﰄﰅ  ﰆ  ﰇ  ﰈ     ﰉ  ﰊﰋ  ﰌ   ﰍ    ﰎ  ﰏ   ﰐ    ﭼ(
) الآية .
وقوله فيه أيضاً في آخر سورة ص: ﭽ ﭞ  ﭟ  ﭠ   ﭡ  ﭢ  ﭣ    ﭤ     ﭥ   ﭦ    ﭧﭼ(
). وقوله في الطور والقلم ﭽ ﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ     ﮛ ﭼ(
). وقوله في الفرقان ﭽ ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ   ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ    ﭣ   ﭤﭼ(
). وقوله في الأنعام: ﭽ  ﯴ  ﯵ        ﯶ  ﯷ  ﯸﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﭼ(
). وقوله عن هود( في سورة هود: ﭽ ﯡ  ﯢ     ﯣ  ﯤ     ﯥﯦ  ﯧ    ﯨ  ﯩ        ﯪ  ﯫ  ﯬﯭ  ﯮ   ﯯ ﭼ(
) الآية. وقوله في الشعراء عن نوح( وهود( وصالح( ولوط( وشعيب(: ﭽﰆ  ﰇ    ﰈ  ﰉ  ﰊﰋ  ﰌ  ﰍ  ﰎ  ﰏ  ﰐ  ﰑ ﭼ(
). وقوله تعالى عن رسل القرية المذكورة في سورة يس ﭽ  ﮥ  ﮦﮧ ﮨ  ﮩ   ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ  ﮮﭼ(
)   الآية » (
). 
وممن قال بهذا المعنى: ابن جرير الطبري (
)، وابن كثير(
)، والقاسمي رحم  الله الجميع(
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن منهج الأنبياء في الدعوة إلى الله، وأنهم لا يسألون أقوامهم مالاً ولا أجراً في مقابلة دعوتهم إلى التوحيد .

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات المذكورة تعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان من أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ   ﭷ  ﭸ  ﭹ     ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ    ﮄ  ﮅﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ     ﮋ  ﮌﭼ(
).
في الآية مطلبان:

المطلب الأول تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ   ﭼ(
) .

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « هذه مُواعدة من الله تعالى لنوح، (، إذا جاء أمر الله من الأمطار المتتابعة، والهَتَّان الذي لا يُقْلع ولا يَفتُر، بل هو كما قال تعالى: ﭽ ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ     ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾ  ﭿ    ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ   ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ    ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ      ﮐ   ﭼ(
) » (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآيتين يتحدث عن صفة عذاب الله لقوم نوح، وما أمره الله أن يفعله عند حلوله بهم .

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ ابن كثير رحمه الله فسَّر أمر الله الوارد في الآية المفسَّرة بالأمطار المتتابعة؛ واستشهد لهذا التفسير بقوله تعالى: ﭽ ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ ﭼ(
) الآية ، وهذا التفسير صحيح؛ ويشهد له قوله تعالى في الآية المفسَّرة: ﭽ ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ ﭼ(
) ومعلوم أن هذا الفَوَران الوارد إنما هو فوران الماء، وعليه فإن هذا القول صحيح ويدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .  
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسرون في الذي استثناه الله من أهله:

فقيل: ابنه وامرأته. وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على ذلك:

الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بقوله: « ذكر جل وعلا في هذه الآية الكريمة: أنه أمر نوحاً أن يحمل في السفينة أهله إلا من قد سبق عليه القول، أي سبق عليه من القول بأنه شقى، وأنه هالك مع الكافرين . 
ولم يبين هنا من سبق عليه القول منهم، ولكنه بين بعد هذا أن الذي سبق عليه القول من أهله هو ابنه وامرأته. قال في ابنه الذي سبق عليه القول: ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ   ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭ ﭼ(
) - إلى قوله - ﭽﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ    ﯧ  ﯨ ﭼ(
) وقال فيه أيضاً: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ       ﭔ  ﭕ  ﭖﭗ  ﭘ        ﭙ  ﭚ  ﭛ ﭼ(
) الآية وقال في امرأته: ﭽ ﮏ  ﮐ  ﮑ   ﮒ  ﮓ      ﮔ  ﮕ ﭼ(
) - إلى قوله ﭽ ﮩ  ﮪ ﭼ(
) » (
).
وممن قال بهذا القول: ابن كثير(
)، والبغوي(
)  رحمهما  الله.
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الذي سبق عليه القول فلم يبين من هؤلاء الذين سبق عليهم القول ، فبين هذا الإبهام في الآيات المفسِّرة بأنه ولد نوح وامرأته .
كما أنَّ من أوجه الإرتباط أن سياق الخطاب في كل الآيات يتحدث عن نوح ( وما دار بينه وبين ربه من الدعاء لابنه والحرص على إنقاذه من العذاب .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أن تفسير الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله لهؤلاء الذين سبق عليهم القول بأنهم ابن نوح ( وامرأته بدلالة الآيات المفسِّرة؛ يعدُّ بياناً لبعض أفراد العام،  وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

أحدها: أن الذي استثناه الله من أهله هو: ابنه الذي غرق.
وممن قال بهذا القول: الضحاك(
)، والقاسمي(
)، وثناء الله الهندي(
)رحم  الله الجميع.

الثاني: أن الذي استثناه الله من أهله هو: بعض نساءه.

وممن قال بهذا القول: ابن جريج رحمه الله (
).
الترجيح:

الراجح:  ابنه وامرأته، لدلالة آيات الكتاب العظيم، وجمعاً للأقوال. 

تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮛ   ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ        ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ   ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﮭﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: قوله: ﭽ ﮛ   ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ ﭼ(
) أي: «السفينة سائرة بهم على وجه الماء، الذي قد طَبَّق جميع الأرض، حتى طفت على رؤوس الجبال، وارتفع عليها بخمسة عشر ذراعاً، وقيل: بثمانين ميلا وهذه السفينة على وجه الماء سائرة بإذن الله وتحت كَنَفه وعنايته وحراسته وامتنانه كما قال تعالى: ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ    ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ    ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ      ﮐ      ﮑ  ﮒ  ﮓ   ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ ﭼ(
) » (
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « قوله تعالى: ﭽ ﮛ   ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠﭼ(
) الآية.
ذكر الله تعالى في هذه الآية الكريمة: أن السفينة تجري بنوح ومن معه في ماء عظيم أمواجه كالجبال. وبيَّن جريانها هذا في ذلك الماء الهائل في مواضع أخر.كقوله: ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ     ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ    ﭪ  ﭫ  ﭬ ﭼ(
) وقوله : ﭽﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ     ﭺ  ﭻ  ﭼ   ﭽ  ﭾ  ﭿ    ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ   ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ  ﮉ    ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ      ﮐ      ﮑ  ﮒ  ﮓ   ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ ﭼ(
) » (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في كل الآيات الواردة يتحدث عن جريان سفينة نوح ( فوق الماء، وما امتن الله به عليه من النجاة من العذاب، وسلامتهم حتى استقرت بهم السفينة على الأرض .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أن الآيات المفسِّرة أخبرت أن السفينة تجري بهم في موج كالجبال؛ والآيات المفسَّرة كذلك، وبناءً عليه فإن هذه الأقوال تعد من باب جمع الآيات المتناظرة أو المتشابهة في المعنى الواحد أو الموضوع الواحد؛ وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ       ﭔ  ﭕ  ﭖﭗ  ﭘ        ﭙ  ﭚ  ﭛﭜ  ﭝ   ﭞ    ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ       ﭣﭤ  ﭥ    ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلفوا في قراءة قوله تعالى: ﭽ ﭘ ﭙ ﭚ ﭛﭼ(
).
 فقرأ ابن كثير رحمه الله ونافع رحمه الله وأبوعمرو رحمه الله وابن عامر رحمه الله وعاصم رحمه الله وحمزة رحمه الله: (إنَّه عملٌ) مرفوع منوَّن (غََيْرُ صالح) برفع الراء(
).

واختلفوا في معنى هذه القراءة على قولين:

أحدهما: أنه يرجع إِلى السؤال فيه ، فالمعنى : سؤلك إِياي فيه عمل غير صالح .

وممن قاله: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، وقتادة رحمه الله (
)، ومجاهد رحمه الله(
)،وعكرمة رحمه الله (
)،  .

وهذا ظاهر ، لأنه قد تقدم السؤال فيه في قوله : «رب إِن ابني من أهلي» فرجعت الكناية إِليه .
والثاني: أنه يرجع إِلى المسؤول فيه .
وفي هذا المعنى قولان:
أحدهما : أنه لغير رِشدة ، قاله: الحسن رحمه الله(
).
والثاني : أن المعنى : إِنه ذو عمل غير صالح ، قاله الزجاج رحمه الله. قال ابن الأنباري رحمه الله: من قال: هو لغير رِشدة، قال: المعنى: إِن أصل أبنك الذي تظن أنه أبنك عملٌ غير صالح. ومن قال: إِنه ذو عمل غير صالح، قال : حذف المضاف، وأقام العمل مقامه، كما تقول العرب: عبد الله إِقبال وإِدبار، أي : صاحب إِقبال وإِدبار(
).
وقرأ الكسائي رحمه الله وحده من السبعة: (إنَّهُ عَمِلَ) بفتح العين وكسر الميم وفتح اللام (غَيْرَ صالحٍ) بنصب الراءِ(
).  قال أبو حيان رحمه الله: وهي قراءة علي وأنس وعائشة. وهي في مصحف ابن مسعود-رضي الله عنهم-(
).وقرأ بها أيضاً يعقوب رحمه الله(
).
ومعناه: إن الذي ذكرت أنه ابنك، فسألتني أن أنجيه، عمل غير صالح: يشير إِلى أنه مشرك، وقالوا: "الهاء"، في قوله: "إنه" عائدة على "الابن".

قال ابن جرير الطبري رحمه الله: « روي عن جماعة من السلف أنهم قرءوا ذلك:(إِنَّهُ عَمِلَ غَيْرَ صَالِحٍ)، على وجه الخبر عن الفعل الماضي، وغير منصوبة. وممن روي عنه أنه قرأ ذلك كذلك، ابنُ عباس-رضي الله عنه-. ثم روى بسنده عن ابن عباس-رضي الله عه- أنه قرأ:(عَمِلَ غَيْرَ صَالِحٍ) . ثم روى توجيه ذلك بسنده عن ابن عباس-رضي الله عنه-(
) : (إِنَّهُ عَمِلَ غَيْرَ صَالِحٍ)، قال: كان مخالفًا في النية والعمل»(
).
وممن ذهب إلى هذا التوجيه: ابن كثير رحمه الله (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في احتمال مفسَّر الضمير ﭽ ﭘﭼ، وقد وردت في الآية قراءة أخرى ( إنه عَمِلَ غيرَ صالح ) فحمل المفسِّر هذه القراءة على قراءة الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ جميع المعاني التي ذُكرت في احتمال مفسَّر الضمير ( إنَّه) متفقة في المعنى، وإن اختلفت في اللفظ، وأنَّ الضمير في جميعها يعود لابن نوح، وبناءً عليه: نقول إنهما قراءتان متفقتان في المعنى.

قال أبي علي؛ الحسن الفارسي رحمه الله: «ومن قرأ: (إِنَّهُ عَمِلَ غَيْرَ صَالِحٍ) فقد زعموا أن ذلك روي عن النبي – صلى الله عليه وآله وسلم –فيكون هذا في المعنى كقراءة من قرأ: ( أنه عملٌ غيرُ صالح ) وهو يجعل الضمير لابن نوح، فتكون القراءتان متفقتين في المعنى، وإن اختلفتا في اللفظ» (
).

هذا إن صحَّ سند قراءة الكسائي رحمه الله ، وابن مسعود-رضي الله عنه- ومن معه من الصحابة السابق ذكرهم، وإلا فإن ابن جرير الطبري رحمه الله ضعف سندها فقال: « ولا نعلم هذه القراءة قرأ بها أحد من قراء الأمصار، إلا بعض المتأخرين، واعتلَّ في ذلك بخبر روي عن رسول الله ( أنه قرأ ذلك كذلك غيرِ صحيح السند(
). وذلك حديث روي عن شهر بن حوشب، فمرة يقول: "عن أم سلمة"، ومرة يقول: "عن أسماء بنت يزيد"، ولا نعلم ابنت يزيد؟ ولا نعلم لشهر سماعًا يصح عن أمّ سلمة » (
).
قال ابن كثير رحمه الله: « أعاده أحمد أيضاً في مسند أم سلمة هي أم المؤمنين، والظاهر – والله أعلم – أنها أسماء بنت يزيد، فإنها تُكنى بذلك أيضاً » (
) . 
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ       ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال القاسمي رحمه الله: ﭽ ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ ﭼ(
)، أي: « عذابنا، أو أمرنا بالعذاب، وهو الريح العقيم، ﭽ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ       ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ ﭼ(
) . وقد بين في غير آية، منها قوله: ﭽ ﯤ   ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ   ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ   ﯶ       ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﭼ(
) » (
) .
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « لم يبين هنا أمره الذي جاء والذي نجَّى منه هوداً والذين آمنوا معه عند مجيئه. ولكنه بين في مواضع أخر: أنه الإهلاك المستأصل بالريح العقيم التي أهلكهم الله بها فقطع دابرهم. كقوله تعالى: ﭽ ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ   ﮟ    ﮠ  ﮡ  ﮢ   ﮣ     ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ   ﮨ  ﮩ  ﭼ(
). وقوله تعالى: ﭽ ﯤ   ﯥ  ﯦ ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱﭼ(
) الآية. وقوله تعالى ﭽ ﮭ  ﮮ  ﮯ   ﮰ  ﮱ  ﯓ  ﯔ    ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ ﯙ  ﯚ  ﯛ   ﯜ  ﯝﭼ(
). وقوله تعالى: ﭽﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ   ﮬ  ﮭ      ﮮ  ﮯﭼ(
) الآية » (
).
وممن ذهب إلى هذا المعنى: الطبري رحمه الله (
)، وابن كثير رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله(
)،  . 
 وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الأمر الذي جاء ؛ والذي كان سبباً في عذاب عاد قوم هود ؛ فحمل المفسر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح نوع العذاب الذي جاء على قوم هود، ليكون من تفسير القرآن بالقرآن. .

كما أنَّ من أوجه الارتباط؛ أنَّ سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن عاد قوم هود، وما أنزل الله عليهم من العذاب؛ والريح الشديدة العاتية .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير أمر الله الذي جاء على عاد قوم هود، بالعذاب والريح العاتية الشديدة، والتي سخرها الله عليهم سبع ليالٍ وثمانية أيام حسوما؛ تفسير صحيح؛ إذ هو بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآيات المفسِّرة، وهذا البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ  ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯﯰ  ﯱ   ﯲ    ﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ        ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂ  ﰃ  ﰄﰅ  ﰆ    ﰇ  ﰈ  ﰉ    ﰊ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: يقول تعالى: « ﭽ  ﰆ    ﰇ  ﰈ  ﰉ ﭼ كما قال تعالى: ﭽﯩ  ﯪ   ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴﭼ        الآية (
) » (
).
وجه البيان والارتباط:
أخبرت الله في الآية المفسَّرة بأنَّه قريب مجيب، لكنه لم يبين الشيء الذي هو قريب منه، والأمر الذي يجيبه بصيغة المبالغة، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن.

كما أنَّ سياق الخطاب في الآيتين الكريمتين، يتحدث عن قرب الله من عباده، وأنه يسمع سرهم ونجواهم؛ ودعاءهم وشكواهم؛ ثم يجيبهم ويرعاهم .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية المفسِّرة بيَّنت أن الله سبحانه قريب من عباده إذا دعوه، مجيب لدعوة الداعي إذا دعاه، وهذا يُعدُّ بيان للمطلق بالمقيد، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮈ  ﮉ    ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ   ﮑ   ﮒ  ﮓ  ﮔﮕ  ﮖ    ﮗ  ﮘ   ﮙ  ﮚ   ﮛ  ﭼ(
)(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال القاسمي رحمه الله: ﭽ ﮈ  ﮉ    ﮊﭼ(
) أي: « عذابنا، وهو الصيحة، كما سيبين»(
). 

وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: ﭽ ﮈ  ﮉ    ﮊ  ﮋ  ﮌﭼ(
) الآية. « بين هذا الأمر الذي جاء بقوله: ﭽ ﮜ   ﮝ  ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﮡ  ﮢ  ﮣ   ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨﮩ  ﮪ    ﮫ    ﮬ  ﮭ  ﮮﮯ  ﮰ    ﮱ    ﯓ ﭼ(
) ونحوها من الآيات » (
).
وممن ذهب إلى تفسير الأمر بالعذاب: ابن جرير الطبري(
)، والبغوي (
)، والشوكاني(
) رحم الله الجميع. 
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الأمر الذي جاء ؛ فكان سبباً في عذاب ثمود قوم صالح فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح نوع العذاب الذي جاء على قوم صالح، ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .
كما أنَّ من أوجه الارتباط؛ أنَّ سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن ثمود قوم صالح وما أنزل الله عليهم من العذاب؛ والصيحة القوية .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير أمر الله الذي جاء على ثمود - قوم صالح -؛ جاء بعده مباشرة في الآيتين بعدها، بيَّنه سبحانه بالصيحة القوية، التي جعلتهم في ديارهم جاثمين، وهذا يعد من البيان المتصل؛ وهو من أقوى أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ  ﯙ  ﯚ    ﯛﯜ  ﯝ  ﯞﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ      ﯥ  ﯦ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسرون في المراد بالبشرى على قولين:

الأول: أن المراد بالبشرى: البشارة بولدٍ وولده – بإسحاق ومن وراء إسحاق يعقوب-

وممن استدل على هذا القول بتفسير القرآن بالقرآن:

الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بقوله: «لم يبين هنا ما المراد بهذه البشرى التي جاءت بها الرسل الملائكة إلى إبراهيم، ولكنه أشار بعد هذا إلى أنها البشارة بإسحاق ويعقوب في قوله: ﭽﯻ  ﯼ   ﯽ  ﯾ  ﯿ      ﰀ  ﰁ  ﰂ      ﰃ  ﭼ(
) لأن البشارة بالذرية الطيبة شاملة للأم والأب، كما يدل لذلك قوله: ﭽ ﭿ  ﮀ  ﮁ   ﮂ    ﮃﭼ(
) وقوله: ﭽﯸ  ﯹ  ﯺﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂﭼ(
) وقوله: ﭽﭛ   ﭜ  ﭝ  ﭞ   ﭟ  ﭠ     ﭡ ﭼ(
) » (
).
وممن ذهب إلى هذا القول: الحسن(
)، ومقاتل(
)، والبغوي(
)، وابن عطية(
)، والشوكاني(
)، والقاسمي(
)رحم  الله الجميع. 
والثاني: أن المراد بالبشرى: إهلاك قوم لوط(.

وممن استدل على هذا القول بتفسير القرآن بالقرآن:

ابن كثير رحمه الله بقوله: « ﭽﯕ  ﯖ  ﯗﭼ(
) وهم الملائكة ﭽﯘ ﯙﭼ(
) قيل: تبشره بإسحاق، وقيل: بهلاك قوم لوط، ويشهد للأول قوله تعالى: ﭽ ﭰ  ﭱ    ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺﭼ(
) اهـ» (
).

وقال الشيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « وقيل: البشرى هي إخبارهم له بأنهم أُرسلوا لإهلاك قوم لوط، وعليه فالآيات المبيِّنة لا كقوله هنا في هذه السورة: ﭽ ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ       ﯶ  ﯷ     ﯸ   ﯹﭼ(
) وقوله: ﭽ ﮃ  ﮄ       ﮅ  ﮆ    ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ   ﮍ  ﮎ  ﮏ   ﭼ وقوله: ﭽ ﭘ  ﭙ       ﭚ   ﭛ      ﭜ   ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭼ وقوله: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ     ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ     ﭙ  ﭚ  ﭛﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭼ(
) »(
).
وممن ذهب إلى هذا القول: قتادة رحمه الله (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في البشرى التي بشَّر الله بها إبراهيم ( فم يبين هذه البشرى، فحمل المفسِّرون الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح حقيقة هذه البشرى.

كما أن من أوجه الارتباط أن سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن إبراهيم (، وما دار بينه وبين ضيفه الملائكة من الحديث عن البشرى ؛ والجدال في إهلاك قوم لوط (.
وعند دراسة الآية والأقوال الواردة فيها نجد أنَّ تفسير البشرى بأنها البشارة بإسحاق ومن وراء إسحاق يعقوب تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو تفسير للمجمل بالمبين، وهذا البيان يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

وأما تفسير البشرى: بإهلاك قوم لوط(، استدلالاً بالآية المفسِّرة الأخرى، فإنه تفسير ليس فيه معنى البشرى، فالبشرى تكون في النعمة والخير والأمر السَّار، والتبشير بالولد يستبشر به الإنسان بفطرته، ولذلك عندما أخبروه بإهلاك قوم لوط أخذ يجادلهم في قوم لوط شفقة عليهم، وأخبرهم أنَّ فيها لوطاً، وهذا من شفقة ورحمة الأنبياء والرسل على الناس جميعاً، وحبهم لهم.
الترجيح:

القول الأولى بالصواب: أنها البشارة بإسحاق ومن وراء إسحاق يعقوب.والله أعلم .

 وممن صرح بهذا الترجيح: الشيخ الشنقيطي رحمه الله بقوله: والظاهر القول الأول، وهذه الأخيرة تدل عليه، - يريد قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ     ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ     ﭙ  ﭚ  ﭛﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭼ(
) – لأنَّ فيها التصريح بأنَّ إخبارهم بإهلاك قوم لوط بعد مجيئهم بالبشرى; لأن مرتب عليه بأداة الشرط التي هي «لَمَّا» كما ترى (
).

تفسير قوله تعالى:ﭽ ﯻ  ﯼ   ﯽ  ﯾ  ﯿ      ﰀ  ﰁ  ﰂ      ﰃ  ﰄ   ﭼ (
).
اختلفوا في فتح الباء وضمها من قوله: " يعقوبُ " .

فقرأ ابن كثير رحمه الله ونافع رحمه الله وأبو عمروٍ رحمه الله والكسائي رحمه الله: ( ومن وراء إسحاق يعقوبُ) رفعاً.

وقرأ ابنُ عامرٍ رحمه الله وحمزة رحمه الله: ( يعقوبَ) نصباً .

واختلف عن عاصمٍ رحمه الله: فروى عنه أبو بكر رحمه الله بالرفع، وروى حفصٌ رحمه الله عنه بالنصب(
).

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قالوا: أن الوراء: ولد الولد، أي فبشرناها بإسحاق ولداً لها ومن خلفِ إسحاق يعقوب، من ابنها إسحاق. وهذا على قراءة رفع الباء ( ومن وراء إسحاق يعقوبُ).
قال أبو علي الفارسي رحمه الله: « من رفع فقال: ( ومن وراء إسحاق يعقوبُ) كان رفع بالابتداء أو بالظرف في قول من رفع به، وكان بَيَّنَ الوجه » (
).

وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على ذلك:

ابن كثير رحمه الله بقوله: ﭽ ﯾ  ﯿ      ﰀ  ﰁ  ﰂ      ﰃﭼ(
) أي: «بولد لها يكون له ولد وعقب ونسل؛ فإن يعقوب ولد إسحاق، كما قال في آية البقرة: ﭽ ﯘ  ﯙ  ﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ     ﯞ  ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ   ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ     ﯯ  ﯰ  ﯱ  ﯲﭼ(
). ومن هاهنا استدل من استدل بهذه الآية، على أن الذبيح إنما هو إسماعيل، وأنه يمتنع أن يكون هو إسحاق؛ لأنه وقعت البشارة به، وأنه سيولد له يعقوب، فكيف يؤمر إبراهيم بذبحه وهو طفل صغير، ولم يولد له بعد يعقوب الموعود بوجوده. ووعد الله حق لا خُلْفَ فيه، فيمتنع أن يؤمر بذبح هذا والحالة هذه، فتعين أن يكون هو إسماعيل وهذا من أحسن الاستدلال وأصحه وأبينه، ولله الحمد » (
).
وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، وبه قال الشعبي (
)، وابن إسحاق(
)، وأبو عبيدة (
)، وابن جرير الطبري(
)  رحم الله الجميع. 

وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن إبراهيم ( وما وهبه الله من الذرية والنسل المبارك .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية الواردة ذُكرت من باب الاستدلال لصحة قول رجَّحه وذهب إليه المفسِّر- في مسألة الذبيح- وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
الأقوال الأخرى:

قالوا: إنَّ الوراء بمعنى «بعد»، أي: بشرناها بإسحاق وبعده يعقوب.
وهذا على قراءة نصب الباء: ( ومن وراء إسحاق يعقوبَ).

قال أبو علي الفارسي رحمه الله: « من فتح فقال: (يعقوبَ): احتمل ثلاثة أضرب. أحدها: أن يكون يعقوب في موضع جرٍّ، المعنى: فبشَّرناها بإسحاقَ ويعقوبَ، قال أبو الحسن: وهو أقوى في المعنى، لأنها قد بُشِّرت به » (
).
وهذا القول: قاله أبو صالح رحمه الله عن ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، واختاره مقاتل رحمه الله (
)، وابن قتيبة رحمه الله (
)،  .

قال ابن الجوزي رحمه الله: « فان قيل: كيف يكون يعقوب وراء إِسحاق وهو ولده لصلبه، وإِنما الوراء: ولد الولد؟ فقد أجاب عنه ابن الأنباري ، فقال : المعنى: ومن وراء المنسوب إِلى إِسحاق يعقوب، لأنه قد كان الوراء لإِبراهيم من جهة إِسحاق، فلو قال: ومن الوراء يعقوب، لم يُعلم أهذا الوراء منسوب إِلى إِسحاق، أم إِلى إِسماعيل؟ فأضيف إِلى إِسحاق لينكشف المعنى ويزول اللبس »(
).
الترجيح:

القول الأولى بالصواب القول الأول: لدلالة آيات الكتاب عليه.

قال ابن جرير الطبري رحمه الله: وأولى القراءتين في ذلك بالصواب عندي قراءة من قرأه رفعًا، لأن ذلك هو الكلام المعروف من كلام العرب، والذي لا يتناكره أهل العلم بالعربية، وما عليه قراءة الأمصار. فأما النَّصب فيه فإن له وجهًا، غير أنِّي لا أحبُّ القراءة به، لأن كتاب الله نزلَ بأفصح ألسُن العرب، والذي هو أولى بالعلم بالذي نزل به من الفصاحة(
).

(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘﭙ  ﭚ  ﭛ    ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭼ(
)(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘﭙ  ﭚ  ﭛ    ﭜ  ﭝ ﭼ(
) حكى قولها في هذه الآية، كما حكى فعلها في الآية الأخرى، فإنها: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ ﭼ(
) وفي الذاريات: ﭽ ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ      ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﰋ  ﰌ     ﭼ(
)، كما جرت به عادة النساء في أقوالهن وأفعالهن عند التعجب » (
). أي: صك الوجه .
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « بين الله - جل وعلا - في هذه السورة الكريمة ما قالته امرأة إبراهيم لما بُشِّرت بالولد وهي عجوز، ولم يبين هنا ما فعلت عند ذلك، ولكنه بين ما فعلت في الذاريات بقوله ﭽ ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ      ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﰋ  ﰌﭼ(
) وقوله ﭽ ﰆ  ﰇ ﭼ أي ضجَّة وصيحة. وقوله ﭽ ﰈ  ﰉ ﭼ أي لطمته » (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن امرأة إبراهيم ( وعن حالها عندما جاءتها البشرى بإسحاق ( من القول والفعل.

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية المفسِّرة جاءت بزيادة بيان وهو فعل امرأة إبراهيم ( حال البشرى، وهذا الإخبار يفيد معنى التعجب والسرور، ويكشف عن انعكاس البشرى عليها، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭰ  ﭱ    ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ   ﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « يخبر تعالى عن خليله إبراهيم - عليه السلام - أنه لما ذهب عنه الروع، وهو ما أوْجَس من الملائكة خيفة، حين لم يأكلوا، وبشروه بعد ذلك بالولد وطابت نفسه وأخبروه بهلاك قوم لوط، أخذ يقول كما قال عنه سعيد بن جبير في الآية قال: لما جاءه جبريل ومن معه، قالوا له ﭽ  ﭗ  ﭘ     ﭙ  ﭚ  ﭛﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠﭼ(
)، قال لهم إبراهيم أتهلكون قرية فيها ثلاثمائة مؤمن؟ قالوا: لا. قال: أفتهلكون قرية فيها مائتا مؤمن؟ قالوا: لا. قال: أفتهلكون قرية فيها أربعون مؤمنا؟ قالوا: لا. قال: ثلاثون؟ قالوا لا حتى بلغ خمسة قالوا: لا. قال: أرأيتكم إن كان فيها رجل واحد مسلم أتهلكونها؟ قالوا: لا. فقال إبراهيم عليه السلام عند ذلك: ﭽ  ﭣ  ﭤ  ﭥﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ   ﭪ  ﭫﭬ  ﭭ        ﭮ  ﭯ  ﭰ ﭼ(
)، فسكت عنهم واطمأنت نفسه(
). وقال قتادة قريبا من هذا -زاد ابن إسحاق: أفرأيتم إن كان فيها مؤمن واحد؟ قالوا: لا. قال: فإن كان فيها لوط يدفع به عنهم العذاب، قالوا: ﭽﭨ  ﭩ   ﭪ  ﭫﭬ  ﭭ        ﭮ  ﭯ  ﭰ   ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭼ(
) » (
).
وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « قوله تعالى: ﭽﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺﭼ(
).لم يبين ما جادل فيه إبراهيم الملائكة في قوم لوط، ولكنه أشار إليه في العنكبوت بقوله ﭽ ﭖ  ﭗ  ﭘ     ﭙ  ﭚ  ﭛﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭡ   ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ   ﭪ  ﭫﭬ  ﭭ        ﭮ  ﭯ  ﭰ ﭼ(
) الآية. فحاصل جداله لهم أنه يقول: إن أهلكتم القرية وفيها أحد من المؤمنين أهلكتم ذلك المؤمن بغير ذنب، فأجابوه عن هذا بقولهم ﭽ ﭨ  ﭩ   ﭪ  ﭫ ﭼ الآية » (
) .
وبنحو هذا قال ابن جرير الطبري(
)، والبغوي (
)، والقاسمي(
)  رحم  الله الجميع.

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الجدال الذي دار بين إبراهيم ( والملائكة حول إهلاك قوم لوط، فلم يبين موضوع هذا الجدال والتفاصيل المتعلقة به فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضِّح حقيقة هذا الجدال .
كما أنَّ من أوجه الإرتباط أنَّ سياق الخطاب في كلا الآيتين يتحدث عن الملائكة والأمر الذي جاءوا من أجله، من تبشير إبراهيم بالولد وإهلاك قوم لوط.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير الجدال الوارد في الآية المفسَّرة بأنه الجدال حول إهلاك قوم لوط تفسير صحيح للقرآن بالقرآن، إذ هو تفسير لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅﮆ  ﮇ        ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ  ﮒ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « هذا العذاب الذي صرح هنا بأنه آت قوم لوط، لا محالة وأنه لا مرد له، بيَّنه في مواضع متعددة ، كقوله في هذه السورة الكريمة ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ   ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝﭞ  ﭟ  ﭠﭡ   ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦﭼ(
). وقوله في الحجر ﭽﭢ  ﭣ   ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ   ﭮ  ﭯﭼ(
). وقوله ﭽ ﮛ  ﮜ   ﮝ  ﮞ            ﮟ    ﮠ  ﮡ  ﮢﭼ(
)، الآية . وقوله ﭽ ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ   ﮪﮫ  ﮬ  ﮭ  ﮮ ﭼ(
). وقوله ﭽﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ   ﭨ  ﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات » (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في العذاب الذي أخبر الله أنه غير مردود عن قوم لوط فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح حقيقة هذا العذاب.

كما أنَّ من أوجه الارتباط أنَّ سياق الخطاب في جميع الآيات يتحدث عن عذاب قوم لوط وما أحلَّ الله بهم من أنواع العذاب .  

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أن تفسير العذاب بأنه ما جاء في قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ   ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠﭡ   ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦﭼ(
) وغيرها من الآيات المماثلة؛ تفسير للقرآن بالقرآن؛ إذ هو بيان للمجمل بالمبين، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮓ   ﮔ  ﮕ  ﮖ  ﮗ  ﮘ  ﮙ  ﮚ  ﮛ  ﮜ  ﮝ   ﮞ  ﮟ  ﮠ  ﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « ذكر الله - جل وعلا - في هذه الآية الكريمة: أن لوطاً ( لما جاءته رسل ربه من الملائكة حصلت له بسبب مجيئهم مساءة عظيمة ضاق صدره بها، وأشار في مواضع متعددة إلى أن سبب مساءته وكونه ضاق بهم ذرعاً وقال هذا يوم عصيب أنه ظن أنهم ضيوف من بني آدم كما ظنه إبراهيم ( وظن أن قومه ينتهكون حرمة ضيوفه فيفعلون بهم فاحشة اللواط، لأنهم إن علموا بقدوم ضيف فرحوا واستبشروا به ليفعلوا به الفاحشة المذكورة - من ذلك قوله هنا ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ                 ﮨ  ﮩﮪ  ﮫ  ﮬ      ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖ   ﯗ  ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ   ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧ   ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ   ﭼ(
). وقوله في الحجر: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ   ﯮ  ﯯ  ﯰ  ﯱ     ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ   ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ    ﯿ  ﰀ  ﰁ   ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ              ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ   ﭜ ﭼ(
)» (
).
وممن بين سبب الإساءة وقال بهذا القول: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، وابن جرير الطبري(
)، ابن كثير (
)، والبغوي(
)  رحم  الله  الجميع.

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الأمر الذي كان سبباً في إساءة لوط ( من قدوم الملائكة عليه؛ لدرجة أنه ضاق بهم ذرعاً؛ وعدَّ هذا اليوم من الأيام العصيبة عليه، فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح سبب تلك الإساءة العظيمة التي حصلت له ( .
كما أنَّ من أوجه الارتباط أن سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن لوط (، وما حصل بينه وبين قومه من الحديث عند قدوم الملائكة عليه .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير سبب الإساءة التي حصلت له ( الخوف الشديد الذي أصابه عند قدوم الملائكة عليه بأنه خشي أن قومه ينتهكون حرمة ضيوفه فيفعلون بهم الفاحشة؛ بأنَّه تفسير للقرآن بالقرآن؛ إذ هو تفسير لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآيات المفسِّرة؛ وهذا النوع من البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩﮪ  ﮫ  ﮬ      ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖ   ﯗ  ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ   ﯟ  ﭼ(
).
في الآية مطلبان:

المطلب الأول: تفسير قوله تعالى: ﭽﮥ  ﮦ  ﮧ          ﮨ  ﮩ ﭼ(
)(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ  ﮦ  ﮧ       ﮨ  ﮩﭼ(
) أخبر الله تعالى  في هذه الآية الكريمة أنَّ قوم لوط ( كانوا من قبل يعملون السيئات، ولم يبين هذه السيئات التي كانوا يعملونها، لكنه بيَّن في الآية الأخرى أنها فعل الفاحشة بالذكران من العالمين، وذلك بقوله تعالى: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾ  ﭿﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ   ﮄ   ﮅ  ﭼ(
) وبقوله تعالى: ﭽ ﯣ  ﯤ  ﯥ     ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ   ﯮ    ﭼ(
).
وممن روي عنه ذلك: ابن جريج رحمه الله (
)، وبه قال ابن جرير الطبري رحمه الله (
)، وابن كثير رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)،  . 

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في السيئات التي كان يفعلها قوم لوط، فجاءت الآيتين المفسِّرتين لتبين وتوضح هذه السيئات.

كما أنَّ من أوجه الارتباط أن سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيتين المفسِّرة يتحدث عن قوم لوط وما كانوا يفعلونه من المنكرات والفواحش .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أن تفسير السيئات: بعمل الفواحش بالذكران من الناس، تفسير للقرآن بالقرآن؛ إذ هو بيان للمجل بالمبين؛ وهذا النوع من البيان داخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
المطلب الثاني: تفسير قوله تعالى: ﭽ  ﮬ  ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ ﮱﯓ   ﯔ  ﯕ  ﯖ   ﯗ  ﯘ  ﯙﯚ  ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﭼ(
).

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:
روى ابن جرير الطبري رحمه الله بسنده عن سعيد بن جبير رحمه الله (
)، في قول لوط(: ﭽ   ﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱﭼ(
): « يعني: نساءهم، هنّ بَنَاته، لكونه نبيّهم = وقال في بعض القراءة: ﭽالنَّبِيُّ أَوْلَى بِالمُؤْمِنِينَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَأَزْوَاجُهُ أُمَّهَاتُهُمْ وَهُوَ أَبٌ لَهُمْ ﭼ(
) اهـ » (
).
قال ابن كثير رحمه الله: « يرشدهم إلى نسائهم، فإن النبي للأمة بمنزلة الوالد (للرجال والنساء) فأرشدهم إلى ما هو أنفع لهم في الدنيا والآخرة، كما قال لهم في الآية الأخرى: ﭽﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾ  ﭿﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ   ﮄﭼ(
)، وقوله في الآية الأخرى: ﭽ ﯼ  ﯽ  ﯾ    ﯿ  ﰀ  ﭼ(
) أي: ألم ننهك عن ضيافة الرجال ﭽﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ              ﭖ  ﭗ  ﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ   ﭜﭼ(
)، وقال في هذه الآية الكريمة: ﭽﮭ  ﮮ  ﮯ  ﮰ  ﮱﯓﭼ(
) قال مجاهد رحمه الله: لم يكن بناته، ولكن كن من أمَّتِهِ، وكل نبي أبو أمَّتِه. وكذا روي عن قتادة، وغير واحد. وقال سعيد بن جبير: يعني نساءهم، هن بَنَاته، وهو أب لهم ويقال في بعض القراءات النبي أولى بالمؤمنين من أنفسهم وأزواجه أمهاتهم وهو أب لهم. وكذا روي عن الربيع بن أنس، وقتادة، والسدي، ومحمد بن إسحاق،  » (
).
ممن روي عنه هذا القول: قتادة رحمه الله (
)، ومجاهد رحمه الله (
)، وابن أبي نجيح رحمه الله(
)، وسعيد بن جبير رحمه الله (
)، وبه قال ابن جرير الطبري رحمه الله (
)،  . 
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في كلمة ﭽﮮﭼ هل هنَّ بنات لوط ( من صلبه، أم بناته باعتبار أبوة الدين، فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسير القرآن بالقرآن .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أن بيان المراد بالبنات اللاتي وجَّه لوط ( قومه إليهن، أزواجهم من النساء، باعتبار أبوة الدين والنبوة، استناداً على الآيات المفسِّرة، نجد أنَّه بيان للقرآن بالقرآن، ويسمى بيان معنى الآية المفسَّرة بمعنى الآيات المفسِّرة، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

قالوا المراد ببناته في الآية:  بناته لصلبه، قاله ابن عباس-رضي الله عنه-(
) .
ويستشكل على هذا القول أنهن اثنتين، فكيف جمع فقال: بناتي؟ وأُجيب عنه: أنه قد يقع الجمع على اثنين، كقوله تعالى: ﭽ ﮢ  ﮣ  ﮤﭼ(
)(
)
الترجيح:

القول الأولى بالصواب: القول الأول، لدلالة آيات الكتاب عليه.

فإن قيل: كيف عرض تزويج المؤمنات على الكافرين؟ فعنه جوابان .
أحدهما: أنه قد كان يجوز ذلك في شريعته، وكان جائزاً في صدر الإِسلام حتى نسخ، قاله الحسن .
والثاني: أنه عرض ذلك عليهم بشرط إِسلامهم، قاله الزجاج، ويؤكده أن عرضهن عليهم موقوف على عقد النكاح، فجاز أن يقف على شرط آخر(
).
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯺ   ﯻ  ﯼ      ﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁﰂ  ﰃ  ﰄ  ﰅ        ﰆ  ﰇ  ﰈ  ﰉ  ﰊ  ﰋ  ﰌ   ﰍﰎ  ﰏ  ﰐ    ﰑ  ﰒﰓ  ﰔ  ﰕ  ﰖﰗ  ﰘ  ﰙ  ﰚ  ﰛ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قالوا أنَّ المراد بوقت ذلك القطع هو: من آخر الليل بالسحر.

وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على ذلك:

الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله بقوله: ﭽ ﰃ  ﰄ  ﰅ        ﰆ  ﰇﭼ(
)« ذكر تعالى في هذه الآية الكريمة: أنه أمر نبيه لوطاً أن يسري بأهله بقطع من الليل، ولم يبين هنا هل هو من آخر الليل، أو وسطه أو أوله، ولكنه بيَّن في القمر أن ذلك من آخر الليل وقت السحر، وذلك في قوله: ﭽ   ﮀ  ﮁﮂ  ﮃ  ﮄ  ﭼ(
) » (
).
وممن ذهب إلى هذا المعنى: ابن عباس رضي الله عنه (
)، وابن كثير(
)، والقاسمي(
)  رحمهما الله .
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في قوله تعالى: ﭽ ﰃ  ﰄ  ﰅ        ﰆ  ﰇﭼ(
) فلم يبين الوقت المحدد الذي يسري فيه لوط ( من هذا القطع من الليل؛ فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين الوقت المحدد من هذا القطع من الليل.

كما أنَّ من أوجه الارتباط أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن لوط ( وعن نجاته وأهله جميعاً إلا امرأته من العذاب الذي لحق قومه.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ القِطْع، بمعنى القطعة؛ يقال: مضى قِطْع من الليل، أي: قطعة، وقال ابن الأنباري: ذكر القِطَع بمعنى القطعة مختص بالليل، ولا يقال: عندي قِطْع من الثوب، بمعنى: عندي قطعة (
).

وعليه فإنَّ تفسير الوقت المحدد لخروج لوط ( وأهله من القرية، بأنه آخر الليل وقت السحر، تفسير للقرآن بالقرآن؛ إذ هو بيان للمبهم بالواضح؛ وبيان للمطلق بالمقيد، وهما بيانان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗ  ﭘ   ﭙ  ﭚ  ﭛ  ﭜ  ﭝ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسِّرون في المراد بلفظة: ﭽ ﭛﭼ(
).

فقال بعضهم: "السجيل: الطين".

وممن استدل لذلك بتفسير القرآن بالقرآن:

ابن كثير رحمه الله بقوله: « وأمطرنا عليها حجارة من "سجيل" هي بالفارسية: حجارة من طين، ... وقد قال في الآية الأخرى: ﭽ ﭡ  ﭢ   ﭣﭼ(
) أي: مستحجرة قوية شديدة » (
).
وقال البغوي رحمه الله: « السجيل الطين، دليله قوله عز وجلّ:  ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ ﭼ(
)» (
).

وقال القاسمي رحمه الله: « ﭽ   ﭗ  ﭘ   ﭙ  ﭚ  ﭛﭼ(
) أي: طين متحجر، كقوله: ﭽ ﭡ  ﭢ   ﭣﭼ(
)» (
).

وقال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « اختلف العلماء في المراد بحجارة السجيل اختلافاً كثيراً، والظاهر أنها حجارة من طين في غاية الشدة والقوة. والدليل على أن المراد بالسجيل: الطين. قوله تعالى في الذاريات في القصة بعينها: ﭽ ﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ   ﭨ   ﭼ(
) وخير ما يفسَّر به القرآن: القرآن » (
).

وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، ومجاهد رحمه الله (
)، وقتادة وعكرمة رحمه الله (
)، . 
وجه البيان والارتباط:
في الآية الأولى وردت لفظة غريبة وهي كلمة ﭽ ﭛﭼ وقد بينتها لفظة أشهر منها وأوضح في الآية المفسِّرة وهي كلمة ﭽ  ﭣﭼ توضح غريبها وتبين معناها لتكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ من أوجه الارتباط بين الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة، أنَّ سياق الخطاب في كلا الآيتين ورد في شأن قوم لوط وكيف أهلكهم الله .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ تفسير السجيل بأنه الطين(
) تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو تفسير لكلمة غريبة في آية بكلمة أشهر منها في آية أخرى؛ وهذا البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

1- قال بعضهم: معنى ﭽﭛﭼ(
): بالفارسية سنك وكل. 

وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس-رضي اله عنه-(
)، وسعيد بن جبير رحمه الله (
)، ووهب رحمه الله (
)،  .
2- أن السجيل: اسم السماء الدنيا، فالمعنى: حجارة من السماء الدنيا.

وممن روي عنه هذا القول: ابن زيد رحمه الله (
)، وأبو العالية رحمه الله (
)،  والهروي رحمه الله (
)، قال ابن عطية رحمه الله: قال القاضي أبو محمد رحمه الله: وهذا ضعيف، ويرده وصفه بـ (منضود)(
).

3-  أنَّ السجيل بحر معلَّق في الهواء بين السماء والأرض، ومنه نزلت الحجارة، قاله عكرمة رحمه الله (
).
4- أنه الحجارة الصلبة الشديدة الحرارة، قاله أبو عبيدة رحمه الله (
)، والسعدي رحمه الله (
) ورده ابن قتيبة رحمه الله (
).

5- أن قوله: «من سجيل» كقولك: من السِّجِلِّ، أي: مما كُتب لهم أن يعذَّبوا به، وهذا اختيار الزجاج رحمه الله (
).
6- أنه من أسجلته، أي: أرسلته، فكأنها مرسلة عليهم، حكي عن الزجاج(
)؛ وضعفه القاضي أبو محمد رحمه الله (
).
7- أنه من أسجلت: إِذا أعطيت، حكى عن الزجاج رحمه الله أيضاً(
).
8- أنه جبال في السماء(
).

وجميع هذه الأقوال تدور حول معنى سجيل ؛ وهي كلمة فارسية عُرِّبتْ   " سَنَكْ " و " كَلّ "، فـ:" سَنَكْ " هو الحجر و "كَلّ" هو الطين؛ كما فسَّره ابن عباس وجاهد(
)، ولا يمنع أن تكون الحجارة التي رُموا بها كانت كالآجر المطبوخ كانت من طين ثم تحجر، وقد نص على هذا الحسن رحمه الله (
).
الترجيح:

والقول الأول أولى من وجوه:

     1- أنه من تفسير القرآن بالقرآن وهو أصح طرق التفسير .

     2- أنه قول جمهور المفسرين من السلف والخلف(
).

قال ابن جرير الطبري: والصواب من القول في ذلك عندنا ما قاله المفسرون، وهو أنها حجارة من طين، وبذلك وصفها الله في كتابه في موضع، وذلك قوله: ﭽﭟ  ﭠ  ﭡ  ﭢ   ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ  ﭧ   ﭨ   ﭼ(
) أي :طين من حيث هو أصلها. وحجر من حيث صلبت(
). والله أعلم.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽﭞ  ﭟ  ﭠ  ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦﭧﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « قوله تعالى: ﭽ ﭢ  ﭣ  ﭤ  ﭥ  ﭦ   ﭼ(
).
في هذه الآية وجهان يشهد لكل واحد منهما قرآن فالأول منهما: أن ديار قوم لوط ليست ببعيدة من الكفار المكذبين لنبينا (. فكان عليهم أن يعتبروا بما وقع لأهلها إذا مروا عليها في أسفارهم إلى الشام ، ويخافوا أن يوقع الله بهم؛ بسبب تكذيب نبينا محمد ( مثل ما وقع من العذاب بأولئك، بسبب تكذيبهم لوطاً عليه الصلاة والسلام. والآيات الدالة على هذا كثيرة جداً. كقوله: ﭽ ﮁ  ﮂ  ﮃ    ﮄ  ﮅ  ﮆﮇ  ﮈ  ﮉﭼ(
)، وقوله: ﭽ ﭱ  ﭲ  ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ   ﭸ  ﭹ   ﭼ(
)، وقوله ﭽ ﭹ  ﭺ      ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾ  ﭿ ﭼ(
) وقوله : ﭽﮛ  ﮜ  ﮝ     ﮞ  ﮟ  ﮠ    ﮡ    ﭼ(
) إلى غير ذلك من الآيات وعلى هذا القول فالضمير في قوله: ﭽ ﭢ  ﭣ ﭼ(
) راجع إلى ديار قوم لوط المفهومة من المقام»(
).
وممن قال بهذا القول: البغوي رحمه الله (
)، وغيره . 
الوجه الثاني - « أن المعنى : وما تلك الحجارة التي أمطرت على قوم لوط ببعيد من الظالمين للفاعلين مثل فعلهم ، فهو تهديد لمشركي العرب كالذي قبله .
ومن الآيات الدالة على هذا الوجه قوله تعالى: ﭽ   ﯰ  ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ   ﯶ     ﯷ  ﯸ  ﯹ  ﯺﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾﯿ  ﰀ  ﰁ  ﭼ(
) فإن قوله: ﭽﰀ  ﰁ ﭼ(
) ظاهر جداً في ذلك، والآيات بنحو هذا كثيرة» (
).
وممن روي عنه معنى الوجه الثاني: مجاهد(
)، وقتادة(
)، والسدي(
)، وابن جرير الطبري (
)، وابن كثير (
)، والقاسمي(
)  رحم  الله الجميع.
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في معنى لفظ الضمير (هي) فلم يبين على من يعود الضمير، فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح عود الضمير.

كما أنَّ من أوجه الارتباط أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن عقاب الله لقوم لوط  من الأمم ، وأنَّ ما حصل لهم عبرة للمعتبرين.
وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير الأمر الذي يعود عليه الضمير (هي) بأنها ديار قوم لوط - على أنها ليست ببعيدة من الكفار المكذبين لنبينا محمد ( استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﮁ  ﮂ  ﮃ    ﮄ  ﮅ  ﮆﮇ  ﮈ  ﮉﭼ(
) وقوله : ﭽ ﭱ  ﭲ  ﭳ   ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ   ﭸ  ﭹ  ﭼ(
) وغيرها من الآيات، تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لإجمال واقع بسبب احتمال في مفسر الضمير وهذا النوع من البيان يدخل في المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

أما الوجه الثاني فعند دراسته نجد أنَّ تفسير الضمير الذي يعود عليه الضمير (هي) بأنها الحجارة التي أمطرت على قوم لوط - على أن تلك الحجارة ليست ببعيدة من الظالمين الفاعلين مثل فعلهم؛ تفسير للقرآن بالقرآن أيضا؛ لأنَّ قوله تعالى: ﭽ   ﯼ  ﯽ  ﯾﯿ  ﰀ  ﰁ ﭼ(
) ظاهر الدلالة على ذلك، فالحجارة مناسبة للتدمير الوارد في الآية والذي حصل لقوم لوط؛ وقوله: ﭽ ﭢ  ﭣ  ﭤﭥ  ﭦﭼ(
) مناسب لقول تعالى: ﭽ ﰀ  ﰁ  ﭼ(
) فكلاهما تهديد صريح للكفار، كما أنَّ فيه تهديداً أيضاً لمشركي العرب، وهذا النوع من البيان بيان لإجمال واقع بسبب احتمال في مفسر الضمير، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

هذا القول هو الوجه الثالث في الآية ومعناه: أن تلك الحجارة ليست بعيدة من قوم لوط. أي: لم تكن تخطئهم .
وممن ذهب لهذا القول القرطبي رحمه الله (
) وغيره.

وقد ضعَّفَ الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله هذا القول وقال: يكفي عنه قوله تعالى: ﭽﭗ  ﭘ   ﭙﭼ(
) ونحوها من الآيات(
). 

الترجيح:

الوجه الأول والثاني أولى بالصواب، لدلالة القرآن الكريم عليهما؛ ولاشتراكهما في الغاية من هذا الوعيد وهو التهديد لمشركي العرب، فبأيهما فسَّر المفسِّر أصاب الصواب إن شاء الله. والله أعلم.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ     ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﯣ  ﯤ  ﯥ  ﯦ  ﯧﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴ  ﯵ      ﯶ  ﯷﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ  ﰂ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قوله تعالى : ﭽ ﯩ  ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ  ﯮ  ﯯ  ﯰﭼ(
) الآية.
قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « ذكر الله جل وعلا في هذه الآية الكريمة عن نبيه شعيب (، أنه أخبر قومه: أنه إذا نهاهم عن شيء انتهى هو عنه وأن فعله لا يخالف قوله. ويفهم من هذه الآية الكريمة أن الإنسان يجب عليه أن يكون منتهياً عما ينهى عنه غيره، مؤتمراً بما يأمر به غيره. وقد بين تعالى ذلك في مواضع أُخر. كقوله: ﭽ ﮤ  ﮥ  ﮦ   ﮧ  ﮨ ﭼ(
) الآية. وقوله: ﭽ ﮤ    ﮥ  ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬﭼ(
) » (
).
وممن روي عنه هذا المعنى: قتادة رحمه الله (
)، وبه قال ابن جرير الطبري (
)، وابن كثير(
) رحمهما  الله. 
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن ذم الذين يأمرون الناس بالمعروف ولا يأتونه، وينهون الناس عن المنكر ويأتونه.
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ جميع الآيات متفقة في المعنى الذي أخبرت عنه، ولذا فإنها تعد من باب جمع الآيات المتناظرة أوالمتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ        ﭹ  ﭺ   ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂﮃ  ﮄ  ﮅ    ﮆ  ﮇ    ﮈ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال الشَّيخ الشِّنقيطي رحمه الله: « بيَّن تعالى في هذه الآية الكريمة: أنَّ نبيه شعيباً ( منعه الله من الكفار، وأعزَّ جانبه بسبب العواطف العصيَّة، والأواصر النسبية من قومه الذين هم كفار. وهو دليل على أنَّ المتمسك بدينه قد يعينه الله ويعزه بنصرة قريبه الكافر، كما بينه تعالى في مواضع أُخر. كقوله في صالح وقومه: ﭽ ﮈ   ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ    ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ    ﭼ(
) الآية » (
) .
وقال الشيخ الشِّنقيطي رحمه الله في سورة النمل: « قوله تعالى: ﭽ ﮈ   ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ  ﮏ  ﮐ  ﮑ    ﮒ  ﮓ  ﮔ  ﮕ  ﭼ(
). قد دلت هذه الآية الكريمة على أنَّ نبي الله صالحاً عليه وعلى نبينا الصلاة والسلام نفعه الله بنصرة وليه، أَيْ: أولياءه؛ لأنَه مضاف إلى معرفة، ووجه نصرتهم له: أنَّ التسعة المذكورين في قوله تعالى : ﭽ ﭽ  ﭾ  ﭿ   ﮀ      ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ  ﮈ   ﮉﭼ(
) أَيْ: تحالفوا بالله، لنبيتنَّه، أي: لنباغتنه بياتاً، أي: ليلاً فنقتله ونقتل أهله معه، ثم لنقولن لوليه، أي: أولياءه وعصبته، ما شهدنا مهلك أهله، أي: ولا مهلكه هو، وهذا يدل على أنهم لا يقدرون أن يقتلوه علناً، لنُصرة أوليائه له، وإنكارهم شهود مهلك أهله دليل على خوفهم من أوليائه، والظاهر أنَّ هذه النصرة عصبية نسبية لا تمت إلى الدين بصلة، وأنَّ أولياءه ليسوا مسلمين.
وقد قدمنا الآيات الموضِّحة لهذا المعنى في سورة «هُودٍ»، في الكلام على قوله تعالى: ﭽﭴ  ﭵ  ﭶ  ﭷ  ﭸ        ﭹ  ﭺ   ﭻ  ﭼ  ﭽ   ﭾﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂﭼ(
)، ...» (
) .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن فائدة العشيرة والقبيلة في حماية الداعية من شر المدعوين حتى ولو كانوا على غير دينه.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآية المفسِّرة تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯷ  ﯸ     ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼﯽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ    ﰂ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله:ﭽ  ﯾ  ﯿ  ﰀ  ﰁ ﭼ(
) أي: « ليس فيه رشد ولا هدى، وإنما هو جهل وضلال، وكفر وعناد، وكما أنهم اتبعوه في الدنيا، وكان مُقَدمهم ورئيسهم، كذلك هو يُقدمهم يوم القيامة إلى نار جهنم، فأوردهم إياها، وشربوا من حياض رَدَاها، وله في ذلك الحظ الأوفر، من العذاب الأكبر، كما قال تعالى: ﭽ ﯝ  ﯞ  ﯟ    ﯠ  ﯡ  ﯢ  ﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﭮ  ﭯ  ﭰ  ﭱ  ﭲ      ﭳ  ﭴ  ﭵ   ﭶ  ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ       ﮀ  ﮁ   ﮂ  ﮃ    ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ    ﮈ   ﭼ(
) » (
). 
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن ذم فرعون وقومه، وما استحقوه من العذاب الوبيل في الدنيا، والنكال في الآخرة والأولى.
وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات المفسِّرة تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد؛ وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖﭗ  ﭘ  ﭙ      ﭚ  ﭛ  ﭼ(
) .
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « ﭽ ﭑ  ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖﭗ  ﭘ  ﭙ      ﭚ  ﭼ(
) وكذلك شأن المتبوعين يكونون مُوفرين في العذاب يوم المعاد، كما قال تعالى: ﭽ    ﭶ  ﭷ     ﭸ  ﭹ  ﭺ     ﭻﭼ(
)، وقال تعالى إخبارًا عن الكَفَرة أنهم يقولون في النار: ﭽ ﮂ  ﮃ      ﮄ  ﮅ  ﮆ   ﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌ  ﮍ  ﮎ   ﮏ  ﮐ  ﮑﭼ(
) » (
).
وممن روي عنه هذا المعنى: ابن عباس-رضي الله عنه-(
) ، وقتادة رحمه الله (
)، والضحاك رحمه الله (
)، وابن جرير الطبري رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)،  .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات الواردة يتحدث عن النار وعذاب يوم القيامة، وما يناله الأتباع والمتبوعين فيه من مضاعفة العذاب.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات الواردة تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ    ﭶﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ  ﭼ  ﭽ  ﭾ  ﭿ   ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆﮇ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قالوا: وما زادوهم غير تتبيب، أي: وما زادوهم غير تخسر وإهلاك وتدمير .

وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على هذا المعنى:

ما أخرجه أبو الشيخ رحمه الله عن ابن زيد رحمه الله « ﭽ  ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ ﭼ(
) قال: وما زادوهم إلا شراً، وقرأ ﭽ ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌﭼ(
) وقال: التبّ الخسران {والتتبيب} ما زادوهم غير خسران، وقرأ ﭽ ﭦ  ﭧ  ﭨ     ﭩ  ﭪ    ﭫ  ﭬﭼ(
) » (
).
وممن روي عنه هذا القول: ابن عمر-رضي الله عنه-(
)، ومجاهد رحمه الله (
)، وقتادة رحمه الله (
)، وبه قال: ابن جرير الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، وابن كثير رحمه الله (
)، القاسمي رحمه الله (
)،  .
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات الواردة يتحدث عن عاقبة الكفر والشرك وأنه لا يزيد فاعله إلا مقتاً وبعداً عن الله، وخسراناً في الدنيا والآخرة . 

وممن ذهب إلى تفسير التتبيب بالخسران أبو صالح روايةً عن ابن عباس، ومجاهد، وقتادة، واختاره ابن قتيبة، والزجاج(
). 
وممن ذهب إلى تفسير التتبيب بالشر: ابن زيد رحمه الله (
).
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ قوله تعالى: ﭽ ﮈ  ﮉ  ﮊ  ﮋ  ﮌﭼ(
) لم يفسِّر التتبيب الوارد في الآية المفسَّرة فكلاهما واحد، ولذا فإنَّ هذه الآية تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
وأما تفسير التتبيب بقوله تعالى: ﭽﭦ  ﭧ  ﭨ     ﭩ  ﭪ    ﭫ    ﭼ(
) فإنه بيان للفظ التتبيب بلفظ أشهر منه وأوضح في هذه الآية، وهذا البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﮛ  ﮜ  ﮝ  ﮞ  ﮟ   ﮠ  ﮡ  ﮢﮣ   ﮤ  ﮥ      ﮦ  ﮧ  ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﮬ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قالوا: ذلك اليوم هو: يوم القيامة.
وممن استدل بتفسير القرآن بالقرآن على ذلك:

ابن كثير رحمه الله بقوله: « ﭽ ﮤ  ﮥ      ﮦ  ﮧ  ﮨ ﭼ(
) أي: أولهم وآخرهم، فلا يبقى منهم أحد، كما قال: ﭽ ﭦ  ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭼ(
) » (
).
وممن روي عنه هذا القول: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، ومجاهد رحمه الله (
)، وعكرمة رحمه الله (
)، والضحاك رحمه الله (
)، وابن جرير الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)،  .

وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية الواردة يتحدث عن يوم القيامة وأنَّ جميع الخلائق جميعاً مجموعون لذلك اليوم .

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآية المفسِّرة بيَّنت ذلك اليوم بأنه يوم القيامة وجاءت بزيادة بيان وهو: أنَّه لا يبقى أحد إلا وسيحشر في ذلك اليوم، وهذا البيان من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ    ﯙ  ﯚﯛ  ﯜ  ﯝ  ﯞ  ﯟﭼ  (
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « ﭽ ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ    ﯙ  ﯚ ﭼ  (
) يقول: يوم يأتي هذا اليوم وهو يوم القيامة، لا يتكلم أحد يومئذ إلا بإذن الله تعالى، كما قال تعالى: ﭽ ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻﭼ  ﭽ  ﭾ    ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ    ﭼ(
)، وقال تعالى: ﭽ ﮪ  ﮫ  ﮬ   ﮭ  ﮮ  ﮯ    ﮰ   ﭼ(
) » (
).
وقال القاسمي رحمه الله: « ﭽ ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ    ﯙ  ﯚ ﭼ  (
) أي: بإذن الله تعالى، كقوله تعالى: ﭽ ﭽ  ﭾ    ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﭼ(
) » (
) .

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في إسم جنس مفرد وهو كلمة (نفس) فحمل المفسِّر الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها ليكون من تفسيرالقرآن بالقرآن .

كما أنَّ من أوجه الربط بين الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة أنَّ سياق الخطاب في كل منها يتحدث عن يوم القيامة وعظمتة، وعن الصمت الرهيب الذي ينتاب الناس خشيةً من ربهم، فلا يتكلم في ذلك اليوم إلا من أذن له الرحمن وقال صوابا.

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أن كلمة (نفس) نكرة تفيد العموم، وهذا العموم يشمل جميع المخلوقات، فتفسير المفسِّر لبعض أفراد هذا العموم بروح القدس والملائكة بقوله تعالى: ﭽ ﭷ  ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻﭼ  ﭽ  ﭾ    ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂ  ﮃ  ﮄ  ﮅ    ﭼ(
) تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان للمبهم؛ وبيان لبعض أفراد العام، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

وأما تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯔ  ﯕ  ﯖ  ﯗ  ﯘ    ﯙ  ﯚ ﭼ   (
) بقوله تعالى: ﭽ ﮪ  ﮫ  ﮬ   ﮭ  ﮮ  ﮯ    ﮰ     ﭼ (
) فإنَّه يُعدُّ من باب جمع الآيات المتقاربة أو المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وعليه فإن هذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ  ﯰ   ﯱ  ﯲ  ﯳﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ      ﯺ  ﭼ(
) .
المطلب الأول: قوله تعالى: ﭽ ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « يحتمل أن المراد بما دامت السموات والأرض: الجنس؛ لأنه لا بدّ في عالم الآخرة من سموات وأرض، كما قال تعالى: ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ   ﮥ  ﮦﮧ   ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫ  ﭼ(
)؛ ولهذا قال الحسن البصري رحمه الله في قوله: ﭽ ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯﭼ(
) قال: تبدل سماء غير هذه السماء، وأرض غير هذه الأرض، فما دامت تلك السماء وتلك الأرض. وقال ابن أبي حاتم رحمه الله (
): ذكر عن سفيان بن حسين رحمه الله ، عن الحكم رحمه الله ، عن مجاهد رحمه الله ، عن ابن عباس رضي الله عنه قوله: ﭽ ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯﭼ(
) قال: لكل جنة سماء وأرض » (
). 
وقال القاسمي رحمه الله: « يـراد بـ ﭽ ﯮ  ﯯ ﭼ(
) سماوات الآخرة وأرضها، إذ لابد لأهلها من مظلّ ومقلّ. قال تعالى: ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ   ﮥ  ﮦﭼ(
) 
وقوله: ﭽ ﯰ  ﯱ     ﯲ      ﯳ  ﯴ   ﯵ  ﯶﭼ(
)،فإن قلت ما معنى الاستثناء بالمشيئة، وقد ثبت خلود أهل الدارين فيهما من غير استثناء ؟  فالجواب: ... يعني أن الاستثناء بالمشيئة قد استعمل في أسلوب القرآن، للدلالة على الثبوت والاستمرار» (
).
وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في: ﭽﯮ  ﯯﭼ؛ فلم يبين هل هي سموات وأرض محددة، أم أنها للجنس مطلقة تشمل أيّ سموات وأي أرض .

كما أنَّ من أوجه الارتباط ورود معنى الخلود في كلٍ منها؛ وأنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية الواردة يتحدث عن يوم القيامة، وعن تبدل السموات والأرض فيه، رابطاً خلود الكفار في النار ببقاء هذه السموات والأرض .
وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ ما ذهب إليه المفسِّر من تفسير المراد بالسموات والأرض بأنها اسم جنس يشمل كل سموات وكل أرض، وأنه يدخل فيه سماوات الآخرة وأرضها إذ لا بد لأهلها من مظلّ ومقلّ، استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤ   ﮥ  ﮦﮧ   ﮨ  ﮩ  ﮪ  ﮫﭼ(
) تفسير للقرآن بالقرآن، لأنَّ الآية المفسِّرة بينت أنَّ السموات والأرض باقية مستمرة؛ سواءً كانت المبدلة أو غير المبدلة. ومما يؤيد هذا القول أنَّ سياق الخطاب في الآية جاء مطلقاً. وبناءً عليه فإن هذا النوع من البيان يسمى بيان معنى آية بمعنى آية أخرى، وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
الأقوال الأخرى:

الأول: قالوا: يعني بقوله:(ما دامت السموات والأرض)، خالدين فيها أبدًا. 
وقالوا: من عادة العرب إذا أرادت أن تصف الشيء بالدوام أبدًا قالت: "هذا دائم دوامَ السموات والأرض"، وكذلك يقولون: هو باق ما اختلف الليلُ والنهار، وما سمر ابنا سَمير، وما لألأت العُفْر بأذنابها. يعنون بذلك كلمة: "أبدا"، فخاطبهم جل ثناؤه بما يتعارفونه بينهم، فقال: ﭽ ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯ ﭼ(
).
وممن روي عنه هذا القول: ابن زيد رحمه الله (
)، وبه قال ابن جرير الطبري رحمه الله (
). .
قال ابن قتيبة رحمه الله ، وابن الأنباري رحمه الله: للعرب في معنى الأبد ألفاظ؛ تقول: لا أفعل ذلك ما اختلف الليل والنهار، وما دامت السموات والأرض، وما اختلفت الجِرَّة والدِرَّة، وما أطّت الإِبل، في أشباه لهذا كثيرة، ظناً منهم أن هذه الأشياء لا تتغير، فخاطبهم الله بما يستعملون في كلامهم(
). 
الترجيح:

القول الأولى بالصواب أنَّ المراد بالسموات والأرض أنها اسم جنس مطلق، يشمل كونها سموات وأرض الحياة الدنيا الحالية، أو سموات وأرض الجنة والنار، أو السموات والأرض التي أخبر الله أنَّه سيبدلها يوم القيامة، وذلك لعدة وجوه:

الأول: لدلالة الآية المفسِّرة؛ وهذ تفسير للقرآن بالقرآن.

الثاني: إبقاءً للسياق المطلق في الآية المفسَّرة على إطلاقه.

الثالث: أنَّ هذا القول لا يتعارض مع غيره.
المطلب الثاني: قوله تعالى: ﭽ  ﯰ   ﯱ  ﯲ  ﯳﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ      ﯺ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

اختلف المفسرون في معنى الاستثناء:

فقال بعضهم: هذا استثناء استثناه لله في أهل التوحيد أنَّه يخرجهم من النار إذا شاء بعد أن أدخلهم النار.

وممن واستدل لهذا المعنى بتفسير القرآن بالقرآن: 

ابن كثير رحمه الله بقوله: « ﭽ  ﯰ   ﯱ  ﯲ  ﯳﯴ  ﯵ  ﯶ  ﯷ  ﯸ  ﯹ   ﭼ(
) كقوله تعالى: ﭽﮡ    ﮢ  ﮣ  ﮤ  ﮥ     ﮦ  ﮧ  ﮨﮩ  ﮪ         ﮫ  ﮬ  ﮭ ﭼ(
) » (
) .

وممن روي عنه هذا القول: قتادة رحمه الله (
)، والضحاك رحمه الله (
)، وبه قال ابن جرير الطبري رحمه الله (
)، وغيره.

 وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن أهل النار، وعن خلودهم فيها إلا ما شاء الله، إنَّ ربك حكيم عليم.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية المفسِّرة والآية المفسَّرة معناهما واحد، والاستثناء متكرر فيهما، ولذا فإنها تُعد من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
الأقوال الأخرى:

أحدها: ما روي عن ابن عباس- رضي الله عنه-: ﭽ ﯪ  ﯫ   ﯬ  ﯭ    ﯮ  ﯯﭼ(
)، لا يموتون، ولا هم منها يخرجون ما دامت السموات والأرض، ﭽ  ﯰ   ﯱ  ﯲ  ﯳﯴ  ﯵ  ﯶﭼ(
)، قال: استثناءُ الله. قال: يأمر النار أن تأكلهم. قال: وقال ابن مسعود: ليأتين على جهنَّم زمان تخفِقُ أبوابُها ، ليس فيها أحد، وذلك بعد ما يلبثون فيها أحقابًا(
).
وممن روي عنه هذا القول: الشعبي رحمه الله (
)، وغيره .

هذا وقد وردت أقوال كثيرة حكاها الشيخ أبو الفرج بن الجوزي رحمه الله (
) وغيره من علماء التفسير، ونقل كثيرًا منها ابن جرير الطبري رحمه الله (
).

قال ابن كثير رحمه الله: « وقد روي في تفسيرها عن أمير المؤمنين عمر بن الخطاب، وابن عباس، وابن مسعود، وأبي هريرة، وعبد الله بن عمرو، وجابر، وأبي سعيد، من الصحابة- رضي الله عنهم-. وعن أبي مِجْلَز، والشعبي، ا من التابعين. وعن عبد الرحمن بن زيد بن أسلم، وإسحاق بن راهويه ا من الأئمة -أقوال غريبة. وورد حديث غريب في معجم الطبراني الكبير، عن أبي أمامة صُدَىّ بن عَجْلان الباهلي، ولكن سنده ضعيف، والله أعلم» (
).
الترجيح:

القول الأولى بالصواب القول الأول: أن الاستثناء عائد على العُصاة من أهل التوحيد، ممن يخرجهم الله من النار بشفاعة الشافعين، من الملائكة والنبيين والمؤمنين، حين يشفعون في أصحاب الكبائر، ثم تأتي رحمة أرحم الراحمين، فتخرج من النار من لم يعمل خيرا قط، وقال يوما من الدهر: لا إله إلا الله. كما وردت بذلك الأخبار الصحيحة المستفيضة عن رسول الله صلى الله عليه وسلم.

وهذا ما رجَّحه ابن جرير الطبري رحمه الله فقال: « وأولى هذه الأقوال في تأويل هذه الآية بالصواب، القولُ الذي ذكرنا عن قتادة والضحاك: من أن ذلك استثناء في أهل التوحيد من أهل الكبائر أنه يدخلهم النار، خالدين فيها أبدًا إلا ما شاءَ من تركهم فيها أقل من ذلك، ثم يخرجهم فيدخلهم الجنة » (
).

قال ابن كثير رحمه الله: « وهذا الذي عليه كثير من العلماء قديما وحديثا في تفسير هذه الآية الكريمة » (
). 
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭﭮ  ﭯ  ﭰ             ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵﭶ  ﭷ                 ﭸ  ﭹ  ﭺ  ﭻ   ﭼ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: ﭽ  ﭯ  ﭰ        ﭱ  ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵﭼ(
).« يحتمل أن يكون المراد بالكلمة، أنه لا يعذب أحدا إلا بعد قيام الحجة عليه وإرسال الرسول إليه كما قال:ﭽ   ﯨ  ﯩ        ﯪ  ﯫ  ﯬ     ﯭﭼ(
)؛ فإنه قد قال في آية أخرى: ﭽﭼ  ﭽ          ﭾ  ﭿ    ﮀ  ﮁ  ﮂ   ﮃ  ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ   ﮈ  ﮉ   ﭼ(
) اهـ» (
).
وقال القاسمي رحمه الله: « يعني ما أشير إليه في قوله تعالى: ﭽ ﯫ  ﯬ  ﯭ  ﯮ     ﯯ  ﯰﯱ  ﭼ(
) » (
) .
وممن قال بهذا القول: ابن عباس- رضي الله عنه-(
)، وابن جرير الطبري(
)، والبغوي (
)، والسعدي (
)، والجزائري (
).

وجه البيان والارتباط:
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الكلمة التي سبقت من الله، فلم يبين هذه الكلمة فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح معناها لتكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ من أوجه الارتباط؛ أنَّ سياق الخطاب في كلا الآيتين يتحدث عن عذاب الله للمكذبين الظالمين، وأنه لولا الكلمة التي سبقت من الله؛ لأهلكهم وعجل لهم العذاب في الحياة الدنيا . 

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير الكلمة التي سبقت: بأنَّ الله لا يعذب أحداً إلا بعد قيام الحجة عليه وإرسال الرسول إليه، استدلالاً بقوله تعالى:ﭽﯨﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ     ﯭ ﭼ(
) وغيرها من الآيات، تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو تفسير لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭽ  ﭾ ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂﮃ  ﮄ   ﮅ  ﮆ     ﮇ  ﮈﭼ(
).
اختلفوا في قراءة : ﭽ ﭽ  ﭾ ﭿ  ﮀﭼ(
).
فقرأ ابن كثير رحمه الله ونافع رحمه الله: (وَإِنْ) مخففة (كُلاً لَّمَا) مخففة.

وقرأ عاصم رحمه الله في رواية أبي بكر رحمه الله: (وَإنْ كُلاً) خفيفة (لَّمَّا) مشددة.

وقرأ حمزة رحمه الله والكسائي رحمه الله: (وَإنَّ) مشددة النون، واختلفا في الميم من (لَّمَّا) فشدَّدها حمزة رحمه الله ، وخفَّفها الكسائي رحمه الله.

وقرأَ أبو عمرو رحمه الله مثل قراءة الكسائي رحمه الله.

وقرأ ابن عامر رحمه الله مثل قراءة حمزة رحمه الله.
وقرأ حفص رحمه الله: (وَإِنَّ) مشددة النون (لمَّا) مشددة أيضاً مثل حمزة رحمه الله وابن عامر رحمه الله (
). 

التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: ﭽ ﭽ  ﭾ   ﭿ  ﮀ  ﮁ  ﮂﮃ  ﮄ   ﮅ  ﮆ     ﮇﭼ(
) أي: « عليم بأعمالهم جميعها، جليلها وحقيرها ، صغيرها وكبيرها. وفي هذه الآية قراءات كثيرة، ويرجع معناها إلى هذا الذي ذكرناه، كما في قوله تعالى: ﭽﮂ  ﮃ         ﮄ  ﮅ  ﮆ  ﮇ ﭼ(
) » (
).
وممن رجح هذا المعنى ابن جرير الطبري رحمه الله بقوله: « وأصح هذه القراءات مخرجًا على كلام العرب المستفيض فيهم، قراءة من قرأ: ﭽﭽﭼ بتشديد نونها، ﭽ   ﭾ   ﭿﭼ كُلا لَمَا" بتخفيف "ما" ﭽ ﮀ  ﮁﭼ، بمعنى: وإن كل هؤلاء الذين قصَصَنا عليك، يا محمد، قصصهم في هذه السورة، لمن ليوفينهم ربك أعمالهم، بالصالح منها بالجزيل من الثواب، وبالطالح منها بالشديد من العقاب، فتكون "ما" بمعنى "مَن" واللام التي فيها جوابًا لـ "إنّ" ، واللام في قوله: ﭽﮀﭼ، لام قسم » (
).
وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن يوم الجزاء والحساب، وأنَّ الله سيحصي فيه أعمال العباد جميعاً، خيرها وشرها، صغيرها وكبيرها، جليلها وحقيرها .
وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها، نجد أنَّ الآية الواردة تُعدُّ من باب جمع الآيات المتشابهة أو المتقاربة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯣ   ﯤ         ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ   ﯮ  ﯯ  ﯰ     ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴﯵ  ﯶ  ﯷ    ﯸ  ﯹ  ﯺ  ﯻ  ﯼ  ﯽ  ﯾ  ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « وقوله: ﭽﯰ     ﯱﭼ أي: قد وجد منهم من هذا الضرب قليل، لم يكونوا كثيرا، وهم الذين أنجاهم الله عند حلول غِيَره، وفجأة نِقَمه؛ ولهذا أمر تعالى هذه الأمة الشريفة أن يكون فيها من يأمر بالمعروف وينهى عن المنكر، كما قال تعالى: ﭽﮖ  ﮗ  ﮘ   ﮙ  ﮚ  ﮛ   ﮜ  ﮝ      ﮞ  ﮟ  ﮠﮡ  ﮢ  ﮣ  ﮤﭼ (
) وفي الحديث: "إن الناس إذا رأوا المنكر فلم يغيّروه، أوشك أن يَعُمَّهُم الله بعقاب" ؛ ولهذا قال تعالى: ﭽ ﯣ   ﯤ         ﯥ  ﯦ  ﯧ  ﯨ  ﯩ  ﯪ  ﯫ  ﯬ  ﯭ   ﯮ  ﯯ  ﯰ     ﯱ  ﯲ  ﯳ  ﯴﯵ  ﭼ(
) » (
).
وممن روي عنه هذا المعنى: ابن زيد رحمه الله (
)، وابن جريج رحمه الله (
)، والحسن رحمه الله (
)، وقتادة رحمه الله (
)،
 وبه قال ابن جرير الطبري (
)، والبغوي (
)، والقاسمي(
)  رحم الله الجميع.

وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآية المفسِّرة يتحدث عن فضيلة الأمر بالمعروف والنهي عن المنكر ، وأنه سبب للنجاة والفلاح في الدنيا والآخرة .

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيتين نصَّت على أنَّ الحديث عن فضيلة الآمرين بالمعروف والناهين عن المنكر، وأنه سبب نجاة السابقين، وطريق الفلاح للباقين، فموضوع الآيات واحد، ولذا فإنها تُعدُّ من باب جمع الآيات المتقاربة أو المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن.
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﯿ  ﰀ   ﰁ  ﰂ    ﰃ  ﰄ  ﰅ  ﰆ  ﰇ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « أخبر تعالى أنه لم يهلك قرية إلا وهي ظالمة لنفسها، ولم يأت قرية مُصلحةً بأسه وعذابه قط، حتى يكونوا هم الظالمين، كما قال تعالى: ﭽ ﭲ  ﭳ  ﭴ  ﭵ    ﭶﭼ(
) وقال ﭽ ﰗ  ﰘ  ﰙ  ﰚﭼ(
) » (
).
وممن ذهب إلى هذا المعنى: ابن جرير الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)، والقاسمي رحمه الله (
)،  .

وجه البيان والارتباط:
أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات الواردة يتحدث عن عدل الله سبحانه وتعالى، لأنه لا يعذب عباده ظلماً، وإنما يعذبهم إذا كانوا هم الظالمين لأنفسهم.
وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ الآيات الواردة تشترك في الحديث عن الظلم وعاقبة أهله، وتنزيه الله عن ظلم عباده، ولذا فإنها تُعدُّ من باب جمع الآيات المتقاربة أو المتشابهة في المعنى أو الموضوع الواحد، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح الموسَّع لتفسير القرآن بالقرآن .
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭑ   ﭒ  ﭓ  ﭔ  ﭕ  ﭖ  ﭗﭘ  ﭙ  ﭚ  ﭛ   ﭜﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

قال ابن كثير رحمه الله: « يخبر تعالى أنه قادر على جعل الناس كُلِّهم أمة واحدة، من إيمان أو كفران كما قال تعالى: ﭽ ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ   ﭯﭼ(
)» (
).
وممن روي عنه هذا المعنى: قتادة (
)، وبه قال: ابن جرير الطبري (
)، والبغوي (
)، والقاسمي (
) رحم  الله  الجميع.

وجه البيان والارتباط:

أخبر سبحانه في الآية المفسَّرة أنه لو شاء لجعل الناس أمة واحدة، لكنه لم يبين الأمر الذي يجعلهم مجتمعين عليه كأمة واحدة، وتركه مبهماً ، فحمل المفسِّر الآية المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين إبهامها وتوضح معناها لتكون من تفسير القرآن بالقرآن .

كما أنَّ من أوجه الارتباط أنََّ سياق الخطاب في الآيتين ، يتحدث عن قدرة الله تعالى على جمع أهل الأرض جميعاً على الإيمان أو الكفر . 

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير الأمر الذي لو شاء الله أن يجمع الناس عليه لجمعهم بأنه: الإيمان أو الكفر استدلالاً بقوله تعالى: ﭽ ﭧ  ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ   ﭯ ﭼ(
) تفسير للقرآن بالقرآن، إذ هو بيان لمعنى الآية المفسَّرة بمعنى الآية المفسِّرة، وهذا النوع من البيان يدخل في أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن. 
(((((
تفسير قوله تعالى: ﭽ ﭝ  ﭞ  ﭟ  ﭠﭡ  ﭢ  ﭣﭤ  ﭥ  ﭦ          ﭧ   ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭ  ﭮ  ﭼ(
).
المطلب الأول: قوله تعالى: ﭽ ﭢ  ﭣﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

روى ابن جرير الطبري رحمه الله بسنده عن ابن عباس-رضي الله عنه- قوله: ﭽﭢ  ﭣﭤﭼ قال: «خلقهم فريقين: فريقًا يرحم فلا يختلف، وفريقًا لا يرحم يختلف، وذلك قوله: ﭽﯜ  ﯝ  ﯞ ﭼ(
) » (
).
قال ابن كثير رحمه الله: « قال علي بن أبي طلحة، عن ابن عباس: خلقهم فريقين، كقوله: ﭽﯜ  ﯝ  ﯞ ﭼ(
) »(
).
وممن روي عنه هذا القول: الحسن رحمه الله (
)، وعطاء رحمه الله (
)، والأعمش رحمه الله (
)، ومالك رحمه الله (
)، وبه قال ابن جرير الطبري رحمه الله (
)، والبغوي رحمه الله (
)،  . 
وجه البيان والارتباط:
أخبر الله سبحانه في الآية المفسَّرة أنَّ الناس لا يزالون مختلفين إلا من رحم ربك ولذلك خلقهم، فاختلف المفسِّرون في معنى ﭽ  ﭢ  ﭣ ﭼ(
) ما المراد به، فحملوا الآيات المفسِّرة على الآية المفسَّرة لتبين ذلك الإبهام .

كما أنَّ من أوجه الارتباط أنَّ سياق الخطاب في الآية المفسَّرة والآيات المفسِّرة يتحدث عن الحكمة من خلق العباد، وعن اختلافهم في الأديان والطبائع والأشكال .

وعند دراسة الآية والقول الوارد فيها نجد أنَّ تفسير الأمر الذي خلق الخلق لأجله هو أنَّ يكونوا فريقين شقيٌ وسعيد تفسير للقرآن بالقرآن .
الأقوال الأخرى:

وقيل: بل المراد: وللرحمة خلقهم.
وممن روي عنه هذا: ابن عباس-رضي الله عنه-(
)، ومجاهد رحمه الله (
)، وقتادة رحمه الله(
)، والضحاك رحمه الله (
)،  . 
الترجيح:

قال ابن جرير الطبري رحمه الله: « وأولى القولين في ذلك بالصواب، قولُ من قال: وللاختلاف بالشقاء والسعادة خلقهم، لأن الله جل ذكره ذكر صنفين من خلقه: أحدهما أهل اختلاف وباطل، والآخر أهل حق ، ثم عقَّب ذلك بقوله: ﭽﭢ  ﭣﭤﭼ(
)، فعمّ بقوله: ﭽﭢ  ﭣﭤﭼ(
)، صفة الصنفين، فأخبر عن كل فريق منهما أنه ميَسَّر لما خلق له » (
).
المطلب الثاني: قوله تعالى: ﭽ  ﭥ  ﭦ          ﭧ   ﭼ(
).
التفسير الوارد في الآية بالقرآن:

بيَّنَ هذه الكلمة قوله – سبحانه -: ﭽ   ﭨ  ﭩ  ﭪ  ﭫ  ﭬ  ﭭﭼ(
) فالكلمة المراد بها هذا الكلام .
قال ابن عاشور رحمه الله: وجملة ﭽ ﭨ  ﭩ ﭼ تفسير للكلمة بمعنى الكلام(
).

وهذه الآية بمعنى قوله تعالى: ﭽ  ﭨ   ﭩ  ﭪ     ﭫ    ﭬ   ﭭ  ﭮ  ﭯ   ﭰ  ﭱ ﭼ(
).
عن أبي هريرة ( عن النبيّ ( قال: احتجت النار والجنة . فقالت هذه: يدخلني الجبارون والمتكبرون . وقالت هذه: يدخلني الضعفاء والمساكين . فقال الله – عز وجل – لهذه: أنت عذابي أعذب بك من أشاء (وربما قال: أصيب بك من أشاء). وقال لهذه:
 أنت رحمتي أرحم بك من أشاء . ولكل واحدة منكما ملؤها "(
)(
).
وجه البيان والارتباط: 
ورد في الآية المفسَّرة إبهام في الكلمة التي تمت من الله جلَّ جلاله، لكنه سبحانه بيَّن هذه الكلمة مباشرة في نفس الآية بأنها: لأملأن جهنم من الجنة والناس أجمعين، وهذا من البيان المتصل.

وعند دراسة الآية المفسَّرة والقول الوارد فيها نجد أنَّ بيان الكلمة بأنها قوله تعالى: لأملأن جهنم من الجنة والناس أجمعين، بيان للقرآن بالقرآن، إذ يُعدُّ هذا من البيان المتصل وهو من أنواع بيان المصطلح المطابق لتفسير القرآن بالقرآن.

(((((
(1) هود: ١-2 .


(2) هود: ١-2 .


(3) تفسير الطبري: جمع البيان في تأويل القرآن - (ج 15/ص 228)، تحقيق: أحمد محمد شاكر، الناشر : مؤسسة الرسالة، الطبعة : الأولى ، 1420 هـ - 2000 م.


(4) هود: ١-2 .


(5) الأنبياء : 25 .


(6) تفسير ابن كثير: تفسير القرآن العظيم - (4 / 303) . تحقيق: سامي السلامة .


(1) هود: ١-2 .


(2) هود: ١ .


(3) هود: ١ .


(4) الأنبياء : 108.


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج 2/ص168) .


(6) تفسير الرازي - (ج 8/ص 364) .


(7) تفسير القرآن العظيم، لابن كثير - (ج 4/ص 303) .


(8) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص287) .


(9) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص287) .


(1) هود: ١ .


(2) هود: ٢ .


(3) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/1995) من طريق ابن عيينة به، كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (ج 15/ص 228)، وانظر أيضاً: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (3 / 318).


(4) زاد المسير في علم التفسير- (3 / 318)، لجمال الدين عبد الرحمن بن علي بن محمد الجوزي (المتوفى : 597هـ).


(5) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/1995) من طريق سعيد بن بشير، وخليد عن قتادة، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/320) إلى ابن المنذر وبي الشيخ، كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن – (ج 15/ص 228) .


(1) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن – (ج 15/ص 228)، تحقيق: أحمد محمد شاكر، الناشر : مؤسسة الرسالة، الطبعة : الأولى ، 1420 هـ - 2000 م.


(2) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/ 1995) من طريق ورقاء به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/320) إلى ابن المنذر وأبي الشيخ. وانظر: زاد المسير في علم التفسير - (3 / 318)، لجمال الدين عبد الرحمن بن علي بن محمد الجوزي (المتوفى : 597هـ)


(3) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 318).


(4) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 318).


(1) هود: ٣ .


(2) هود: ٣ .


(3) هود: ٣ .


(4) هود: ٣ .


(5) هود : 52.


(6) نوح :10-12.


(1) النحل:97.


(2) الأعراف : 96.


(3) المائدة : 66.


(4) الطلاق : 2-3.


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج 2/ص169) .


(6) هود: ٣ .


(7) النحل : 97 .


(8) هود: ٣ .


(9) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4 /ص287)، تحقيق: محمد فؤاد عبدالباقي، دار إحياء التراث العربي – بيروت – 1422هـ .


(10) هود: ٣ .


(1) الأعراف : 96.


(2) هود: ٣ .


(3) انظر: تفسير القرآن بكلام الرحمن – (ص312)، تفسير مختصر جامع من تفسير القرآن بالقرآن، لمؤلفه: ثناء الله الهندي الآر تسري، (1285-1368) هـ . ط: دار السلام . 


(4) أخرجه ابن أبي حام في تفسيره (6/1997) من طريق يزيد، كما أخرج نحوه عبدالرزاق في تفسيره (1/301)، والطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15/230).


(5) أخرجه الطبري في: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 /230).


(6) انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 230).


(7) هود: ٣ .


(8) هود: ٣ .


(9) هود: ٣ .	


(10) هود: ٣ .


(11) النحل:97.


(12) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 303) .


(1) النحل:97.


(1) هود: ٦.


(2) الانعام:38.


(3) الأنعام:59.


(4) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص 306) .


(1) هود: ٧ .


(2) هود: ٧ .


(3) ص:27 .


(4) المؤمنون : 115-116.


(5) الذاريات:56.


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص307) .


(7) ص:27 .


(8) المؤمنون : 115-116.


(1) الذاريات:56.


(2) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4 /ص290).


(3)  ص : 27  .


(4) المؤمنون : 115-116  .


(5)  الذاريات : 56  .


(6) الملك : 2 .


(7) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص173) .


(1) الملك : 2 .


(2) المؤمنون : 115-116.


(3) الذاريات:56.


(1) هود: ٨ .


(2) هود: ٨ .


(3) يوسف:45.


(4) النحل : 120.


(5) الزخرف : 22.


(6) القصص : 23.


(7) النحل : 36.


(8) يونس : 47.


(1) صحيح مسلم، كتاب الإيمان، باب: وجوب الإيمان برسالة محمد – صلى الله عليه وآله وسلم – إلى جميع الناس ونسخ الملل بملته، برقم: (240) (153) ، لكنه مغاير في بعض الأحرف لسياق المصنف. وهو من حديث أبي هريرة، رضي الله عنه.


(2) آل عمران : 110 .


(3) أخرجه البخاري، كتاب الإيمان، باب: كلام الرب – عز وجل – يوم القيامة مع الأنبياء  (7510) ومسلم: كتاب: الإيمان، باب: أدنى أهل الجنة منزلة فيها (326) (193) 


(4) الأعراف : 159 .


(5) آل عمران : 113 .


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 308) .


(7) يوسف:45.


(8) النحل : 120.


(9) الزخرف : 22.


(1) القصص : 23.


(2) النحل : 36.


(3) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4/ص290 )


(4) يوسف:45.


(5) انظر: أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص173) .


(6) هود: ٨ .


(7) تأويل مشكل القرآن لابن قتيبة- لفظ(الأمة) – (ص415).


(8) يوسف:45.


(1) هود: ١١ .


(2) هود: ١١ .


(3) سورة العصر: 1-3 .


(4) هود: ١١ .


(5) تفسير الطبري - (ج 15/ص 257) .


(6) أخرجه البخاري كتاب: المرضى، باب: ما جاء في كفارة المرض- (ص999) (5641) ( 5642)، ومسلم، كتاب: البر والصلة والآداب، باب: ثواب المؤمن فيما يصيبه من مرض – (ص998)، (52) (2573) . 


(1) أخرجه مسلم ، كتاب: الزهد والرقائق، باب: المؤمن أمره كله خير- (ص1144) (64) ( 2999) من حديث صهيب .


(2) سورة العصر: 1-3 .


(3) المعارج:19 -22 .


(4) انظر: تفسير القرآن العظيم (تفسير ابن كثير) - (ج4/ص 309) .


(5) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4 /ص292) .


(6) هود: ١٠ .


(1) هود: ١٢  .


(2) الفرقان:7، 8.


(3) الحجر:97 -99.


(4) هود: ١٢  .


(5) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص310) .





(1) هود: ١٥ .


(2) الشورى : 20.


(3) الإسراء : 18.


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 174) .


(5) انظر: تفسير القرآن العظيم ، لابن كثير – (ج7/ص423).


(6) الإسراء : 18.


(1) انظر: فتح الباري شرح صحيح البخاري – لأحمد بن علي بن حجر أبو الفضل العسقلاني الشافعي - (ج11 /ص261) . الناشر : دار المعرفة - بيروت ، 1379هـ .عدد الأجزاء : 13


(2) هود: ١٥ .


(3) انظر: دفع إيهام الاضطراب عن آيات الكتاب، للشيخ الشنقيطي. - (ج1/ص 44).





(1) هود: ١٧ .


(2) هود: ١٧ 


(3) الروم: 30 .


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 311) .


(1) زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص328) .


(2) تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (ج15/ص269) .


(3) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4/ص295) .


(4) زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص328) .


(5) تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (ج15/ص269) .


(6) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/324) إلى أبي الشيخ من طريق ابن أبي نجيح، عن الحسن. كما أخرجه الطبري في تفسيره: جامع البيان في تأويل القرآن – (ج15/ص269) .


(7) فتح القدير، للشوكاني - (ج3/ص434) .


(8) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل - (ج4/ص167) .


(9) زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص328) .


(10) زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج3/ص328) .


(11) تفسير الرازي - (ج8/ص383) .


(1) النساء: ١٧٤ .


(2) البينة: ١ – ٣ .


(3) هود: ١٧ .


(4) هود: ١٧ .


(5) الأنعام: 19 .


(6) الأعراف: 158 .


(1) هود: ١٧ .


(2) هذا الحديث صحيح، أخرجه مسلم في صحيحه - (1/92)، باب وجوب الإيمان برسالة نبينا محمد – صلى الله عليه وآله وسلم – إلى جميع الناس ونسخ الملل بملته . (69). وقد أخرجه الطبري في جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 278) . 


(3) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره(6/2015) من طريق ابن بشار به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/325) إلى الطبري وابن أبي حاتم والحاكم من طريق سعد بن جبير، عن ابن عباس، وهو عند الحاكم (2/342) من طريق معمر. كما أخرجه الطبري في تفسيره المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (ج15 /ص 279) .


(4) هود: ١٧ .


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص313) .


(6) الأنعام : 19  . 


(1) الفرقان : 1  .


(2) سبأ : 28  .


(3) الأعراف : 158  .


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج 2 / ص 174) .


(5) انظر: تفسير عبدالرزاق (1/303-304) عن معمر به، وأخرجه الحاكم 2/342) من طريق عبدالرزاق، عن معمر، عن أبي عمرو البصري، عن سعيد، عن ابن عباس. وأيوب بصرى يكنى أبا بكر. كما أخرجه الطبري في تفسيره المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (ج15 /ص 279) .


(6) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (ج15 /ص 279) .


(7) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص295) .


(1) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2016) من طريق خليد وسعيد بن بشير، عن قتادة في قوله: " ومن يكفر به من الأحزاب " وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/325) إلى أبي الشيخ، دون المرفوع. وانظر أيضاً: زاد المسير في علم التفسير - (ج 3/ص330) .


(2) انظر: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج 3/ص330) .


(3) انظر: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (ج 3/ص330) .


(4) هود: ١٧ .


(5) هود: ١٧ .


(6) يونس : 94 .


(1) هود: ١٧ .


(2) السجدة:1 ، 2 .


(3) البقرة:1، 2 .


(4) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص311) .


(5) هود: ١٧ .


(6) البقرة:1، 2 .


(7) السجدة:1 ، 2 .


(8) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص174) .


(9) زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي- (ج3/ص330) .


(10) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4/ص295) .


(1) السجدة:1 ، 2 .


(2) البقرة:1، 2 .


(3) هود : 13  .


(4) انظر: زاد المسير - (ج3/ص330) ، تفسير الرازي - (ج 8/ص385) .


(1) هود: ١٨ .


(2) سورة النحل: 89 .


(3) تفسير الطبري - (ج15/ص 283) .


(4) أخرجه الطبري في تفسيره بالطريق المذكور - (ج15/ص 283)، كما أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2017) من طريق أبي ماذ به، دون آية النحل . وذكره الماوردي في النكت والعيون - (ج2/ص 193) .


(5) زاد المسير - (ج3/ص330) .


(1) ق: ٢١ .


(2) انظر: تفسير القرآن بكلام الرحمن ، ثناء الله الهندي – (ص316) .


(3) انظر: تفسير مجاهد – (ص 386)، ومن طريقه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2017)، وفيه زيادة. كما ذكره الماوردي في النكت والعيون - (ج2/ص193) ، وابن الجوزي في زاد المسير - (ج3/ص330) .


(4) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/325) إلى أبي الشيخ . كما ذكره ابن الجوزي في زاد المسير - (ج3/ص330) ، والرازي في تفسيره - (ج8/ص386) .


(5) ذكره القرطبي في تفسيره (9/18) عن سفيان به .


(6) فتح القدير - (ج3/ص437) .


(7) سورة النحل: 89 .


(1) أخرجه البخاري، باب: قوله تعالى: " فكيف إذا جئنا من كل أمة بشهيد وجئنا بك على هؤلاء شهيدا" - (ص782)، (9)(4582).


(2)  (سورة البروج:3) .


(3)  (سورة النساء:41) .


(4)  انظر: تفسير الطبري - (ج30/ص130) .


(5) ق: ٢١ .


(1) النكت والعيون - (ج 2/ص 193) .


(2) زاد المسير - (ج 3/ص 330) .


(3) فتح القدير - (ج3/ص437)، النكت والعيون - (ج2/ص 193)، تفسير الرازي -(ج 8/ص386) .


(4) تفسير البيضاوي - (ج 3/ص 75) .


(5) انظر: تفسير ابن كثير  - (4 / 312)


(6) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل  - (ج4 /ص296)


(7) زاد المسير - (ج 3/ص 330) .


(8) تفسير القرآن العظيم ، لابن كثير  - (4 / 313) .


(1) الحديث أخرجه البخاري، كتاب: المظالم، باب قول الله تعالى: " ألا لعنة الله على الظالمين" (2441)، أخرجه مسلم، كتاب: التوبة، باب: قبول توبة القاتل، وإن كثر قتله (52) (2768) . وذكره ابن كثير في تفسيره كما ترى - (4 / 313) .


(2) هود: ١٨ .


(3) تفسير القرآن العظيم ، لابن كثير - (4 / 313) .


(1) هود: ٢٠ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود: ٢٠ .


(3) هود: ٢٠ .


(4) الملك: 10 .


(5) النحل: 88


(6) تفسير ابن كثير المسمى: تفسير القرآن العظيم - (ج4/ص314) .


(1) تفسير القاسمي المسمى محاسن التأويل - (ج4/ص297) .


(2) النحل: 88


(3) الأعراف : 38  .


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص175- 176) .


(5) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص169) .


(1) الملك: 10 .


(2) نظم الدرر للبقاعي - (ج 4/ص 142) .


(3) تفسير البيضاوي - (ج 3/ص 75) .


(4) النحل: 88.


(1) الأعراف : 38 .


(2) هود: ٢٠ .


(3) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 286) .


(4) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/326) إلى الطبري وأبي الشيخ . كما أخرجه الطبري - (15 / 286) .


(5) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2019) من طريق محمد بن عبد الأعلى به، وعبد الرزاق في تفسيره (1/304) عن ممر به، وعزه السيوطي في الدر المنثور (3/326) إلى أبي الشيخ . وقد أخرجه الطبري - (15 / 286) .


(6) هود: ٢٠.


(7) الأحقاف: 26.


(1) البقرة : 7.


(2) الكهف: 57.


(3) الحج: 72.


(4) فصلت: 26.


(5) نوح : 7.


(6) هود: ٢٠.


(1) هود : 20.


(2) هود: ٢٠.


(3) الأعراف : 195.


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص175- 176) .


(5) زاد المسير - (ج 3 / ص 332) .


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج 2/ص 176) .


(1) الأحقاف : 26  .


(2) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج 2/ص 176) .


(3) البقرة : 7.


(4) الكهف : 57.


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص175) .


(1) الحج : 72.


(2) فصلت : 26.


(3) نوح : 7.


(4) هود: ٢٠ .


(1) هود: ٢٠ .


(2) هود: ٢٠ .


(3) هود : 20 .


(4) هود: ٢٠ .


(5) الأعراف : 195  .


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص283) .


(1) التفسير الميسر - (ص156) .


(1) هود: ٢١ .


(2) الأحقاف: 6 .


(3) مريم: 81، 82 .


(4) العنكبوت: 25.


(5) البقرة: 166.


(6) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص 314) .


(7) انظر: تفسير الطبري المسمى جامع البيان - (ج15 /ص 288).


(8) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل - (ج4 /ص168) .


(1) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل - (ج4 /ص297).


(2) هود: ٢١ .


(1) هود: ٢٤ .


(2)الأنفال: 23 .


(3) الحشر: 20 .


(4) فاطر:19 -24 .


(5) تفسير القرآ العظيم، لابن كثير - (ج 4 / ص 315) .


(1) هود: ٢٤ .


(2) فاطر:19 -23 .


(3) الرعد : 19  .


(4) النمل : 80  .


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 177) .


(6) أخرجه الطبري في تفسيره : جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 291) ، وعزاه السيوطي في الد المنثور (3/326) إلى الطبري وأبي الشيخ .


(7) أخرجه الطبري في تفسيره : جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 291) من طريق ابن أبي نجيح .


(8) أخرجه الطبري في تفسيره : جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 291) .


(9) تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 291) .


(10) تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص170) .


(11) تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص297) .


(1) هود: ٢٤ .


(1) هود: ٢٥- 26.


(2) انظر: كتاب السبعة في القراءات لابن مجاهد  - (ص332)، تحقيق الدكتور: شوقي ضيف، نشر دار المعارف – الطبعة الثالثة. ، وإعراب القراءات السبع وعللها لابن خالويه - (ص278) ، تحقيق: عبدالرحمن بن سليمان العثيمين، مكتبة الخانجي. والحجة للقراء السبعة، لأبي على الحسن الفارسي – (ج4/ص315)، تحقيق: بدر الدين قهوجي وبشير حويجاتي، دار المأمون للتراث .


(3) هود: ٢٥.


(4) هود: ٢٥.


(5) هود: ٢٥.


(6) هود: ٢٥- 26.


(1) نوح: ٢ – ٣ .


(2) هود: ٢٥.


(3) انظر لتفصيل القول في القراءتين: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 293)، والبحر المحيط، لأبي حيان – (ج5/ص248)، والحجة للقراء السبعة، لأبي على الحسن الفارسي – (ج4/ص315)، تحقيق: بدر الدين قهوجي وبشير حويجاتي، دار المأمون للتراث، وفتح القدير، للشوكاني - (ج3/ص440)، والقاسمي في تفسيره المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص298)، وما اتصل به بيانه – ملفي الصاعدي – مجلة الجامعة الإسلامية العدد 132 .


(1) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (ج 15 / ص 293) . تحقيق : أحمد محمد شاكر، الناشر : مؤسسة الرسالة، الطبعة : الأولى ، 1420 هـ - 2000 م








(1) هود: ٢٧ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) الزخرف : 23 .


(3) تفسير ابن كثير المسمى: تفسير القرآن العظيم - (4 / 316)


(4) الشعراء : 111  .


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن، للشنقيطي - (ج 2/ص 177) .


(1) هود: ٢٨. وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود : 34.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن، للشنقيطي - (ج2/ص177) .


(4) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 297).


(5) تفسير البغوي المسمى: معالم التنزل – (ج4/ص171) . نشر: دار طيبة .


(6) تفسير ابن كثير  المسمى: تفسير القرآن العظيم - (4 / 317) .


(7) هود : 34.


(1) هود: ٢٩ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) سبا : 47.


(3) ص : 86.


(4) الطور : 40.


(5) الفرقان : 57.


(6) الأنعام : 90.


(7) هود : 51.


(1) الشعراء : 109.


(2) يس : 20 -21.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 188) .


(4) تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 300) .


(5) تفسير ابن كثير المسمى: تفسي القرآن العظيم - (4 / 317) .


(6) تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص300) .


(1) هود: ٤٠.


(2) هود: ٤٠.


(3) القمر:11 -14.


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص320) .


(5) القمر:11 -14.


(1) هود: ٤٠ .


(2) هود: ٤٠ .


(3) هود : 42  .


(4) هود : 43  .


(5) هود : 46  .


(6) التحريم : 10  .


(7) التحريم : 10  .


(1) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص183) .


(2) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 320) .


(3) تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص177) .


(4) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 325) .


(5) تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص303)


(6) تفسير القرآن بكلام الرحمن – (ص316)، نشر دار السلام .


(7) عزاه السيوطي في الدر المنثور – (3/333) إلى الطبري، وقد أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 325) .


(1) هود: ٤٢ .


(2) هود: ٤٢ .


(3) الحاقة: 11، 12 .


(4) القمر: 13 -15 .


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص323) .


(6) هود: ٤٢ .


(7) الحاقة: 11، 12 .


(1) القمر : 11 - 15  .


(2) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 184) .


(1) هود: ٤٦ .


(2) هود: ٤٦ . 


(3)انظر: كتاب السبعة في القراءات لابن مجاهد - (ص334)، وإعراب القراءات السبع وعللها؛ لابن خالويه- (ص283)، الحجة للقراء السبعة، للحسن الفارسي-(ج4/ص341).


(4) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/336) إلى الطبري، وقد أخرجه الطبري - (15/347) .


(5) تفسير عبدالرزاق (1/310) عن معمر به، وأخرجه سعيد بن منصور في سننه (1093- تفسير) من طريق آخر عن قتادة .


(6) أخرجه الطبري في تفسيره - (15/347) .


(7) انظر: تفسير ابن كثير  - (4 / 326).


(8) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 348).


(1) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 348).


(2)انظر: كتاب السبعة في القراءات لابن مجاهد - (ص334)، وإعراب القراءات السبع وعللها؛ لابن خالويه- (ص283)، الحجة للقراء السبعة، للحسن الفارسي-(ج4/ص341).


(3) انظر: البحر المحيط، لأبي حيان – (ج5/ص229) .


(4) انظر: النشر في القراءات العشر – (2/217) .


(5) أخرجه سعيد بن منصور في سننه (1094- تفسير) من طريق ابن أبي عروبة به .


(6) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 347).


(7) انظر: تفسير ابن كثير  - (4 / 326).


(1)انظر: الحجة للقراء السبعة، للحسن الفارسي-(ج4/ص341).


(2) أخرجه الترمذي في أبواب ثواب القرآن، رقم (2932) عن شهر بن حوشب عن أم سلمة وأبو داود في كتاب الحروف والقراءات رقم: (3983) . وانظر: معاني القرآن – (2/17) .


(1) تفسير الطبري - (15/348). وانظر: وإعراب القراءات السبع وعللها؛ لابن خالويه- (ص283) . 


(2) انظر: تفسير ابن كثير  - (4 / 326).





(1) هود: ٥٨ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود: ٥٨ .


(3) هود: ٥٨ .


(4) الحاقة : 6 -7.


(5) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص316) .


(6) الذاريات : 41 - 42 .


(7) الحاقة : 6 -7.


(1) القمر : 19 - 20.


(2) فصلت : 16.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 184) .


(4) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 366).


(5) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 331) .


(6) انظر: تفسير البغوي السمى: معالم التنزيل – (ج4/ص184) .


(1) هود: ٦١ .


(2) البقرة: 186 .


(3) تفسير ابن كثير - (ج4/ص331) .


(1) هود: ٦٦ .


(2) هذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(3) هود: ٦٦ .


(4) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص318) .


(5) هود: ٦٦ .


(6) هود : 67- 68  .


(7) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 185) .


(8) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 373) .


(9) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص184) .


(10) انظر: تفسير فتح القدير، للشوكاني - (3 / 461).


(1) هود: ٦٩.


(2) هود : 71 .


(3) الصافات : 112.


(4) الذاريات : 28.


(5) الحجر : 53.


(6) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص185) .


(7) انظر: زاد المسير في علم التفسير - (3 / 357).


(8) انظر: زاد المسير في علم التفسير - (3 / 357).


(9) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص187) .


(10) انظر: تفسير المحرر الوجيز، لابن عطية - (3 / 443) .


(11) انظر: فتح القدير للشوكاني - (3 / 463) .


(12) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص319) .


(1) هود: ٦٩.


(2) هود: ٦٩.


(3) هود: 74.


(4) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 332).


(5) هود: 70.


(6) العنكبوت : 31.


(7) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص185) .


(8) انظر: زاد المسير في علم التفسير - (3 / 357).


(1) العنكبوت : 31.


(2) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص185) .


(1) هود: ٧١ .


(2) انظر: كتاب السبعة في القراءات لابن مجاهد – (ص338)، تحقيق الدكتور : شوقي ضيف، دار المعارف. وإعراب القرءات السبع وعللها – (ج1/ص288)، لأبي عبدالله الحسين بن أحمد بن خالويه، مكتبة الخانجي بالقاهرة. والحجة للقراء السبعة، لأبي على الفارسي – (ج4/ص364)، دار المأمون للتراث. وتقريب النشر في القراءات العشر – (ص171) ، للإمام ابن الجزري، دار الصحابة للتراث طنطا .


(3) انظر: الحجة للقراء السبعة، لأبي على الفارسي – (ج4/ص364).


(4) هود: ٧١ .


(1) البقرة: ١٣٣ .


(2) تفسير ابن كثير - (4/334) .


(3) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/205) من طريق حبيب به. كما أخرجه الطبري في جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 394).


(4) أخرجه ابن أبي حام في تفسيره (6/2056) من طريق داود به. وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/341) لابن الأنباري . كما أخرجه الطبري في جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 394).


(5) هود: ٧١ .


(6) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 359).


(7) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 394).


(1) انظر: الحجة للقراء السبعة، لأبي على الفارسي – (ج4/ص364).


(2) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 359).


(3) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 359).


(4) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 359).


(5) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 359).


(6) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 394).


(1) هود: ٧٢ . 


(2) هذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق.


(3) هود: ٧٢ .


(4) هود: ٧٢ .


(5) الذاريات: 29 .


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 334) .


(7) الذاريات: 29 .


(8) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 186) .


(1) هود: ٧٤ .


(2) العنكبوت : 31 - 32  .


(3) العنكبوت : 31 - 32  .


(4) أخرجه الطبري في تفسيره - (15 / 403)، كما أخرجه الطبري في تاريخه – (1/297) عن ابن حميد به، وأخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2058) من طريق يعقوب به .


(5) العنكبوت : 31 - 32  .


(6) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 335) .


(1) هود: ٧٤ .


(2) العنكبوت : 31 - 32  .


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 187) .


(4) انظر: تفسير الطبري - (15 / 403)


(5) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص190).


(6) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص321) .


(1) هود: ٧٦ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود : 82 - 83  .


(3) الحجر : 74 - 75  .


(4) الفرقان : 40  .


(5) الشعراء : 172 - 173  .


(6) الذاريات : 33 - 34  .


(7) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 187) .


(1) هود : 82 - 83  .


(1) هود: ٧٧ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود : 78 - 79  .


(3) الحجر : 67 - 72  .


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 187) .


(5) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2061) من طريق عبد الله بن صالح به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/342) إلى أبي الشيخ. كما أخرجه الطبري في تفسيره - (15 / 407).


(1) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 407).


(2) انظر: تفسير ابن كثير - (4 / 336) .


(3) انظر : تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص190).


(1) هود: ٧٨ .


(2) هود: ٧٨ .


(3)  بيَّن الباحث هذ الآية .


(4) هود: ٧٨ .


(5)  الشعراء : 165- 166  .


(6) الأعراف : 81  .


(7)  الشعراء : 165- 166  .


(8)  انظر: تفسير الطبري - (15 / 403) .


(9) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 337) .


(1)  انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص191).


(2)  انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص323) .


(3) هود: ٧٨ .


(4) هذه قراءة ابن مسعود. ينظر: البحر المحيط، لأبي حيان – (5/246)، ومختصر شواذ القرآن (ص120) .


والأثر أخرجه ابن أبي حاتم ي تفسيره (6/2062) من طريق حماد به . كما أخرجه ابن جرير الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن – (15 / 414).


(5) هود: ٧٨ .


(6) الأحزاب: 6 .


(7) تفسير الطبري - (15/413) .


(1) الشعراء: ١٦٥ – ١٦٦.


(2) الحجر: ٧٠ .


(3) الحجر: ٧١ - ٧٢ .


(4) هود: ٧٨ .


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص337) .


(6) تفسير عبدالزاق (1/306)وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/343) إلى أبي الشيخ . كما أخرجه الطبري في تفسيره  - (15/413) .


(7) تفسير عبدالزاق (1/306) . كما أخرجه الطبري في تفسيره  - (15/413) .


(8) أخرجه الطبري في تفسيره - (15/413) .


(9) أخرجه الطبري في تفسيره - (15/413) .


(10) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع لبيان في تأويل القرآن - (15/413) .


(1) انظر: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (3 / 364).


(2) الأنبياء : 78 .


(3) انظر: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (3 / 364).


(4) انظر للجوابين: زاد المسير في علم التفسير، لابن الجوزي - (3 / 364).


(1) هود: ٨١ .


(2) هود: ٨١ .


(3) القمر : 34  .


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 190) .


(5) زاد المسير في علم التفسير - (3 / 366).


(6) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 338).


(7) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص324) .


(8) هود: ٨١ .


(1) انظر: القاموس المحيط ، للفيروز آبادي – (ص752) ، قال: والقِطعُ بالكسر: ظلة آخر الليل، أو القطعة منه. وانظر: زاد المسير في علم التفسير - (3 / 366).


(1)  هود: ٨٢ .


(2)  هود: ٨٢ .


(3)  الذاريات : 33 .


(4)  تفسير القرآن العظيم، لابن كثير - (ج4/ص340).


(5)  الذاريات : 33 .


(6) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل – (ج4/ص194) .


(7)  هود: ٨٢ .


(8)  الذاريات : 33 .


(9) انظر: تفسير القاسمي المسمى محاسن التأويل – (ج4/ص324) .


(1)  الذاريات : 33- 34.


(2)  أضواء البيان للشنقيطي - (ج2/ص 192).


(3)  أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2068) من طريق الضحاك عن اب عباس بلفظ: من طين . وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/346) إلى عبد بن حميد . كما أخرجه الطبري في جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 433). وانظر: تفسير ابن كثير - (ج4/ص340).


(4)  تفسير مجاهد – (ص390)، ومن طريقه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2068). كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 433). وانظر له: زاد المسير في علم التفسير لابن الجوزي – (ج 4/ص144)، المحرر الوجيز، لابن عطية - (ج7/ص372)، التفسير الصحيح لحكمت بن بشير ياسين – (ج3/ص 64).


(5)  تفسير عبدالرزاق (1/309). وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 433). وممن ذكره: معالم التنزيل للبغوي – (ج4/ص194)، والجامع لأحكام القرآن – (ج5/ص 76).


(1)  انظر: غريب القرآن وتفسيره، لعبدالله بن يحيى اليزيدي- (ص177). 


(2)  هود: ٨٢ .


(3)  أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2068) من طريق الضحاك عن ابن عباس. وأخرجه الطبري في تفسيره من طريق السدي - (15 / 433).


(4)  ذكره ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2068) معلقاً . وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 433).


(5)  أخرجه الطبري في تفسيره جامع ابيان في تأويل القرآن - (15 / 433).


(6) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/36) إلى الطبري، وذكره أبو حيان في ابحر المحيط (5/249) عن ابن زيد، وقال: وهذا ضعيف لوصفه بمنضود . وانظر أيضاً: المحرر الوجيز لابن عطية – (ج7/ص370)، فتح القدير للشوكاني – (ج2/ص717 )، الجامع لأحكام القرآن للقرطبي – (ج 5/ص 76).


(7) البحر المحيط لأبي حيان – (ج5/ص248)، الجامع لأحكام القرآن للقرطبي – (ج 5/ص 77).


(8) فتح القدير للشوكاني – (ج 2/ص 717).


(9) المحرر الوجيز لابن عطية- (ج7/ص371)، الجامع لأحكام القرآن للقرطبي – (ج5/ص 77).


(1) زاد المسير لابن الجوزي - (ج3/ص367) و فتح القدير، للشوكاني – (ج 2/ص717)


(2) زاد المسير لابن الجوزي - (ج3/ص 367) . 


(3) تيسير الكريم الرحمن – (ج1/ص 386 ) .


(4) الجامع لأحكام القرآن للقرطبي – (ج5/ص 76 ).


(5) زاد المسير لابن الجوزي - (ج3/ص367) و فتح القدير للشوكاني – (ج2/ص 717 ) و الجامع لأحكام القرآن للقرطبي – (ج5/ص 77 ) .


(6) زاد المسير لابن الجوزي- (ج3/ص367) والجامع لأحكام القرآن للقرطبي– (ج5/ص77) .


(7)   المحرر الوجيز لابن عطية – (ج7/ص371).


(8) زاد المسير لابن الجوزي - (ج 4 / ص 144) و الجامع لأحكام القرآن للقرطبي – (ج5/ص 77 ) و فتح القدير للشوكاني – (ج2/ص 717 ).


(9) فتح القدير للشوكاني– (ج2/ص717) و الجامع لأحكام القرآن للقرطبي– (ج5/ص77 ).


(10)  انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 433).


(11) المحرر الوجيز لابن عطية – (ج7/ص372).


(1) انظر: جامع البيان للطبري– (ج15/ص433)، و المحرر الوجيز لابن عطية – (ج7/ص372).


(2) الذاريات : 33- 34.


(3) انظر: جامع البيان للطبري– (ج15/ص433) .


(1) هود: ٨٣ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود: ٨٣ .


(3) الصافات : 137 - 138.


(4) الحجر : 76 - 77.


(5) الذاريات : 37.


(6) العنكبوت : 35.


(7) هود: ٨٣ .


(8) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 193) .


(1) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص194) .


(2) محمد : 10.


(3) محمد : 10.


(4) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص 193) .


(5) تفسير مجاهد – (ص390)، ومن طريقه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2069)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/346) إلى أبي الشيخ . كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 440).


(6) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2070) من طريق ضمرة به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/346) إلى أبي الشيخ . كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 440).


(7) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2070) من طريق عمرو به . كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 440).


(8) انظر: تفسير الطبري جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 440).


(9) انظر: تفسير القرآن العظيم لابن كثير  - (4 / 341) .


(10) نظر: تفسير القاسمي المسمى محاسن التأويل – (ج4/ص324) .


(1) الصافات : 137 - 138.


(2) الحجر : 76 - 77.


(3) محمد : 10.


(4) هود: ٨٣ .


(5) محمد : 10.


(1) القرطبي: محمد بن أحمد بن أبي بكر بن فرح الأنصاري، أبوعبد الله القرطبي، الفقيه المفسر ، الزاهد، له في التفسير: الجامع لأحكام القرآن، وهو من أجلِّ كتب التفسير، توفي القرطبي سنة (671) بمصر . ينظر : الديباج المذهب (ص 317 – 318)، ومعجم المفسرين (ج2/ص479) .


(2) هود : 83.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص193) .


(1) هود: ٨٨ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) هود: ٨٨ .


(3) البقرة : 44.


(4) الصف : 3.


(5) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص197) .


(6) أخرجه بن أبي حاتم في تفسيره ( 6/2074) من طريق سعيد به مقتصراً على قوله: أكن لأنهاكم عن أمر وأركبه. كما أخرجه ابن جرير الطبري من طريق سعيد في تفسيره: جامع البيان في تأويل القرآن،  - (15 / 453)، كما ذكره ابن كثير في تفسير القرآن العظيم - (4 / 344).


(7) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 453) .


(8) انظر: تفسير القرآن العظيم،  لابن كثير - (4 / 344).


(1) هود: ٩١ . وهذه الآية ليست في الخطة، إلا أنَّه يقتضيها السياق .


(2) النمل : 49.


(3) أضواء البيان في تفسير القرآن بالقرآن - (ج2/ص198) .


(4) النمل : 49.


(5) النمل :48- 49.


(1) هود : 91 .


(2) أضواء البيان في إيضاح القرآن بالقرآن - (6 / 119).


(1) هود: ٩٧ .


(2) هود: ٩٧ .


(3) المزمل:16.


(4) النازعات:21 -26.


(5) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص 348) .


(1) هود: ٩٨ .


(2) هود: ٩٨ .


(3) الأعراف: 38 .


(4) الأحزاب: 67، 68 .


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص 348) .


(6) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/348) للطبري وابن المنذر وأبي الشيخ. وأخرجه الطبري عن ابن جريج في جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 466).


(7) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2080) عن محمد بن عبدالأعلى به، وأخرجه عبدالرزاق في تفسيره (1/312) عن معر به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/348) إلى أبي الشيخ. وأخرجه الطبري أيضاً في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 466).


(8) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2080) من طريق آخر عن الضحاك به مختصراً .وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 466).


(9) انظر: تفسير الطبري المسمى جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 466). 


(10) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (4/ص330) .


(1) هود: ١٠١.


(2) هود: ١٠١.


(3) المسد : 1.


(4) فاطر : 39.


(5) الدر المنثور - (ج 5/ص 342) .


(6) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/349) للطبري وابن المنذر وأبي الشيخ . و أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 472).


(7) تفسير مجاهد – (ص391)، ومن طريقه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2083)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/349) إلى ابن المنذر . وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 472). وانظر:تفسير القرآن العظيم لابن كثير  - (4 / 349).


(8) تفسير عبدالرزاق – (1/312) عن معمر به . وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 472). وانظر: تفسير القرآن العظيم لابن كثير  - (4 / 349).


(1) انظر: تفسير الطبري المسمى جامع البيان - (15 / 472).


(2) انظر: تفسير البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص198) .


(3) تفسير القرآن العظيم لابن كثير  - (4 / 349). 


(4) انظر:تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص331) .


(5) زاد المسير في علم التفسير - (ج 3/ص 377) .


(6) زاد المسير في علم التفسير - (ج 3/ص 377).


(7) المسد : 1  .


(8) فاطر : 39  .


(1) هود: ١٠٣ .


(2) هود: ١٠٣ .


(3) الكهف:47 .


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص350) .


(5) أخرجه ابن أبي شيبة (13/370)، وابن أبي حاتم في تفسيره (6/2084) من طريق عكرمة عن ابن عباس، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/349) إلى أبي الشيخ، وأخرجه الطبري في تفسيره  - (15 / 477) .


(6) الأثر عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/349) للطبري وأبي الشيخ . وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 477) .


(7) أخرجه الطبري في تفسيره  - (15 / 477) .


(8) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/349) للطبري، وقد أخرجه الطبري في تفسيره  - (15 / 477) .


(9) انظر: تفسير الطبري المسمى جامع البيان في تأويل القرآن  - (15 / 477) .


(10) انظر: تفسر البغوي المسمى: معالم التنزيل – (ج4/ص199) .


(11) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص331) .


(1) هود: ١٠٥ .


(2) هود: ١٠٥ .


(3) النبأ:38 .


(4) طه:108 .


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص350) .


(6) هود: ١٠٥ .


(7) النبأ:38 .


(8) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل  (ج4/ص331) .


(1) النبأ:38 .


(2) هود: ١٠٥ .


(3) طه:108 .


(1) هود: ١٠٧ .


(2) هود: ١٠٧ .


(3) إبراهيم:48 .


(4) هود: ١٠٧ .


(5) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/11229)، وإسناده فيه انقطاع .


(6) هود: ١٠٧ .


(7) تفسير ابن كثير / دار طيبة - (4 / 351).


(8) هود: ١٠٧ .


(9) إبراهيم:48 .


(1) الزمر : 74 .


(2) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص332).


(3) إبراهيم:48 .


(1) هود: ١٠٧ .


(2) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 481).، وذكره ابن كثير في تفسيره تفسير القرآن العظيم  - (ج4/ص351) .


(3) انظر: تفسير الطبري المسمى: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 481).


(4) زاد المسير - (ج3/ص380) . 


(1) هود: ١٠٧ .


(2) هود: ١٠٧ .


(3) الأنعام: 128 .


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص351) .


(5) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2087) من طريق سعيد به، كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 481).


(6) أخرج ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2087، 2088) عن محمد بن عبدالأعلى به، وأخرجه الثوري في تفسيره (ص134) عن رجل عن الضحاك نحوه. وعزاهالسيوطي في الدر المنثور (3/350) إلى أبي شيخ. كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 481)، وينظر: حادي الأرواح إلى بلاد الأفراح، لابن القيم – (ص255) .


(7) انظر: تفسير الطبري جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 481).


(1) هود: ١٠٧ .


(2) هود: ١٠٧ .


(3) ذكره ابن القيم في شفاء العليل – (ص556)، وحادي الأرواح – (ص265)، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/350) إلى ابن المنذر وأبي الشيخ عن إبراهيم عن ابن مسعود . كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 484) .


(4) ذكره ابن القيم في شفاء العليل – (ص556)، وحادي الأرواح – (ص266)، كما أخرجه الطبري في جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 484) .


(5) زاد المسير - (ج3/ص380) . 


(6) انظر: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 484) .


(1) تفسير ابن كثير - (ج4/ص351) .


(2) انظر: تفسير الطبري جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 484) .


(3) تفسير ابن كثير - (ج4/ص351) .


(1) هود: ١١٠ .


(2) هود: ١١٠ .


(3) الإسراء:15 .


(4) طه:129، 130 .


(5) تفسير ابن كثير - (ج4/ص353) .


(6) الأنفال : 33 .


(7) انظر: تفسير القاسمي المسمى: محاسن التأويل – (ج4/ص333).


(1) تنوير المقباس، جمع الفيروز آبادي - (1/243) .


(2) انظر: تفسير الطبري: جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 493) . 


(3) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل – (ج4/ص202) .


(4) تفسير السعدي - (1/390) .


(5) أيسر التفاسير للجزائري - (2/193) .


(6) الإسراء:15 .


(1) هود: ١١١ .


(2) هود: ١١١ .


(3) انظر: كتاب السبعة لابن مجاهد – (ص339-340) .والحجة للقراء السبعة لأبي علي الفارسي – (ج4/ص380- 381) . وإعراب القراءات السبع وعللها، لابن خالويه – (ص294) .


(4) هود: ١١١ .


(5) يس:32 .


(6) تفسير ابن كثير - (ج4/ص354) .


(1) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 498) .


(1) هود: ١١٦ .


(2) آل عمران: 104 .


(3) هود: ١١٦ .


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص361) .


(5) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 527) .


(6) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/356) إلى أبي الشيخ ، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 527) .


(7) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2041) عن داود عن الحسن، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 527) .


(8) عزاه السيوطي في الدر المنثور (3/356) إلى الطبري وأبي الشيخ وابن أبي حاتم ، وأخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 527) .


(1) تفسير الطبري : جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 527) .


(2) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل - (ج4 /ص207) .


(3) انظر: تفسير القاسمي المسمى محاسن التأويل - (ج4 /ص338) .


(1) هود: ١١٧ .


(2) هود: 101 .


(3)  فصلت: 46 .


(4) تفسير ابن كثير - (ج4/ص361) .


(5) تفسير الطبري : جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 530) .


(6) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل - (ج4 /ص207) .


(7) انظر: تفسير القاسمي المسمى محاسن التأويل - (ج4 /ص338) .


(1) هود: ١١٨ .


(2) يونس: 99 .


(3) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص 361) .


(4) أخرجه الطبري في تفسيره -


(5) تفسير الطبري : جامع البيان في تأويل القرآن - (15 / 530) .


(6) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل - (ج4 /ص207) .


(7) انظر: تفسير القاسمي المسمى محاسن التأويل - (ج4 /ص338) .


(1) يونس: 99 .


(1) هود: ١١٩ .


(2) هود: ١١٩ .


(3) هود: ١05 .


(4) تفسير الطبري - (ج 5/ص535) .


(5) هود: ١05 .


(6) تفسير ابن كثير - (ج 4/ص 361) .


(7) أخرجه ابن أبي حاتم في تفسيره (6/2095) من طريق ابن عليه به، وعزاه السيوطي في الدر المنثور (3/356) إلى أبي الشيخ. كما أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (ج 5/ص535) .


(8) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (ج 5/ص535) .


(9) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (ج 5/ص535) . وذكره ابن كثير بمعناه عن الأعمش - (ج 4/ص 361) .


(10) أخرجه الطبري في تفسيره جامع البيان في تأويل القرآن - (ج 5/ص535) ، وذكره البغوي في تفسيره- (ج4/ص207)، وذكره ابن كثير عن ابن وهب عن مالك به - (ج 4/ص 361) .


(1) جامع البيان (تفسير الطبري) - (15 / 535).


(2) انظر: تفسير البغوي المسمى معالم التنزيل - (ج4 /ص207) .


(3) هود: ١١٨ - ١١٩.


(4) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج15/ص537) ، وذكره ابن كثير في تفسيره - (ج 4/ص 361) .  عن الحكم بن أبان به .


(5) ذكره بن أبي حاتم في تفسيره (6/2095) عن مجاهد معلقا، وأخرجه الطبري في تفسيره - (ج15/ص537).


(6) تفسير عبدالرزاق (1/316) عن معمر به، وأخرجه الطبري في تفسيره - (ج15/ص537) .


(7) أخرجه الطبري في تفسيره - (ج15/ص537) ، وذكره البغوي في تفسيره (4/207) عن الضحاك به .


(1) هود: ١١٩ .


(2) هود: ١١٩ .


(3) تفسير الطبري - (ج15/ص537) .


(1) هود: ١١٩ .


(2) هود: ١١٩ .


(3) انظر: تفسير التحرير والتنوير، لابن عاشور – (ج12/ص190)، وتفسير الزمخشري – (ج2/ص239)، وتفسير أبو السعود – (ج4/ص248)، وتفسير الشوكاني – (ج2/ص544) .


(4) السجدة: ١٣ . 


(5) أخرجه البخاري، في كتاب التوحيد ، باب ما جاء في قول الله تعالى: ﭽ  ﯝ  ﯞ   ﯟ  ﯠ  ﯡ  ﯢﭼ الأعراف: ٥٦ انظر: صحيح البخاري مع فتح الباري – (ج13 /ص434 ) رقم (7449 ) ، صحيح مسلم في كتاب الجنة وصفة نعيمها وأهلها: (ج17 /ص264 ) رقم (2846) واللفظ له .


(6) انظر: ما اتصل به بيانه لملفي ناعم الصاعدي – مجلة الجامعة الإسلامية – العدد 132 ص 91.
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