الفصل الرابع : الأهداف التعليمية عند أشهر أئمة التفسير من الصحابة والتابعين


مدخل
         إن أبرز غايات الأهداف التعليمية والتربوية الإسلامية، هي السعي في عملية التنمية الشاملة للإنسان، حتى يصبح صالحاً في عقيدته، وفكره وعلمه وجسمه، وفاعلاً بسلوكه تجاه نفسه وغيره، وتجاه ما سخره الله له في الكون . وذلك نابع من شريعة الله التي أنزلها في كتابه ، وقدّم رسول الله (  النموذج الحي لها في قوله وفعله وتقريره.

        والتربية الإسلامية النابعة من كتاب الله وسنة رسول الله (  لا تواجه في إعداد الشخصية الإنسانية الحيرة والقلق ، الذي واجهتهما رحلة التربية على مدى تاريخها بحثاً عن الأهداف التي تود أن تهتدي بها في صياغة السـلوك الإنسـاني السـوي    (( وذلك لوضوح وثبات مصادرها ، واستقرار فلسفتها ، واستمرارها مع اختلاف الزمان والمكان ، واحتوائها على فلسفة كلّية تشمل الإنسان والكون والحياة والمنشأ والمصير . كما أن مصدرها الإلهي الثابت يمنحها قدراً من السلامة والثبات والتسامي والاتساع والشمول )) . (
) 
      فالهدف الأساس للعملية التعليمية في الإسلام ، هو إعداد الإنسان الصالح والمُصلح ، الذي يعبد الله حق العبادة ، ويسير على طريق الله (  ، ويلتزم بمنهجه القويم ، الذي أرسل به رسوله الكريم (  لهداية الخلق أجمعين منذ بعثته ، وإلى أن تقوم الساعة. قال تعالى:{                  }. (
) 
       (( ولقد تأثرت الأهداف التعليمية في الإسلام بالاتجاهات والمدارس الفكرية المختلفة التي سادت المجتمعات الإسلامية عبر العصور ، وذلك على الرغم من وحدة الفلسفة التعليمية والتربوية للإسلام ، القائمة على أساس إدراك حقائق الوجود ، والقيام بأمانة الخلافة ، والعبودية لله تعالى ، وإحياء الفطرة ، وتوجيه سائر الأعمال لرضا الله عز وجل ، عن طريق الالتزام بأوامر الشريعة ونواهيها )) (
)  

     ورغبة في العودة إلى المنبع الصافي ، والمنهج الحق لسلف الأمة من الصحابة والتابعين (  أجمعين ، رغب الباحث في تجلية الأهداف التعليمية لأعلام ذلك العصر من المفسرين (  ، للوقوف على مدى تحقق تلك الأهداف في واقعهم التعليمي والمعيشي ، وكيف ارتقى ذلك الجيل المبارك بتعليمه وتربيته المستمدة من الكتاب والسنة إلى المكانة المرموقة بين الأمم ، وأصبحوا سادة الدنيا ، وملوك الأرض كما صرّح بذلك أحد تلاميذ المدرسة الكوفية وهو الإمام والمفسـر قتادة بن دعامة السدوسي رحمه الله بقوله :(( كان هذا الحي من العرب أذل الناس ذُلاً، وأشقاهم عيشاً ، وأجوعه بطوناً ، وأعراه جلوداً ، وأبينه ضلالاً ، من عاش منهم عاش شقياً ، ومن مات منهم رُدي في النار ، يُؤكلون ولا يأكلون ، والله ما نعلم قبيلاً من حاضر أهل الأرض يومئذ كانوا أشر منزلاً منهم ، حتى جاء الإسلام فمكّن به البلاد ، ووسّع به الرزق ، وجعلهم ملوكاً على رقاب الناس ، وبالإسلام أعطى الله ما رأيتهم فاشكروا الله على نعمه )) . (
) وبهذا أصبحت الأهداف التعليمية عند أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( مستمدة من المنهج الإسلامي حيث كان أهل العلم يطلبون مرضاة الله تعالى في طلبهم العلمي وتعليمهم للطلاب .

تمهيد:
مفهوم الأهداف التعليمية

أولاً : مفهوم الأهداف التعليمية في اللغة :

      تُشكل لفظة (هَدَفَ) وما يناظرها مـن الألفاظ مثل : ((غرض ، غاية ، قصد ))  معاني متقاربة . إذ تلتقي جميعها في معنى واحد مشترك على الأقل.

       وعلى ذلك فيمكن تعريف لفظة هدف كما يلي :

هَدَفَ : جمعها : أهداف والهَدَفُ : هو الدنو ، أهدفَ القومُ أي قربوا ، فيُقال لكـل شيء دنا منك وانتصب لك واستقبلك قد أهدفَ لك الشيء ، واستهدَفِْ .

         وفي حديث أبي بكر الصديق (  ، قال له ابنه عبد الرحمن : (( لقد أهْدَفْتَ لي يوم بدر فضفْتُ عنك (أي عَدَلْتُ ومِلْتُ ) فقال أبو بكر : لكنك لو أهْدَفْت لي لم أضفْ عنك )) . ٍِِِ (
)  
        والإهداف : هو الدنو ، تقول العرب : أهدف القوم أي قربوا ، وقال ابن شميل والفراء : يُقال : لما أهدَفَتْ لي الكوفة نزلتُ. (
) 
        وقد أُشير إلى معنى آخر هام للهدف يوافق ما نرمي إليه ، فالهدف بمعنى الغرض، لأن الهدف يكون منتصباً لمن يرميه ، وفي اللسان : الهدف : الغرض المنتضل فيه  السهام .... (
) 
         وفي القاموس : الهدف : هو الغرض . (
) 
          
ومن خلال ما سبق يمكن القول بأن الهدف : هو الغرض والغاية .
 ثانياً : مفهوم الأهداف التعليمية اصطلاحاً : 
     هي الأغراض والغايات التعليمية المرحلية القريبة ، والبعيدة التي يسعى المعلم إلى 
تحقيقها علـى مستوى العقائد ، أو الأخـلاق ، أو التشريعات ، أو سائر النظم الأخرى . (
)   
· ميادين الأهداف التعليمية : 

 لم يكن الهدف عند أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  لذات الهدف فحسب، وإنما لتحديد مسار العمل التربوي في واقع الحياة ، والتحفيز على السلوك الإيجابي في ممارسات الناس ؛ حتى يصبح لدى كل فرد خبرة متراكمة مع توالي الأجيال ، وقد اهتم الصحابة ( بهذه الميادين التي من خلالها يتم تحقيق الأهداف التعليمية. وإن المتتبع للمنهج التعليمي عند أئمة المفسرين من الصحابة والتابعين يجد أنهم اعتمدوا في تحديد تلك الأهداف على مـا جـاء في القرآن الكريم (( باعتباره ميزاناً ثابتاً ، وضوابط محكمة ، لا تتغير ولا تتبدل ) (
)  كما جعلوا السنة المطهرة ، التي جاءت مفسرة للقرآن الكريم ، مؤيدة لتلك الأهداف .

         ويمكن حصر ميادين الأهداف التي سعى المفسرون لتحقيقها كما يلي : 
1- تهيئة الفرد وتربيته :

     إن الإنسان هو الركيزة الأهم في واقع مجتمعاتنا ، والذي ينبغي العناية به ، والعمل على إعداده ، وصيانته، والاهتمام بأساليب تربيته . قال تعالى :{                    }. (
) 
       يقول ابن مسعود (  عنه عن هذا الآية :(( أيها الناس إنه ليس بزمانها ، فإنها اليوم مقبولة ، ولكنه قد أوشك أن يأتي زمان تأمرون بالمعروف فُيصنع بكم كذا وكذا، أو قال: فلا يُقبل منكم، فحينئذ عليكم أنفسكم لا يضركم من ضل إذا اهتديتم)). (
)  

       ويؤكد أبيّ بن كعب (  هذا المعنى فيما يرويه قتادة بن دعامة رحمه الله  قال :(( كنت في خلافة عمر بالمدينة في حلقة فيهم أصحاب رسول الله ( ، فإذا فيهم شيخ حسبت أنه قال أبيّ بن كعب ، فقرأ :{   } فقال :(( إنما تأويلها في آخر الزمان )). (
) 
       وفي هذا بيان من هذين الإمامين رضي الله عنهما بوجوب تهذيب النفس أولاً ، ومن ثم يأتي دور الأمر بالمعروف والنهي عن المنكر .
       ولذلك نجد إمام المدرسة المكية ابن عباس رضي الله عنهما يقول عن الآية عند قول الله تعالى:{         } : (( أطيعوا أمري ، واحفظوا وصيتي )).(
)  

       إن عناية المفسرين بالفرد المسلم كانت من أولويات أهدافهم التعليمية والتربوية، لأنه يسهم في بناء الأسرة المسلمة ، وصلاح المجتمع المسلم ، وبه يكون رقي الأمة وعزتها ، فعليه كان تركيزهم ، وإليه انصبت توجيهاتهم ، تعليماً، وإرشاداً، وتزكية ، لأن علماء النفس التربوي يرون أن من الأهداف التعليمية (( مـا يمكـن أن يؤدي إلى تغيير سلوك الفرد نحو الأفضل )).(
) 
        ويقول ابن عباس رضي الله تعالى عنهما : (( عليك بالفرائض ، وما وظف الله تعالى عليك من حقه فأده ، واستعن بالله على ذلك ، فإنه لا يعلم من عبد صدق نية ، وحرصاً فيما عنده من حسن ثوابه ، إلا أخره عما يكـره ، وهـو الملك يصنع ما يشاء )).(
) 
2- العناية بالأسرة المسلمة :
    ولما كانت الأسرة المسلمة أحد المحاضن التعليمية المؤثرة في أفرادها ، كانت عناية أئمة التفسير بها ، ويتضح ذلك في اهتمامهم (  بسلامة ونشأة الأسرة المسلمة ، والحفاظ على كيانها ،(( وأنها ينبغي أن تُبنى على إقامة حدود الله ، وذلك بتحقيق شرع الله ومرضاته في كل شؤونها وعلاقاتها ، وهـذا معناه إقامة البيت المسلم الذي يعيش حياته علـى تحقيق عبادة الله ، أي على تحقيق الهدف الأسمى للتربية )).(
)  

       يقول الله تعالى :{          .... } .(
) 
        يقول ابن عباس رضي الله عنهما مبيناً أهمية توجيه الأسرة ، والعناية بها وأن هدف إصلاحها ، وتوجيهها من صلب مسئولية ولي الأسرة ، والقائم عليها :(( قوا أنفسكم وأهليكم ناراً : اعملوا بطاعة الله ، واتقوا معاصي الله ، ومروا أهليكم بالذكر، ينجيكم الله من النار )) .(
) 
       ويبين قتادة رحمة الله الواجبات المنوطة بالقائم على الأسرة بقوله :(( أن يأمرهم 
بطاعة الله ، وينهاهم عن معصيته ، وأن يقوم عليهم بأمر الله ، يأمرهم به ويساعدهم عليه ، فإذا رأى معصية الله ردعهم ، وزجرهـم )).(
) 
         ويتأكد اهتمام أئمة التفسير من الصحابة والتابعين بالأسرة لكونها المقر الأول ، الذي ينشأ فيه الطفل ، ويتدرج في العمر من خلاله ، وبه يتأثر في تربيته ، وسلوكه ، يقول النبي (  :(( ألا كلـكم راع ، وكلـكم مسئول عـن رعيته ... )). (
)  يقول النووي رحمه الله تعالى في هذا الحديث :(( قال العلماء : الراعي هو الحافظ المؤتمن الملتزم صلاح ما قام عليه ، وهو ما تحت نظره . ففيه أنّ كل من كان تحت نظره شيء ، فهو مطالب بالعدل فيه ، والقيام بمصالحه في دينه ودنياه ومتعلقاته )).(
) 
3- المؤسسات التعليمية :

      أما عن الأهداف التعليمية التي مجالها العمل المؤسسي ، فقد حرص أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( بالبيئات التعليمية ، ومنها المساجد حيث عقدوا بها مجالس العلم ، وحلق المعرفة ، وكان لها مزيد اهتمام ، لكونها مجتمع الناس للعبادة والذكر. قال تعالى :{                                   }.(
) 
         ويقول سبحانه :{                    }.(
) 
        كما حذّر سبحانه وتعالى من إعاقة تحقيق هذا الهدف فقال:{                                 } .(
) 
     قال المفسرون :(( والمراد بمنع المساجد أن يُذكر فيها اسم الله : منع من يأتي إليها للصلاة ، والتلاوة ، والذكر وتعليمه ، ويشمل جميع ما يمنع من الأمور التي بنيت لها المساجد كتعلم العلم ، وتعليمه ، والقعود للاعتكاف ، وانتظار الصلاة )).(
) 
        ولذلك كان  أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  يعقدون حلقهم التعليمية في المساجد ، ويركزون على الراغبين في التعلم فيها.

        ومن البيئات التعليمية الأخرى التي اهتم بها أئمة التفسير بيوت العلماء ، حيث كانوا يعقدون حلقهم العلمية فيها ، يقول عكرمة رحمه الله :(( طلبت العلم أربعين سنة، وكنت أفتي بالباب ، وابن عباس في الدار )). (
)  ، وكان طاووس رحمه الله       (( يدخل على ابن عباس مع الخواص )). (
)   
        وبالنظر إلى أماكن التعليم الأخرى كالكتّاب نجد أن أئمة التفسير من الصحابة والتابعين لم يكن لهم بها تماس مباشر ، لكونهم لم يباشروا العمل بها ، باستثناء عطاء بن أبي رباح الذي كان معلم كتّاب (
) ، ولكنهم مع ذلك كانوا يشجعون ويؤيدون الطالبين للعلم فيها ، وكان سعيد بن المسيب رحمة الله تعالى إذا مرّ على الكتّاب قال : 
(( هؤلاء الناس بعدنا )). (
) .

المبحث الأول :
الأهداف التعليمية العامة 

مفهوم الأهداف التعليمية العامة :

  من الخصائص الرئيسة لأي منهج تعليمي فعّال ، أن يكون له أهـداف واضحة ومحددة ، سواء كان هذا المنهج هو البرنامج الكلي للعملية التعليمية ، أو مقرراً في علم خاص من العلوم ، أو وحدة تعليمية معينة ، أو درساً واحداً من الدروس اليومية.

       (( وترجع أهمية الأهداف التعليمية العامة لأنها أساس كل نشاط تعليمي هادف ، فهي مصدر توجيه العمل التعليمي والتربوي نحو ما يسعى المعلمون إلى تحقيقه من نتائج للتعلم مرغوب فيها )) (
) 
        وبدون وجود تلك الأهداف ، يحصل التخبط والعشوائية في العملية التعليمية ، مما ينتج عنه آثاراً سلبية على المتلقين من المتعلمين .

        ولقد تعددت التعريفات حول مفهوم الأهداف التعليمية العامة ، وذلك من خلال نظرة كل مؤلف لملامح تلك الأهداف وآثارها التعليمية ، وسوف يقتصر الباحث على مفهومين اثنين من تلك المفاهيم للأهداف العامة ، وهما :
1- الأهداف التعليمية العامة : 
تعرف الأهداف التعليمية بأنها أهداف تعليمية مُخطط لها ومقصودة ، وهي بمثابة التغيرات التي يُتوقع حدوثها في شخصية المتعلمين ، نتيجة لمرورهم بخبرات تعليمية ، وتفاعلهم مع موقف تعليمي . (
) 

2- الأهداف العامة :
      تعرف الأهداف العامة بأنها هي المقاصد التي ترمي إلى تعديل في مفاهيم المتعلم، أو سلوكه ، أو تغيير أدائه ، نتيجة لخبرات تعليمية متراكمة ، وتدريب مستمر . (
) 
          وبالنظر إلى المفهومين السابقين للأهداف التعليمية العامة ، وربطهما مع الواقع التعليمي لأئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( ، يتضح أن تلك الأهداف كانت تنقسم في الواقع التعليمي لأئمة المفسرين إلى قسمين اثنين هما :

           أولاً : أهداف تعليمية بعيدة المدى.
           ثانياً : أهداف تعليمية قصيرة المدى.

أولاً : الأهداف التعليمية بعيدة المدى :
     ويمكن بيان مفهوم الأهداف التعليمية بعيدة المدى ، بأنها :
    (( أهداف خاصّة بالنظام التعليمي والتربوي ، يتم تحقيقها عن طريق التخطيط الجيد ، وهي استراتيجيات بعيدة المدى ، لتحقيق الغايات الكبرى في النهاية ، ويُطلق عليها البعض : الأهداف الاستراتيجية ، أو أهداف المدى البعيد ، أو المقاصد )). (
) 
       وهذه الأهداف تخضع لعدة عوامل تؤثر في صياغتها ، أو التخطيط لها ، ولعل أبرز تلك العوامل هي : العقيدة السائدة في المجتمع ، فكل مجتمع يتأثر بالعقيدة السائدة فيه ، مما ينعكس أثر ذلك على الأهداف التعليمية لديه ، كما أن من العوامل المؤثرة : الظروف الاجتماعية والاقتصادية ، والأحوال السياسية في كل أمة من الأمم .
       وبالنظر إلى مجتمع أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  نجد أن أبرز الأهداف والمقاصد التعليمية بعيدة المدى ، والتي كانوا يسعون لتحقيقها في واقعهم التعليمي كما يلي :
1- تحقيق العبودية لله تعالى والفوز برضاه :
     إن غاية وجود الإنسان تتمثل في تحقيق العبودية الحقّة لله تعالى ، وأن تستقيم وتنتظم حياة البشر ضمن هذه الغاية. 
      والمتأمل للجوانب التعليمية لأئمة التفسير من الصحابة والتابعين يلحظ اهتماماً مباشراً بتحقيق هذا الهدف .

       فعن طريق العملية التعليمية التي سلكها أئمة التفسير يتم إيصال هذا الهدف إلى أفهام المتعلمين ، والذي يُثمر المعرفة الحقة بعظمة الخالق ، ثم بمكانة الإنسان في الكون والحياة ،(( وبذلك تتضح العلاقة القائمة بين العبد المخلوق ، وبين المعبود الخالق المستحق للعبادة والطاعة )).(
) 
        وقد حذّر النبي (  من صرف مقاصد التعليم لغير الله فقال : (( من تعلم علماً مما يُبتغى به وجه الله ، لا يتعلمه إلا ليصيب به عرض الدنيا لم يجد عرف(
)  الجنة يوم القيامة )). (
) 
       وقد أثرت تلك التعاليم النبوية في نفوس كثير من الصحابة وعلى رأسهم أئمة التفسير (  ، الذين سعوا إلى تحقيق هذا الهدف في نفوسهم أولاً ، ثم في نفوس المتعلمين ثانياً.

       يقول ابن مسعود (  :(( لا تعلموا العلم لثلاث : لتماروا به السفهاء، وتجادلوا به العلماء ، ولتصرفوا وجوه الناس إليكم ، وابتغوا بقولكم وفعلكم ما عند الله ، فإنه يبقى ويذهب ما سواه )).(
) 
      ولما كان الإخلاص سبب في تحقيق الاطمئنان النفسي ، والأمن الاجتماعي في الدنيا والنجاة في الآخرة ، كان هذا الهدف من أولويات منهج ابن عباس رضي الله عنهما التعليمي حيث يقول :(( إن الله لا يعلم من عبده صدق نية ، وحرصاً فيما عنده من حسن ثوابه ، إلاّ أخره عما يكره )). (
) 
       وفي ضوء ما سبق يتضح أن العبد كلما زادت عبوديته لله تعالى ، ازداد كماله ، وعلت درجته (( فـالإنسان الصالح هو الـذي يؤمن بالله ، وينعكس ذلك في قـوله، وعمله )).(
) 
        يروي تلميذ المدرسة المدنية أبو العالية رحمه الله كيف كان هدف تحقيق العبودية لله تعالى في توجيهات أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (، وتعليمهم حيث يقول:(( قال لي أصحاب محمد ( : لا تعمل لغير الله، فيكلك الله إلى من عملت له )).(
) 
      ومن خلال هذا التوجيه لأئمة التفسير من الصحابة لتلاميذهم من التابعين ، نجدهم رحمهم الله يعتنون بهذا الأمر ، ويدركون أهميته ، يقول الحسن البصري رحمه الله تعالى :(( إن المؤمن قوّام على نفسه ، يُحاسب نفسه لله عز وجل ، وإنما خفّ الحساب يوم القيامة على قوم حاسبوا أنفسهم في الدنيا وإنما شق الحساب يوم القيامة على قوم أخذوا هذا الأمر من غير محاسبة )).(
) 
2- فهم حقيقة الحياة :

     إن فهم حقيقة الحياة يقتضي معرفة التعامل معها ، وأن الاستخلاف فيها إنما يكون بعمارتها وفق منهج الله تعالى ، والمتأمل للمنهج التعليمي لأئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  يجد أنهم كانوا يهدفون في تعليمهم عموماً إلى بيان أن الحياة بيئة أنشأها الله سبحانه وتعالى بقدر ، وهي تمضي كذلك وفق قدر ،(( وهي مودعة خصائصها الذاتية ، التي تميزها عن الآخرة ، والذي وهبها هذه الخصائص الذي خلق        وهدى )).(
) 
     يقول تعالى :{      }.(
)  ويقول سبحانه في معرض رد نبي الله موسى عليه السلام على فرعون :{           } .(
) 
   يقول مجاهد رحمه الله تعالى مفسراً للآية السابقة :(( أعطى كل شيء صورته ثم هداه 
لمعيشته )).(
) 
      ويقول الحسن رحمه الله : (( أعطى كل شيء ما يُصلحه ثم هداه له )) .(
) 
      وبإزاء هذه الهداية الربانية لخلقه كافة بالعيش في الحياة الدنيا ، والتعايش معها ، كان أئمة التفسير يُطالبون المتعلمين بإتمام هداية الخلق العامة ، بهداية معرفة الخالق ، واستشعار خلافة الله في الأرض ، وفق منهج الله تعالى ، والاستهداء بمعايير العلم ، والعدل ، والحرية ، والشورى ، والإحسان في العمل.

      كما كانوا (  يهدفون في تعليمهم بشكل عام إلى ترسيخ مبدأ جعل الحياة الدنيا قنطرة للآخرة ، ومزرعة للأعمال الصالحة ، ويُحذّرون من الاغترار بالدنيا، والإسراف في التمتع بملاذها ، فذلك سبب من أسباب الغفلة عن الآخرة التي إليها المعاد ، وبها المقام الدائم .
        يقول ابن مسعود (  محذّراً بالاستغناء بالدنيا عن الآخرة :(( من أراد الدنيا أضر بالآخرة ، ومن أراد الآخرة اضر بالدنيا ، فأضروا بالفاني للباقي )).(
) 
      ويؤكد على هذا المبدأ بقوله (  :(( منهومان لا يشبعان : صاحب العلم ، وصاحب الدنيا ، ولا يستويان . أما صاحب العلم فيزداد رضاً بالله ، وأما صاحب الدنيا فيزداد في الطغيان )).(
) 
      ولقد أدرك تلاميذ التابعين رحمهم الله هذا الهدف جيداً ، فامتثلوه في حياتهم ، بل كانوا يربون المتعلمين عليه من بعدهم ، يقول محمد بن كعب تلميذ المدرسة المدنية رحمه الله :(( الدنيا دار فناء ومنزل بلغة ، فأشقى الناس بها أرغب الناس فيها ، وأسعد الناس فيها أزهد الناس بها )) .(
) 
3- إعداد الإنسان الصالح المُصلح :

    من الأهداف العامة عند أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  أجمعين، الرقي بالمتعلم في إطار منهج الله سبحانه وتعالى وسنة رسوله ( ، حتى يكون صالحاً في نفسه، مراقباً لله تعالى في كل شؤون حياته ، مُصلحاً لغيره ، آمراً بالمعروف ، مُعيناً عليه ، وناهياً عن المنكر ، مُنادياً إلى تركه .

      وبالنظر إلى الهدف التربوي الذي يُعنى بإصلاح المتعلم ، وتهذيب نفسه ، حتى يكون لبنة خير في مجتمعه ، وقدوة لغيره من الناس ؛ نجد أئمة التفسير من الصحابة (   يُشكّلون القدوة الماثلة أمام تلاميذهم من التابعين ، ويرجع ذلك إلى علو منزلتهم في العلم ، وحسن الخلق الذي كان يتمثله أئمة التفسير من الصحابة ( ، الذين اقتدوا بالنبي الكريم (  ، الذي جاء وصف عظيم خُلقه (  في القرآن الكريم ، يقول تعالى :{     }. (
) 
      يقول ابن عباس رضي الله عنهما الخلق العظيم هو :(( دين الإسلام )). (
)  أي كان رسول الله (  يُمثّل الدين الحق في كل شؤون حياته، في عبادته، ومعاملاته ، وأخلاقه .

      ويُبين الحسن البصري رحمه الله تعالى المقصود من الآية بقوله :(( الخلق العظيم هو: أدب القرآن )). (
)  أي أنه (  كان يتأدب بأدب القرآن الكريم عموماً . ومما يؤيد ذلك وصف أم المؤمنين عائشة رضي الله عنها لخلق النبي ( حين سُئلت عن خُلقه ، فقالت :(( فإنّ خُلق النبي (  القرآن )).(
) 
ولقد تأثر أئمة التفسير من التابعين رحمهم الله بالعلم الغزير ، والخلق الجم ، والصلاح الظاهر لأئمة التفسير من الصحابة (  ، وكان هذا التأثر ماثلاً في كل الميادين ، ففي حلقة الدرس يكون التأثر ، وفي البيت ، وفي الحضر والسفر وفي سائر الأحوال التي يلتقي فيها تلاميذ التابعين بأئمتهم من الصحابة ، فيقتبسوا من علمهم ، ومن سمتهم ، فعن أبي مليكة قال :(( صحبت ابن عباس رضي الله عنهما من مكة إلى المدينة ، فكان يصلي ركعتين ، فإذا نزل قام شطر الليل ، ويرتل القرآن حرفاً حرفاً ، ويُكثر في ذلك من النحيب )).(
) 
       ولقد كان ابن مسعود (  يهدف في تعليمه إلى إصلاح نفوس المتعلمين وتهذيبها، ويبين لهم أن من أعظم أسباب صلاح النفوس ، واستقامتها ؛ مُراقبة الله تعالى في كل حال ، والتزود من العلم ، واستشعار المسؤولية أمام الله تعالى ، يقول ( :   (( ما منكم من أحد إلا سيخلو به ربه كما يخلوا أحدكم بالقمر ليلة البدر ، ثم يقول : يا ابن آدم ! ما غرك بي ؟ ابن آدم ! ما غرك بي ؟ ما عملت فيما علمت ؟ يا ابن آدم ماذا أجبت المرسلين ؟ )).(
) 
      وبالمقابل فقد كان لذلك الهدف؛ أثره البين لدى المتعلمين من أئمة التفسير من التابعين رحمهم الله تعالى حيث حرصوا على السير على نهج أئمتهم من الصحابة ، وأن يستقيموا ما استطاعوا على الحق ، وكانوا ينقلون لمن بعدهم تلك المفاهيم ، ويؤكدون لهم أن صلاح العبد في نفسه صلاح لمن حوله ممن يتعايشون معه ، وأنه مسؤول أمام الله تعالى عن كل قول وفعل .وكان طاووس بن كيسان تلميذ ابن عباس يقول :(( ما من شيء يتكلم به ابن آدم إلا أحصي عليه حتى أنينه في مرضه )).(
) 
      ومن هنا فقد أهدف أئمة التفسير من خلال منهجهم التعليمي إلى صياغة ، وإعداد الإنسان الصالح المصلح ، الذي يحمل في شخصيته المثل العليا ، التي ترقى بصاحبها فوق اعتبارات المصالح الذاتية ، وسائر الاعتبارات .  
ثانياً : أهداف تعليمية قصيرة المدى.
    يمكن تعريف الأهداف قصيرة المدى بأنها :(( أهداف متوقعة من عملية التعليم ، وتُصاغ في عبارات أقل عمومية من الأهداف التعليمية العامة ، وذلك لتحقيق نتائج التعلم المرغوبة ، والضرورية في مجال معين )). (
) 
       إذاً هي أهداف قصيرة المدى ، يمكن تحقيقها في الواقع التعليمي في فترة ليست بالطويلة ، قياساً على الأهداف العامة ، والتي قد تستمر فاعليتها وآثارها إلى فترات طويلة جداً ، بل ربما يكون أثرها حاصلاً في الدار الآخرة .

       وبالنظر إلى أحوال أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( أجمعين ، نجد أنهم اهتموا في تعليمهم وركّزوا ، وبشكل ملموس على القرآن الكريم تلاوة ، وتفسيراً وبياناً لأحكامه ؛ وعليه فيمكن القول بأن مجال الأهداف قصيرة المدى عند أئمة التفسير كانت تتركز على تفسير القرآن الكريم ، وفهمه وإدراكه ، وتطبيقه واقعاً عملياً في الحياة اليومية للمتعلمين .

     ومن أبرز الأهداف قصيرة المدى عند أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ما يلي :

1- إدراك المغازي الإلهية من كتاب الله تعالى :
      إن المتأمل في مدارس التفسير الثلاثة التي أقيمت في مكة والمدينة والكوفة ، يجد أنها ركّزت وبشكل واضح على فهم القرآن الكريم ، وتفسيره ، وبيان أحكامه وتوجيهاته ، سيما وأن أئمة تلك المدارس من الصحابة (  مشهود لهم بالحفظ ، والسبق في هذا العلم .
     وقد هدفوا في تعليمهم إلى أن يصل المتعلمون في تلك الحلقات إلى فهم سليم لمعاني للقرآن الكريم ، خال من التأويلات الفاسدة ، والتفسيرات الباطلة ، وقد تحقق هذا الهدف في فترة ليست بالطويلة ، وأثمرت تلك الحلقات فئة من التابعين الذين أصبحوا أعلاماً في تفسير القرآن الكريم ، وتأويل معانيه .

     وعليه فيمكن القول بأن أئمة المفسرين من الصحابة (  قد نجحوا  في ربط المتعلمين من التابعين بكتاب ربهم عز وجل ، وجعلهم يتلقون تفسيره بكل اهتمام وتشوق ، ومن ثم إرشادهم إلى وجوب نقل ما تعلموه لمن بعدهم من الأمة .

      ولذلك يقول سعيد بن جبير رحمه الله تعالى :(( من قرأ القرآن ثم لم يفسره كان كالأعمى ، أو كالأعرابي )). (
) 
     ويؤيده في ذلك مجاهد بن جبر رحمه الله تعالى حيث يقول :(( أحب الخلق إلى الله تعالى ، أعلمهم بما أُنزل )).(
) 
    كما يؤكد الحسن البصري رحمه الله تعالى على أهمية إدراك المقصود من كلام الله تعالى ، وفهم معانيه ، حيث يقول :(( والله ما أنزل الله آية إلاّ أحب أن يعلـم فيما أنزلت ، ومـا يعني بها )).(
) 
ومن الأدلة الواضحة على تحقق إلمام المتعلمين من التابعين بتفسير القرآن الكريم ، وفهم معانيه ما يلي :

1- قول مجاهد بن جبر رحمه الله :(( عرضت القرآن ثلاث عرضات ، على ابن عباس ، أقفه عند كل آية ، أسأله فيما نزلت ، وكيف كانت )).(
) 
2- قول أبي مليكة رحمه الله :(( رأيت مجاهداً يسأل ابن عباس عن تفسير القرآن الكريم ، ومعه ألواحه ، فيقول له ابن عباس : اكتب ، قال : حتى سأله عن التفسير كله )).(
) 
3- قول الشعبي رحمه الله :(( والله ما من آية إلاّ قد سألت عنها ، يعني ابن مسعود )).(
) 
4- قول سعيد بن جبير رحمه الله :(( ربما أتيت ابن عباس فكتبت في صحيفتي حتى أملأها ، وكتبت في نعلي حتى أملها ، وكتبت في كفي )). (
)  يعني من التفسير .
        وبناءً على هذه الأقوال ، فقد قام مجموعة من المتعلمين من التابعين بتفسير القرآن الكريم ، وبيانه للناس ، حال استمرارهم في طلب العلم ، وذلك في حياة أئمتهم من الصحابة ، فكان في ذلك تحققاً لهذا الهدف في فترة قصيرة نسبياً .

       يقول عكرمة تلميذ بن عباس :(( قال ابن عباس لي : انطلق فأفت الناس ، وأنا لك عون ، قلتُ : لو أن هذا الناس مثلهم مرتين لأفتيتهم )).(
) 
       ويقول رحمه الله تعالى :(( كنت أفتي بالباب ، وابن عباس في الدار )).(
) 
2- تحقيق الخُلق القرآني في المتعلمين : 
يُعد القرآن الكريم المنهج الحق ، الواضح الذي لا لبس فيه ،وتوجيهاته من أوامر ، ونواهي بها نجاة الفرد ، وسعادته في الدنيا والآخرة .

    (( فالقرآن يُحصّن القلوب من الشرك ، والرياء ، والأمراض المتنوعة التي تنتابها ، كما أنه ربيع للقلب ، وجلاء للحـزن ، وذهـاب للهم والغم )).(
) 
    لذلك سعى أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  إلى غرسها في المتعلمين ، حتى يُثمر ذلك في قلوبهم حباً للقرآن، واستقامةً على نهجه القويم ، وتخلّقاً بآدابه وتوجيهاته ، وذلك لما للقرآن الكريم من علاقة بعلم التفسير ، والذي ينبغي لحامله من المفسرين أن يتصف بالصفات الكلية التي دعى إليها القرآن الكريم .

     فقد كان ابن مسعود (  يوصي تلاميذه بقوله :(( عليكم بهذا القرآن فإنه مأدبة الله، فمن استطاع منكم أن يأخذ من مأدبة الله فليفعل، فإنما العلم بالتعلم)).(
)  وبقوله ( :(( إنما هذه القلوب أوعية فاشغلوها بالقرآن، ولا تشغلوها بغيره )).(
) 
    كما كان إمام مدرسة المدينة أبيّ بن كعب (  يُرشد تلاميذه إلى أهمية الاعتناء بالقرآن الكريم ، والسير في ركابه حيث سار ، والتأدب بآدابه ، فيقول :(( اتخذ كتاب الله إماماً ، وارض به قاضياً وحكماً ، فإن الذي استخلف فيكم رسولكم شفيع مُطاع ، وشاهد لا يُتهم )).(
) 
ولقد أدرك أئمة التفسير من الصحابة (  فضل القرآن الكريم ، وعظيم منزلته ، وأنه كلام الله الحق ، فأوصوا تلاميذهم بفهم القرآن الكريم ، وتدبره ؛ حتى يُثمر ذالك الفهم ، والتدبر ؛ عملاً مباركاً ، وخُلقاً سديداً في الواقع المعاصر .

    يقول ابن مسعود (  :(( إن استطعت أن تكون أنت المُحدث فكن ، وإذا سمعت الله تعالى يقول :{    } فارعها سمعك ، فإنه خير يأمر به، أو شر ينهى عنه )). (
) 
3- التطبيق العملي للعلم : 
يُعد التطبيق العملي لما يُتعلم من علم أساس من أساسيات التعليم زمن الصحابة والتابعين (  بعامة ، وزمن أئمة التفسير منهم بخاصة ، إذ العمل هو ثمرة العلم ، وبه يكون نمائه ، وزيادته.

       إن المتأمل لكثير من أقوالهم يجد أن دعوتهم (  إلى العمل بالعلم حازت القدر الأكبر من العناية ، والاهتمام ، كيف لا وقد ورد أن العبد سُيسأل بين يدي الله تعالى عن علمه ماذا عمل به. (
) 
     يقول أبيّ بن كعب (  مبيناً وجوب العمل بالعلم ، ومحذراً من اتخاذالعلم زينة، وفخراً :(( تعلموا العلم ، واعملوا به ، ولا تتعلموه لتتجملوا به ، فإنه ، يُوشك إن طال بكم زمان أن يُتجمل بالعلم ، كما يتجمل الرجل بثوبه )). (
)  
     كما يؤكد ابن مسعود (  على قول أبيّ ، بقوله :(( إن الناس قد أحسنوا القول كلهم ، فمن وافق قوله فعله فذلك الذي أصاب حظه ، ومن خالف قوله فعله، فإنما يُوبخ نفسه )). (
)  وذلك لأن من خالف قوله فعله ، فإنه بذلك يقول مـا لم يفعل ، ويحق فيه قول الله تعالى : {                   }. (
)  
      وقد تأثر ابن مسعود (  في ذلك بمعلمه الأول (  حيث يقول : (( كنّا إذا تعلمنا من النبي (  عشر آيات، لم نتعلم من العشر التي نزلت بعدها حتى نعلم ما فيها يعني من العلم. وفي رواية : فتعلمنا القرآن والعلم والعمل جميعاً )). (
) 
      وكان تلاميذ التابعين يعون هذا الهدف من أئمتهم ، بل ويُوصون به غيرهم ، وذلك لما له من أثر في بركة العلم ، وحصول الأجر الجزيل به .

      يقول الحسن البصري رحمه الله :(( تعلموا العلم ما شئتم أن تعلموا ، فلن يُجازيكم الله حتى تعملوا )). (
) 
   ويؤكد على ذلك علقمة رحمه الله بقوله:(( تعلموا، تعلموا، فإذا علمتم فاعملوا ))(
) 
     وبهذا يتضح عناية أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( بالعمل بالعلم ، والحض عليه ، ولهم في ذلك أقوال كثيرة ، لا يمكن استيفائها هنا ، ولكنّ المُلفت للنظر كما يرى الباحث هو تحقق هذا الهدف في حياتهم بشكل واضح ، وملموس حيث أُثر عنهم حرصهم (  على العمل بالعلم ، لأنه ثمرة من ثمار العلم ، وبه يكون النجاح  والفلاح .
وهناك مجموعة من الأهداف التعليمية قصيرة المدى، لم تكن في عموم الأهداف السابقة، ولكنّ أئمة التفسير من الصحابة والتابعين اهتموا بها، نذكر منها على سبيل الإيجاز ما يلي :
· الإلمام بأسباب نزول الآيات :
لقد اهتم أئمة التفسير بأسباب نزول الآيات ، لما لها من أثر إيجابي على المتعلمين ، وذلك لقول ابن مسعود ( : (( والله الذي لا إله غيره ، ما أنزلت سورة من كتاب الله إلا أنا أعلم أين نزلت ، ولا أُنزلت آية من كتاب الله إلا أنا أعلم فيما أنزلت)) (
) ومن خلال هذا الخبر يتضح أن الهدف من معرفة أسباب النزول ؛ هو فهم الآيات ، وتفسيرها.  
· معرفة أحكام القرآن :

   والمقصود بها الأحكام التكليفية المذكورة في القرآن الكريم، حيث كان مناد ابن عباس (  يناد خارج بيته قائلاً:(( من أراد أن يسأل عن الحلال والحرام والفقه فليدخل)).(
) 
 وكان عبد الله بن مسعود (  (( يُقرئ الناس ، فإذا فرغ تذاكر هو وتلميذه علقمة أبواب المناسك ، وأبواب الحلال والحرام )). (
) 
· التمكّن من اللغة العربية ، ومعرفة غريبها :
     حرص أئمة التفسير من خلال تعليمهم على التمكن من معرفة اللغة              العربية ، وغريبها ، لكونها أساساً من أسس تفسير القرآن الكريم . حيث كان ابن عباس رضي الله عنهما يقول لتلاميذه :(( إذا سألتموني عن غريب اللغة فالتمسوه في الشعر ، فإن الشعر ديوان العرب)). (
)  
وعن سعيد بن جبير تلميذ ابن عباس قال:(( ما نحصي كم سمعنا ابن       عباس يُسال عن الشيء من القرآن فيقول: كذا وكذا، أما سمعت الشاعر            يقول: كذا وكذا )).(
) 
      وعن عكرمة قال:(( كان ابن عباس إذا سُئل عن الشيء من عربية القرآن ينشد الشعر)).(
) 

المبحث الثاني:
الأهداف التربوية

مفهوم الأهداف التربوية : 
تعددت مفاهيم تحديد الأهداف التربوية ، فكان بعض علماء التربية يراها خاصة بالعملية التعليمية داخل حلقة الدرس ، أو القاعة التعليمية ، ورأى البعض أنها تتعدى ذلك إلى المجتمع المحيط ، والتأثير فيه سلباً أو إيجاباً ، ورأى آخرون أنها هي الأهداف السلوكية بأنواعها الثلاثة . (
) 
        وقد رأى الباحث أن القائلين بأن الأهداف التربوية تتعدى القاعة التعليمية إلى المجتمع المحيط ، والتأثير فيه سلباً أو إيجاباً هم أصحاب القول الأقرب للصواب ،   وسوف يقتصر الباحث على ذكر تعريفين لأصحاب هذا الرأي يبين المفهوم العام للأهداف التربوية . حيث يقول أحدهم إن الأهداف التربوية تعني :(( التغيير المرغوب، أو المطلوب ، الذي تسعى العملية التربوية ، أو الجهد التربوي إلى تحقيقه ، سواء كان ذلك في سلـوك الأفراد ، أو حـياتهم الشخصية ، أو في المجتمع ، أو في البـيئة التي يعيش فيـها الفرد ، أو في العملية التربوية ذاتها )). (
) 
        أما الباحث الآخر فيعرف الأهداف التربوية بأنها :(( تلك التغييرات التي يُراد حصولها في سلوك الإنسان الفرد ، وفي ممارسات المجتمع المحلي ، واتجاهاته ، وهذه الأهداف هي الثمرة النهـائية للعملية التربوية )). (
) 
والمتأمل للتعريفين السابقين يلحظ أنهما يركّزان على أمرين هما : 

     أ – الفرد : باعتباره الأساس في العملية التعليمية ، والتربوية .
    ب- المجتمع المحيط : باعتباره الوسط الذي تُثمر فيه تلك الأهداف سلباً أو إيجاباً .

      مع العلم أن كلا التعريفين يعتمدان على لفظة " التغيير" بدون قيد ، فربما يكون التغيير سلبياً ، وعليه فإن الباحث يميل إلى التعريف التالي : 

          الأهداف التربوية هي : التغيير الإيجابي الذي تسعى العملية التربوية إلى تحقيقه في سلوك الأفراد ، وفي المجتمع المحيط . 
الأهداف التربوية في الواقع التعليمي :
إن أهداف التربية في أي مجتمع من المجتمعات الإنسانية ، لا تُفرض عليه ، ولا تأتيه من خارجه ، ولكنها وليدة المجتمع نفسه ، أي أنها لا تبتعد عن حياة المجتمع ، وإنما تُشتق من المجتمع وأفراده ، وبالتالي فهي تتطور بتطور مقومات هذه الحياة .

        وهذا أمر طبيعي ، لأن التربية وثيقة الصلة بالمجتمعات ، وما فيها ، ومن فيها ، فإذا كانت المجتمعات متطورة وحضارية ؛ كانت التربية متطورة ونامية ، وإذا كانت المجتمعات راكدة وغير متطورة ؛ انعكس ذلك على التربية .
       ولقد تميز عصر الصحابة والتابعين (  بأنه كان من أوج عصور النهضة العلمية، وما ذاك إلاّ لقُرب عهد النبوة على صاحبها أفضل الصلاة والسلام ، حيث جاءت الشريعة بالحض على العلم واكتسابه وطلبه ، ورتبت الأجر العظيم على ذلك، وعليه فقد انتشرت الحلق العلمية ، والمدارس الشرعية ، وكان القائمون عليها يسيرون وفق أهداف تربوية لها اتصال مباشر بالمتعلمين من ناحية ، وبالمجتمع المحيط من ناحية أخرى.

      وكان أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  ضمن هذه البوتقة العلمية المباركة، وكانوا يُشكّلون بتعليمهم في حلقهم العلمية منهجاً علمياً وتربوياً قيماً ، ظهرت آثاره المباركة على المتعلمين ، وعلى المجتمع بجميع أطيافه .

      وعليه فيمكن القول بأن الأهداف التربوية زمن أئمة التفسير من الصحابة والتابعين كان لها اتصال مباشر بالمتعلمين داخل الحلق العلمية ، كما أن لها آثاراً واضحةً وجلية في المجتمع المحيط .

     ويمكن بيان الأهداف التربوية عند أئمة التفسير من الصحابة والتابعين كما يلي :  
1- تكوين الشخصية المؤمنة والفعّالة :  
       لقد عني أئمة التفسير من الصحابة (  بتكوين شخصيات المتعلمين من التابعين تكويناً يشمل جميع مواصفات الشخصية المسلمة الحقة ، وذلك بغرس اليقين باليوم الآخر ، والمُفضي إلى حُسن العمل ، والاقتداء بالنبي ( ، وهما الشرطان الأساسيان لصلاح العبد، وقبول عمله .

       وكانت تربيتهم من خلال هذين الهدفين ، تُعطي دفعاً معنوياً ، وقيمة ذاتية في نفوس المتعلمين من التابعين ، لبذل الجهد المتواصل لصلاح العمل ، وحسن الاقتداء بالنبي (  ، وذلك من خلال :

1- التربية بتعميق الإيمان باليوم الآخر :

الإيمان بالبعث ركن من أركان العقيدة الإسلامية ، قال تعالى :{           }. (
) ولا شك أن تطبيق العبادات الإسلامية ، والأخلاق الدينية ، والشرائع الإلهية التي كُلف بها العبد إنما يتوقف على وجود الجزاء والعقاب يوم الحساب ، وإلاّ فإن المؤمنين والكافرين ، والطائعين والعاصين كلهم يستوون ، ولا يبقى للدين أثر في توجيه الإنسان نحو الخير والعرفان .
    وقد اعتنى أئمة التفسير من الصحابة (  بهذا الجانب ، وأولوه اهتمامهم ، بل كانوا (  يُبينون لتلاميذهم من التابعين هول الوقوف بين يدي الله تعالى للجزاء والحساب ، وأن العبد سيُسأل عن كل أعماله . 
                      يقول عبد الله بن مسعود (  وهو يوصي تلاميذه من التابعين :(( ما منكم من أحد إلا سيخلو به ربه كما يخلوا أحدكم بالقمر ليلة البدر ، ثم يقول : يا ابن آدم ! ما غرك بي ؟ ابن آدم ! ما غرك بي ؟ما عملت فيما علمت ؟يا ابن آدم ماذا أجبت المرسلين؟)). (
)  
ويقول الحسن البصري رحمه الله : (( قال عبد الله بن مسعود (  : (( لو وقفت بين الجنة والنار فقيل : اختر نُخيرك من أيهما تكون أحب إليك ، أو تكون رماداً ؟ لأحببت أن أكون رماداً )). (
) 
2- التربية بالاتباع والاقتداء :
    حيث بين أئمة التفسير أن صلاح الفرد ، وصلاح المجتمع إنما يكون بالاعتصام بكتاب الله ، واتّباع سنة رسوله (  . (( وبالاعتصام بالكتاب والسنة تحفظ الأمة وحدتها العقدية ، والفكرية ، والروحية ، كما تحفظ وحدتها السلوكية ، ومقاييسها الخلقية ، والاجتماعية )) (
) 
     يقول إمام المدرسة الكوفية (  :(( خط لنا رسول الله (  خطاً، ثم قال :(( هذا سبيل الله )) ثم خط خطوطاً عن يمينه وشماله ، ثم قال :(( هذه سبل متفرقة على كل سبيل منها شيطان يدعوا إليه )) ثم قرأ :{                ...} (
) 
    ويقول ابن عباس رضي الله عنهما عن قول الله تعالى :{    }:  (( لا تتبعوا الضلالات )). ويقول تلميذه مجاهد : (( لا تتبعوا الشبهات )). (
) 
    ويقول زيد بن أسلم تلميذ مدرسة المدينة :(( نهاهم أن يتبعوا السبل سوى الإسلام، فتفرق بهم عن سبيله ، عن الإسلام )). (
)  

2- تأكيد كرامة الفرد وسمو منزلته :
      للتعليم أثر بالغ في رفعة شخصية المتعلم ، وسمو منزلته ، وعلو شأنه . وقد رفع الله تعالى من مكانة المتعلمين ، فقال: {             }. (
)   وإن كرامة المتعلم ، وسمو منزلته تفضي به إلى العزة العلمية ، (( والتي تدفعه بدورها إلى الاستغناء عما في أيدي الناس ، أو التطلع إلى نوالهم ، وتوقيرهم )). (
) 
     ولقد هدف أئمة التفسير من خلال منهجهم التعليمي والتربوي إلى غرس هذه القيم في نفوس المتعلمين ، والتي هي من ركائز بناء الشخصية السامية ، والمتزنة . وإن العبد يسمو ويرتفع بما يتحصل عليه من علم ، ويرتقي بما يحوز من معرفة .

      يقول ابن مسعود (  في قوله تعالى {     }   (( ما خص الله العلماء في شيء من القرآن ما خصهم في هذه الآية ، فضّل الله الذين آمنوا ، وأوتوا العلم على الذين آمنوا ولم يؤتوا العلم )). (
) 
    وبالمقابل كان أئمة التفسير يُحذّرون تلاميذهم من أن يكون الحياء مانعاً وحائلاً عن التزود من العلم ، وأن المتعلم ينبغي عليه أن يحرص ، ويجتهد في طلب العلم لينال بذلك الرفعة ، وسمو المنزلة .

    يقول مجاهد بن جبر رحمه الله :(( لا يتعلم مستح ولا مستكبر )). (
) 
   ويؤكد على ذلك الحسن البصري رحمه الله بقوله :((  من ترك طلب العلم حياءً ، ألبسه الجهل سرباله ، ومن رق وجهه ، رق علمه )) . (
)   
3- تكوين الفكر التربوي التعليمي لدى المتعلمين :

       لقد هدف أئمة التفسير من الصحابة (  من خلال منهجهم التعليمي إلى تكوين الفكر التربوي لدى تلاميذهم وذلك بتدريبهم على القيام بمهام التربية والتعليم فيما بعد ، وذلك لإدراك أئمة التفسير من الصحابة ، بأن هؤلاء التلاميذ سيأخذون بزمام القيادة، وممارسة تعليم الناس بعدهم .

    ومن أبرز التطبيقات التربوية التي مارسها أئمة التفسير من الصحابة مع تلاميذهم لتأهيلهم للتّعليم والتربية ما يلي :

أ-   كان أئمة التفسير من الصحابة يُحيلون بعض السائلين عن العلم ، أو المستفتين إلى تلاميذهم من التابعين حتى يُجيبوهم ، ومن ذلك :     
   _ أن ابن عباس رضي الله عنهما أتاه أهل الكوفة يستفتونه ، فقال لهم :(( أليس فيكم ابن الدهماء ؟ )). (
)   يعني سعيد بن جبير.
   _ ونجد ابن عباس كذلك يقول لأهل مكة عندما وفدوا إليه :(( تجتمعون عليّ وعندكم عطاء )) (
)  
   _ كذلك أحال ابن عباس رضي الله عنهما رجلاً سائلاً إلى سعيد بن جبير حتى يُجيبه ، فقال سعيد بن جبير لمعلمه :(( أُحدّث وأنت هاهنا ؟ )) فقال ابن عباس:(( أوليس من نعمة الله عليك أن تُحدّث وأنا شاهد ؟ فإن أصبت فذاك، وإن أخطأتَ علمتك ؟ ))
) 
        فكان في ذلك تدريباً عملياً من ابن عباس رضي الله عنهما لتلاميذه للنهوض بمهمة التعليم ، وكسراً لحاجز الرهبة ، والخوف التي قد تصاحبهم  أثناء تأدية هذه المهمة.  
2- سعى أئمة التفسير من الصحابة (  من خلال منهجهم التعليمي والتربوي إلى تعويد تلاميذهم من التابعين على مواجهة جماهير الناس ، وإجابتهم عما يسألون ، وكان أئمة التفسير يرشدون تلاميذهم في الوقت نفسه بتجاهل الأسئلة غير الواقعية ، أو التي ليس للخوض فيها مصلحة شرعية ، أو دنيوية . ومن ذلك :
_ أن ابن عباس رضي الله عنهما كان يقول لتلميذه عكرمة :(( انطلق فأفتِ الناس ، فمن جاءك يسألك عما يعنيه فأفته ، ومن سألك عما لا يعنيه ، فلا تفته ؛ فإنك تطرح عنك ثلثي مؤنة السؤال )).(
) 
_ أن مسروق بن الأجدع كان يمشي مع أبيّ بن كعب (  ، فقال له رجل:(( يا عماه كذا وكذا )) فقال له أبيّ :(( يا ابن أخي أكان هذا ؟ قال : لا ، قال : فاعفنا حتى يكون )).(
) 
   فكان في ذلك تدريباً عملياً للمتعلمين من التابعين على إدراك ، وفهم الممارسات التعليمية ، والتي ينبغي عليهم أن يسلكوها حال تصديهم لتعليم الناس فيما بعد . 
ولعل هذا التدريب العملي أتى بنتائجه المرجوة منه، فهذا رجــل                 يسأل طاووس بن كيسان تلميذ ابن عباس عن شيء من العلم ، فينتهره                طاووس ويقول له : (( أكان هذا ؟ فقال : نعم . قال طـاووس : ألله .                 قال : ألله )).(
)  والحكمة من ذلك هو خشية أئمة التفسير من بعض                 المسائل التي قد تكون مفضية إلى الجدل ، أو الشك ، ولهذا كان الحسن                البصري رحمه الله يقول :(( إنّ شرار عباد الله قوم يحبّون شرار المسائل ،               يُعمُون بها عباد الله )). (
)  
4- بناء مجتمع صالح تسوده الألفة والتعاون على البر والتقوى :
       يهدف الإسلام بمفهومه الشامل إلى إسعاد البشرية في الدنيا ، ونجاتهم في الآخرة، وذلك برسم طريقها إلى الفلاح في ظل تشريعاته وأحكامه ، فأحكامه ما شُرعت إلاّ لمصالح العباد ، (( وهو دين يسعى إلى تنظيم علاقات المجتمع كلها ، ويهتم بارتقائها إلى أعلى مستوى من التعامل الرفيع ، والتعاون البديع )).(
)  قال تعالى :{                           }.(
) 
      عن سعيد بن جبير رحمه الله قال :(( رأيت ابن عباس آخذاً بثمرة لسانه وهو يقول : للسانه قل خيراً تغنم ، أو اسكت عن شر تسلم قبل أن تندم . فقال له رجل : ما لي أراك آخذاً بثمرة لسانك تقول كذا وكذا ؟ قال : إنه بلغني أن العبد يوم القيامة ليس هو عن شيء أحنق  منه على لسانه )).(
) 
    وأورد ابن أبي حاتم في تفسيره :(( أن رجلاً أتى محمد بن كعب القرضي ، فقال له: أين كنت ؟ قال : كان بين قومي شيء فأصلحت بينهم . قال : أصبت ، لك مثل أجر المجاهدين في سبيل الله ثم قرأ :{                  } )).(
)  

        ولقد أراد أئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  من خلال تربيتهم ترسيخ مبدأ تزكية النفس لدى المتعلمين، وإصلاحها، وهي بدورها تشكل نواةً في صلاح المجتمع (( ليحقق ذلك احترام الناس بعضهم البعض، ولتنموا لديهم القيم الأخلاقية، والمبادئ الإنسانية، ويكون الفرد قادراً على الحياة والعمل، في تعاون مع الآخرين))(
)  ويصبح لبنة صالحة في مجتمعه، فتقوم العلاقات بين أفراد المجتمع على الحب، والمودة، والتآلف والرحمة ، ويسلم من الشقاق ، والاختلاف، والعداوة، والبغضاء .
      وقد اعتمد أئمة التفسير في تربية تلاميذهم وفق هذه الأهداف، وذلك بتوحيد عقيدتهم أولاً، حتى يتم تجانسهم الفكري، وتتحد مفاهيمهم الخلقية، وتتوحد مصادر التلقي لديهم، فهم ينهلون من الكتاب والسنة، ويصدرون عنهما في سائر أقوالهم وأفعالهم.

       وقد أوضح أئمة التفسير (  من خلال منهجهم التربـوي أن الاعتصام بالقرآن هو سبيل الوحدة بين الناس في مجتمعهم، وأن الاختلاف عنه سبيل الشقاق والفرقة، قال تعالى :{                                   }(
)  
      يقول ابن مسعود (  :(( أيها الناس عليكم بالطاعة والجماعة، فإنهما حبل الله الذي أمر به، وإن ما تكرهون في الجماعة والطاعة، هو خير مما تستحبون في الفرقة )).(
) 
      وسأل رجل ابن عباس رضي الله عنهما فقال :(( ما تقول في سلاطين علينا يظلموننا ويشتموننا ، ويعتدون علينا في صدقاتنا ، ألا نمنعهم ؟ قال : لا. أعطهم ، الجماعة الجماعة ، إنما هلكت الأمم الماضية بتفرقها ، أما سمعت قول الله : واعتصموا بحبل الله جميعاً ولا تفرقوا )). (
) 
      وفي ضوء ما سبق يتضح عناية هذين الإمامين بالتربية الجماعية لتلاميذهم ، وأنها تتمثل في وجوب لزوم الجماعة ، والتأكيد على وحدة وترابط المجتمع المسلم ، والتحذير من الفرقة ، والشذوذ ، لما في ذلك من تفكيك لعلاقات ووحدة المجتمع ، وضعف في مواجهة التحديات ، والمتغيرات المتنوعة .
     ومما يدل على تحقق هذا الهدف في نفوس أئمة التفسير من التابعين رحمهم الله تعالى، ما أخرجه الطبري بسنده عن قتادة رحمه الله تعالى حيث قال :(( إن الله (  قد كره لكم الفرقة ، وقدّم إليكم فيها ، وحذّركموها ، ونهاكم عنها ، ورضي لكم السمع والطاعة والألفة والجماعة ، فارضوا لأنفسكم ما رضي الله لكم إن استطعتم ، ولا قوة إلاّ بالله )).(
) 
    وكان أبو العالية رحمه الله تعالى يقول :(( اعتصموا بالإخلاص لله وحده ، ولا تفرقوا )).(
) 

المبحث الثالث :

الأهداف السلوكية

مفهوم الأهداف السلوكية :

يتحدد مفهوم الأهداف السلوكية بأنها : (( الأهداف الأدائية ، أو القياسية ، وهي نتائج متوقعة من عملية التعليم ، تُصاغ في عبارات تصف أداء المتعلم الذي يمكن ملاحظته ، والذي يستطيع المتعلم أن يظهره سلوكياً في نهاية عملية التعلم . ويُقصد بالأداء هو استجابة المتعلم التي يمكن ملاحظتها أو قياسها في المجالات المعرفية ، أو الوجدانية ، أو المهارية ، وتكون نتيجة للتعلم الحادث داخل البيئة التعليمية )).(
) 
         وهناك تعريف مقتضب يراه الباحث مناسباً للأهداف السلوكية هو : الثمرة التعليمية المتوقعة من المتعلمين بعد عملية التعلم ، ويمكن للمعلم أن يلاحـظها ، وأن يقيسها .
         ومن خلال التعريفين السابقين للأهداف السلوكية يتبين لدى الباحث أمور أبرزها :

1- أن الأهداف السلوكية تساعد في وضوح الرؤية أمام جميع العاملين في الميدان التربوي ، من مخططين ، ومنفذين .

2- أن الأهداف السلوكية تساعد في إيجاد نوع من التوازن بين مختلف مجالات الأهداف المعرفية ، والوجدانية ، والمهارية .
3- أن الأهداف السلوكية تُشتق من الأهداف التعليمية العامة والتربوية ، وتسير في اتجاهها .
4- تجعل الأهداف السلوكية عملية التقويم السليمة أمراً ممكناً ، وميسوراًً .
5- أن الأهداف السلوكية عبارات مبدئية ومحددة ، يضعها المعلم لرصد النتائج التعليمية المتوقع تحققها من المتعلم .
6- تسهم الأهداف السلوكية في بناء المناهج التعليمية ، وتطويرها .(
) 
مجالات الأهداف السلوكية : 
 سبق أن أشرنا إلى أن الأهداف السلوكية تُشتق من الأهداف التعليمية العامة ، والتي بدورها تُشتق من الغايات والأهداف الكبرى لأي مجتمع ، الأمر الذي يتطلب من المعلم اختيار الأهداف السلوكية في ضوء الأهداف العامة ، كما يضع في اعتباره الأهداف الخاصة ، والتي لها اتصال بالمعرفة ، والفهم ، والشعور ، والإحساس ، والتطبيق ، والمهارة باعتبارها مصادر ضرورية لتحديد الأهداف السلوكية (( حتى يتحقق الغرض من التعليم والتربية ، فإن لم تحقق الأهداف السلوكية ما سبقها من أهداف ، فلن تحقق الغايات الكبرى ، أو الأهداف العامة لأي مجتمع )).(
) 
        وتصنف الأهداف السلوكية إلى ثلاثة مجالات ، هي كما يلي : 
1- المجال المعرفي .

2- المجال الوجداني . 
3- المجال المهاري ( النفس حركي ). 
وسوف يحاول الباحث بيان مدى تحقق هذه الأهداف السلوكية في الواقع التعليمي من خلال توجيهات أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( :
1- المجال المعرفي :    

       ويعرّف المجال المعرفي بأنه :(( الأهداف التي تؤكد نواتج التعلم الفكرية : مثل المعرفة ، والفهم ، ومهارات التفكير )). (
) كما يتضمن المجال المعرفي الأهداف (( التي تتعامل مع عمليات التعرف على المعلومات واسترجاعها ، وكذا نماء القدرات والمهارات العقلية والمعرفية )).(
)  والتي يكتسبها المتعلم ، ويشتمل على التقسيمات التي تهتم بنمو القدرات العقلية وهي : المعرفة ، الفهم ، التطبيق، التحليل ، التركيب، التقويم .
     وعند تدبر الآيات الكريمة ، والأحاديث الشريفة ، نجد أنها تحتوي على أغلب أقسام المجال المعرفي السابق ذكرها .

     فالقرآن الكريم يدعو إلى التذكر ( المعرفة ) قال تعالى :{         }.(
) قال ابن عباس رضي الله عنهما في قوله تعالى :{     }: (( هل من متذكر )).(
) 
    ويدعوا القرآن الكريم إلى الفهم ، قال عز وجل :{       }. (
) 
    ويدعوا إلى التفكير، قال تعالى :{            }. (
)  أخرج السيوطي في تفسيره ، عن محمد بن كعب القرضي رحمه الله أنه قال :(( يقوم الرجل مع الرجل ، أو وحده ، فيتفكر ما بصاحبكم من جنة، يقول : إنه ليس بمجنون )). (
) 
والقرآن الكريم كذلك يدعو إلى التطبيق ، قال سبحانه وتعـالى :{       }.(
)  قال قتادة رحمه الله تعالى عن هذه الآية :(( قص الله على نبيه ثمانية عشر نبياً ، ثم أمر نبيكم أن يقتدي بهم . قال : وأنتم ، فاقتدوا بالصالحين قبلكم )).(
) 
     فمفهوم الإسلام يُطابق إلى حد كبير الجوانب المعرفية في التربية الإسلامية ، إذ يقتضي أن يعرف المسلم حدود الحلال والحرام ، وأن يلتزم أفعال الإسلام ، وأوامره ونواهيه ، وأن يعرف ما ينبغي فعله ، ويفهم الأسس التي يقوم عليها الإسلام ، وتقوم عليها عقيدة التوحيد .

     ولقد جاءت السنة المطهرة حاضة على المعرفة ، والتزود من العلم ، وكان الصحابة ( يتلقون المعرفة من النبي (  ، ويعونها بعقولهم وأفئدتهم ، ويطبقونها واقعاً ملموساً في حياتهم .

     ولما جاء جبريل إلى النبي (  وهو جالس بين أصحابه وسأله عن الإسلام ، والإيمان ، والإحسان ، وعن علامات الساعة ، ثم غادرهم فأخبر النبي ( الصحابة بأن هذا جبريل أتاهم يعلمهم دينهم . (
) 
      (( وبهذا ندرك ما للعلم من قيمة في الإسلام ، وما لاكتساب المعرفة من أهمية في رفع شأن الأمة المسلمة ، فالإسلام يدعو الناس لاكتساب المعرفة ، والاستزادة من العلم )).(
) 
     وبالنظر إلى أحوال أئمة التفسير من الصحابة (  ، نجد أنهم اهتموا بالمجال المعرفي، وبنقل العلم والمعرفة إلى تلاميذهم من التابعين ، وكان أئمة التفسير من الصحابة والتابعين على حد سواء يقفون عند كل آية ليبينوا معانيها ، ويفسروها لتلاميذهم ، وكان ابن مسعود ( يقول :(( لو أعلم أحداً أعلم بكتاب الله مني تبلغه الإبل     لأتيته )). (
) 
    وفي هذا إشارة إلى ضرورة التزود من العلم والمعرفة المرتبطة بالقرآن الكريم ، وتفسيره ، وكان (  يقول لتلاميذه : (( إنّ هذا القرآن مأدبة الله فمن استطاع أن يتعلم منه شيئاً فليفعل )). (
) 
       وبهذا يتضح لنا المجال المعرفي الذي يقوم على تعلم العلم ، واكتساب المعرفة ، وهذا الأمر يشغل مساحة كبيرة في الميدان التعليمي عند أئمة التفسير . ولقد تضافرت أقوالهم ، وتوجيهاتهم (  في الحض على طلب العلم ، واكتساب المعرفة ، والتفقه في الدين . كما كان لفهم آيات القرآن الكريم وتفسيره مكانة بارزة في تعليمهم لأنهم كانوا يعلمون ذلك العلم يقيناً ، ويفهمونه فهماً حقيقياً .

     يقول ابن مسعود (  عن تلميذه علقمة رحمه الله :(( ما أقرأ شيئاً ولا أعلمه ، إلاّ علقمة يقرؤه ويعلمه )).(
) 
     ويقول قتادة السدوسي رحمه الله :(( ما سمعت أذناي شيئاً قط إلاّ وعاه قلبي )).(
)  أي فهمه .
      ولم يكتف أئمة التفسير بالجانب المعرفي فحسب ، بل كانوا يطبّقون  ما تعلـموه، واقعاً عملياً ، وملمـوساً في حياتهم ، ويوصي بعضهـم بعضاً بذلك ، يقول ابن مسعود (  :(( تعلموا العلم ، فإذا علمتم ، فاعملوا )).(
) 
      ولعل هذا القـول من ابن مسعود (  يوافق الترتيب  المتعارف عليه بين التربويين في اكتساب المعرفة، وتطبيقه : فقوله (  : (( تعلموا )) يُفيد : اكتساب المعرفة، وقوله :(( فإذا علمتم )): يُفيد  الفهم، وقوله :(( فاعملوا )) يفيد : التطبيق .
     وكان ابن مسعود (  يُرسل إلى تلميذه علقمة ، ويأمره أن يقرأ عليه القرآن ، وفي هذا تطبيق عملي لما كان يفعله ابن مسعود (  مع النبي (  عندما طلب منه النبي (  أن يقرأ القرآن بحضرته.(
) 
     ولمّا ركب زيد بن ثابت (  بغلة له ، جاء ابن عباس رضي الله عنهما ، فأخذ بركابه توقيراً ، وتعظيماً لعلمه وفضله ، فقال له زيد:(( خل عنك يا بن عم رسول الله . فقال ابن عباس : هكذا أُمرنا أن نفعل بالعلماء والكبراء )).(
) 
    ولقد بلغ أئمة التفسير (  في تعليمهم  أعلى مستويات المجال المعرفي ، وهو التقويم، والذي نعني به :(( الحكم على علم معين في ضوء معايير مختارة )).(
)  فقد كانوا يُميزون بين غث العلم وسمينه ، وبين جيده ورديئه ، ولعل أبرز ما يُبين هذا، هو اختيارهم، وإقبالهم على تعلم القرآن الكريم، الذي هو أعظم العلوم، وأشرفها على الإطلاق، وتركهم لما سواه من العلوم من ناحية التخصص، وإدراكهم بعظيم علم التفسير وفضله من بين العلوم . 

       يقول سعيد بن جبير رحمه الله تعالى : (( كنت أسمع الحديث من ابن عباس لو أذن لي لقبّلت رأسه )).(
) 
       وكان أئمة التفسير من الصحابة (  يُبينون لتلاميذهم من التابعين فضل القرآن على سائر العلوم ، وأنه العلم الـذي يجب على العبد 
أن يبدأ به ، وأن يشغل قلبه بمعرفته .

      ولما قدم علقمة ، والأسود بن يزيد بصحيفة فيها شيء من أخبار بني إسرائيل إلى معلمهم ابن مسعود ( ، أخذ الصحيفة ومحاها ، وقرأ قول الله تعالى :{       } وبيّن (  أن ما في القرآن الكريم من العلم والهداية أولى ، وأحرى بالاهتمام والعناية ، وقال :(( إن هذه القلوب أوعية فاشغلوها بالقرآن، ولا تشغلوها بغيره )).(
)  
2- المجال الوجداني : 

     ويُقصد بالمجال الوجداني (( أنها تلك الأهداف المرتبطة بالقيم المستمدة من العقائد والتقاليد ، وتقوم على ربط المعلومات التي تُقدم للمتعلم بوجدانه لكي يسلك سلوكاً وجدانياً تجاه الأشخاص ، أو الأشياء ، أو الموضوعات )).(
) 
       مع العلم أن هذا المجال لا ينمو بعيداً عن الجانب المعرفي (( وإنما يتكون وينمو داخل إطار معرفي ، فكأن العناصر السلوكية المعرفية تُشكّل جزءاً ، ولو في مرحلة التكوين الأولي على الأقل من المكونات الوجدانية للإنسان )).(
)  وهذا يعني أنه ثمرة المجال المعرفي ، فهذا أحد الباحثين يقول  عن العلاقة بين العناصر المعرفية والوجدانية: (( إن اتجاه الانفعال سواء كان إيجابياً ، أم سلبياً إزاء الشيء ، وقوة الانفعال فهما مترابطان مع محتوى البنية المعرفية المرافقة )).(
)  

      وتعتبر أهداف هذا المجال صعبة الفهم ، وصعبة التحديد والقياس ، بعكس أهداف المجال المعرفي .(( ولذا يصعب على المعلمين ، والقائمين على التربية والتعليم فهم أهداف الميدان العاطفي ، وتحديدها ، وبالتالي يصعب عليهم بناء الخبرات التعليمية التي تسعى لبنائها وتحقيقها في سلـوك المتعلمين )).(
)  ويرجع السبب في صعوبة قياس المجال الوجداني لأن الشعور ، والعواطف ، والإحساسات تكمن داخل الفرد ، مما يجعل قياسها صعباً ، إلاّ أننا نستطيع أن نتعرف على مظاهرها ، ونستدل على آثارها ، حيث تبدو من خلال الاتجاهات ، والميول ، والـرغبات ، والإفصاح عنها عند السؤال . 
      ومما يدل على المجال الوجداني عند أئمة التفسير من الصحابة والتابعين ( ، أنهم كانوا يركّزون عليه بشكل واضـح ، فالقرآن الكريم ، وآياته التي كان عليها مدار تعليمهم تخاطب الوجدان بشكل مباشر ، وتهز المشاعر ، وتزيد التفاعل لدى المتلقي ، والتأثر القلبي .
      قال تعالى :{                 }.(
)  وقال سبحانه :{                  }. (
) 
     وأئمة التفسير من خلال منهجهم  التعليمي كانوا يسعون إلى غرس هذا الهدف في شخصية المتعلمين ، وأن يتمثل المتعلمون تلك التوجيهات والآداب واقعاً يعيشونه ، ويفهمونه ، لأن مفهوم الإسلام كهدف معرفي لابد أن يكون له أثر في مفهوم الإيمان كهدف وجداني ، فإذا تكامل هذا التأثير التكاملي ؛ ظهرت مرحلة عليا يسعى إليها المنهج التعليمي ، وهي الأهداف المهارية ، أو درجة الإحسان ، والتي يستشعر فيها العبد المراقبة ، ويجيد العمل .

     والمتأمل للواقع التعليمي لأئمة التفسير من الصحابة (  يجد أنهم كانوا يغذّون الجانب الوجداني لدى تلاميذهم من التابعين ، ويربطون العلم بالإيمان ؛ لكي يظهر أثر ذلك العلم على أعمالهم إقبالاً، وإخلاصاً ، وإتقاناً. قال تعالى :{             ...}.(
)  يقول ابن مسعود (  مبيناً أن العلم لا يكون بالمعرفة فقط ، وإنما بتأثير العلم على صاحـبه :(( ليس العلم بكثرة الرواية ، ولكن العلم الخشية )).(
) 
      وأتى رجل إلى ابن مسعود (  فقال :(( يا أبا عبد الرحمن علمني كلمات جوامع نوافع ، فقال : اعبد الله ولا تشرك به شيئاً ، وزل مع القرآن حث زال ، ومن جاءك بالحق فاقبل منه ، وإن كان بعيداً بغيضاً ، ومن جاءك بالباطل ، فاردد عليه ، وإن كان حبيباً قريباً )).(
) 
      كما كان ابن مسعود (  يُبين لتلاميذه كيف أن الجانب الوجداني القلبي عليه مدار الأفضلية ، وبه يكون السبق ، فقد سأله تلاميذه من التابعين يوماً عن حالهم فقال :(( أنتم أكثر صياماً ، وأكثر صلاة ، وأكثر اجتهاداً من أصحاب رسول الله (  ، وهم كانوا خيراً منكم . قالوا : لم يا أبا عبد الرحمن ؟ قال : هم كانوا أزهد في الدنيا ، وأرغب في الآخرة )).(
) 
      كما يؤكد أبيّ بن كعب (  على مقولة ابن مسعود ، وذلك بوصيته لأحد تلاميذه ، حيث قال :(( اتخذ كتاب الله إماماً ، وارض به قاضياً وحكماً ، ففيه ذكركم، وذكر من قبلكم ، وحكم ما بينكم ، وخبركم ، وخبر ما بعدكم )).(
)  
      وبالمقابل نجد أن أئمة التفسير من التابعين يستشعرون أهمية الجانب الوجداني ، ويتفاعلون مع ما يرد إليهم من أئمتهم من الصحابة من توجيهات ، وتزكية ميلاً إلى الحق ، ومجانبةً للباطل ، وتتكون لديهم الاتجاهات الحسنة ؛ مما كان له أكبر الأثر في إقبالهم على العلم ، وإجلالهم لأئمتهم من الصحابة ، وتطبيقهم للعلم طمعاً في رضا الله عز وجل ، وطلباً للسعادة في الدارين .

يقول مجاهد بن جبر رحمه الله :(( الفقيه من يخاف الله عز وجل )).(
) 
     ويقول طاووس بن كيسان رحمه الله تعالى :(( إن من السنة أن توقر العالم )). (
) 
    ومن أظهر الأقوال التي تبين إدراك أئمة التفسير من التابعين لأهمية الجانب الوجداني ، وأن عليه مدار الطمأنينة ، والخوف يوم القيامة ، قول الحسن البصري رحمه الله :(( إن المؤمن قّوام على نفسه ، يُحاسب نفسه لله عز وجل ، وإنما خف الحساب يوم القيامة على قوم حاسبوا أنفسهم في الدنيا ، وإنما شق الحساب يوم القيامة على قوم أخذوا هذا الأمر من غير محاسبه )). (
) 
    ولما سأله أحد التابعين عن الإسلام قال رحمه الله :(( الإسلام وما  الإسلام ؟ السر والعلانية فيه مشتبهة ، وأن يسلم قلبك لله )).(
) 
    وبهذا يتضح أن التوجيه الإسلامي للمنهج التعليمي لأئمة التفسير في هذا المجال الوجداني ، هو ربط العلم بالإيمان بالله تعالى ، وتكوين الاتجاهات والميول الحسنة ، وإثارة الرغبة في فعل الخير والصلاح ، واحترام وتقدير العلم والعلماء .
3- المجال المهاري : 
     أما المجال المهاري فالمقصود به (( الأهداف التي تصف المهارات الحركية والعضلية، وبمعنى آخر فإن أهداف هذا الميدان تهتم بالمهارات المتصلة بالتوافق العصبي الحـركي)).(
)  (( أو تتطلب تنسيقاً عصبياً وعضلياً )).(
) 
     وينتج عن هذا التوافق كما يرى الباحث ما يلي : 

1- تنمية مهارات استعمال الأعضاء :( الكتابة – القراءة – المحاورة – تعابير الوجه – تغيير نبرات الصوت – الجري – الرسم ...)

2- تنمية مهارات استخدام الأدوات في العمل:( النجارة – الطباعة ..)
3- ممارسة الأساليب العملية بإتقان ، وحذر ، وأمان .             

      وعليه فإن أهداف المجال المهاري تحتاج أولاً إلى معرفة ودراية ، وهو ما يتحقق في المجال المعرفي ، يتبع ذلك رغبة في أداء العمل بإتقان ، وهو ما يتحقق في المجال الوجداني . ثم يأتي دور التطبيق ، والممارسة ، والإتقان في الأداء ، وهو ما يختص بالمجال المهاري .

     وهناك من يرى أن الجانب المهاري يأتي ثانياً عقب المجال المعرفي ، ثم يتحقق المجال الوجداني فيما بعد ، وهو الشعور والميل بعد تنفيذ وممارسة المهارة ، واستدلوا على ذلك بأن الفرد يكتسب المعرفة ثم يمارسها ، ثم بعد ذلك يجد ميلاً إلى ممارستها ، كمن يتعرف على فضل شعيرة الصيام ، ومكانتها الروحية ، ومنزلتها العالية لسمو النفس وتهذيبها ، ثم يمارس هذه الشعيرة ، وبعد ذلك يتولد لديه الإحساس والشعور بما تعرف عليه سابقاً من لذة ، وطمأنينة ، وسمو نفس ، وإحساس بمعاناة الآخرين . 
وقالوا إن الترتيب لا يعني شيئاً ، بمعنى أن الجانب المعرفي يكون أولاً ، ثم يكون الجانب المهاري ، ثم يتبعه الجانب الوجداني ، وليس هناك قيمة حقيقية لثبوت الترتيب والتسلسل .
  ويرى الباحث أن أصحاب هذا الرأي قد جانبوا الصواب ، من وجهين :

    الأول : أن الفرد إذا قام بعملية الممارسة والتطبيق ( المهاري ) فإن الداعي له والحافز للقيام بهذا العمل هو الإحساس والشعور الداخلي ، والميل للمارسة والتنفيذ ، وذلك بعد عملية التعرف .          
    ثانياً : أن الفرد إذا اكتسب المعرفة تجاه أمر ماء فإنه لن يمارسها بشكل دائم دون أن يجد ميلاً إليها ، ورغبة داخلية للإقبال عليها . إذ لو فرضنا أن الممارسة تكون بعد المعرفة ثم يكون الإحساس والشعور كنتيجة نهائية ؛ لأصبح الفرد يمارس لمرة واحدة فقط ، ولا يُداوم على الممارسة . 

   ويمكن الاستدلال على أن المجال الوجداني يأتي عقب اكتساب المعرفة بحديث النبي (  القائل :(( لا يزني الزاني حين يزني وهو مؤمن ، و لا يسرق حين يسرق وهو مؤمن ، ولا يشرب الخمر حين يشربها وهو مؤمن )).(
)  فلو تحقق للعبد الإيمان ، وهو التصديق بالقلب أولاً لما أقدم على الزنى والسرقة وشرب الخمر ، كما يمكن القول بأن العبد إذا تحقق لديه الإيمان ، ووجد الإحساس به ، والشعور الداخلي بلذته ؛ فلن يمارس تلك الجرائم التي ذكرها النبي (  .

    والنبي (  جعل الإيمان مرحلة ثانية بعد المعرفة ، وقبل الممارسة إذ بوجوده يمتنع العبد عن الوقوع في ممارسة ضده ، وبانتفائه تحصل الممارسات المحرمة ، ويؤيد هذا قوله (  :(( قل آمنت بالله فاستقم )). (
) 
(( والمتأمل لكلمات الآذان : الله أكبر . يعلم أن ذلك يدل على أن الله أكبر من كل شيء ، لذا ينبغي تلبية هذا النداء ، وهذا مجال معرفي .ثم أشهد أن لا إله إلاّ الله وأشهد أن محمداً رسول الله . وهذا يدل على أن من نطق بالشهادتين فإن ذلك إقرار منه بذاته لأن كلمة ( أشهد ) فعل مضارع ، والفاعل الضمير المستتر، وتقديره ( أنا ) العائد على المتكلم فليس في هذا إكراه ، قال تعالى :{                         }. (
)  وبالتالي كانت الرغبة والميل إلى الإيمان بالله تعالى ، وبرسوله (  . وكل هذه الأمور تدل على اتجاه حسن . اتجاه نحو اتباع الحق . وهذا مجال وجداني . ثم لابد من الصلاة ، وأدائها ولكن عن معرفة ، ورغبة ، حتى تكون خالصة لله تعالى ، وصواباً على نهج النبي ( )).(
) وهذا مجال مهاري . 
    وبسبر الواقع التعليمي لأئمة التفسير من الصحابة والتابعين (  نجد أنهم أولوا جانب الممارسة والتطبيق عنايتهم واهتمامهم ، إذ التطبيق والممارسة هي ثمرة العلم والمعرفة.

    يقول إمام المدرسة المدنية (  :(( تعلموا العلم ، واعملوا به ، ولا تتعلموه لتتجملوا به ، فإنه يوشك إن طال بكم زمان أن يُتجمل بالعلم ، كما يتجمل الرجل بثوبه )). (
) 
    ويقول علقمة بن قيس رحمه الله تعالى :(( تعلموا، تعلموا، فإذا علمتم        فاعملوا ))(
)  
    وفي هذين القولين دلالة على عناية أئمة التفسير بالجانب العملي ، فهو ثمرة الجوانب الأخرى ، وعليه فيمكن رصد جانب الممارسـة والتطبيـق ( الجانب المهاري ) لدى أئمة التفسير (  كما يلي :

1-  أن أئمة التفسير من الصحابة (  مارسوا مهارة التلاوة والتفسير وهم في حال الطلب ، والتعلم .      
     فابن مسعود (  كان يقرأ القرآن بين يدي النبي (  ، وكان رسول (  يقول :(( من أحب أن يقرأ القرآن غضاً كما أُنزل فليقرأه على قراءة ابن أم عبد )) (
) 
   وكان ابن عباس رضي الله عنهما يحضر مجالس أمير المؤمنين عمر بن الخطاب (  ويُسئل بين يديه عن أسباب نزول بعض الآيات فيجيب بكل إتقان ومهارة ، فقد سأل عمر ( يوماً كبار أصحاب النبي (  عن سبب نزول قول الله تعالى : (              ( . فقالوا :(( أمر الله (  نبيه إذا فتح الله عليه أن يستغفر وأن يتوب إليه. فقال لي : ما تقول يا بن عباس ؟ فقلت : ليس كذلك ، ولكنه أخبر نبيه (  بحضور أجله فقال : (      ( فتح مكة (        (  أي فعند ذلك علامة موتك(         ( فقال عمر (  : والله ما أعلم منها إلاّ ما تعلم )). (
) 
    فعُلم بذلك أن أئمة التفسير من الصحابة (  كانوا يمارسون مهارة القراءة الجيدة ، والتفسير ، ويعرضون ما تعلموه تطبيقاً ، وممارسةً فجمعوا بين المعرفة، والممارسة ؛ فحصل لهم الإتقان ، والإبداع .

2-  أن أئمة التفسير من التابعين رحمهم الله تعالى كانوا يتلقون من أئمتهم من الصحابة (  بعض التكاليف التي تبين مدى حيازتهم للعلم ، وكيفية ممارسته واقعاً عملياً :

 أ-  يقول سعيد بن جبير رحمه الله :(( جاء سائل إلى ابن عباس رضي الله عنهما طالباً الفتوى ، فأمرني ابن عباس بأن أفتيه ، فقلت : أحدث وأنت شـاهد ها هنا ؟ قال : أوليس من نعمة الله عليك أن تحدث وأنا شاهد فإن أصبت فذاك ، وإن أخطأت علمتك )). (
) 
    وفي هذا الخبر درس تربوي عملي يقدمه ابن عباس رضي الله عنهما لتلميذه . فهو يُدرب تلاميذه على الأداء ، والممارسة للاطمئنان على رسوخ العلم لديهم ، وأهليتهم للإفتاء ، والتفسير ، وهي أمور تتأصل بالممارسة والتطبيق ، والدربة ، ومن ثم تكون المهارة .
ب-  كما كان ابن عباس رضي الله عنهما يأمر تلميذه عكرمة بالفتوى ، وإجابة السائلين ، فكـان يقول له :(( انطـلق فأفت الناس ، وأنا لك عون )) (
) 
ج-  كان ابن مسعود (  وتلميذه علقمة يصفان الناس صفين عند باب كندة (
)    (( فُيقرئ عبد الله رجلاً ، ويُقرئ علقمة رجلاً ، فإذا فرغا تذاكرا أبواب المناسك))(
)  
        وفي هذا ممارسة للإقراء من علقمة رحمه الله تعالى بجوار معلمه ابن مسعود ( 
    هذه بعض التطبيقات لمدى تحقق الجانب المهاري لدى أئمة التفسير من الصحابة والتابعين . 
       وعليه فيمكن القول إن التوجيه الإسلامي للأهداف ينبغي أن يتم على أساس الدراية ، والمعرفة ، والوعي ، في ضوء التفكير العلمي ، مع مراعاة  تكوين الميول والاتجاهات نحو فعل الخير ، واتباع منهج الإسلام ؛ لأنه الصواب والحق .

        ثم تأتي الثمرة وهي القدرة على الممارسة العملية في الواقع ، من خلال التنفيذ والتطبيق (( لأنه ما لم تكن لدى المتعلم القدرة على الممارسة العملية في الواقع ؛ فإنه لن يعرف طريقه إلى الابتكار والتطوير والإبداع ، وبالتالي تقتصر معرفته واتجاهاته على حد توفر النوايا الحسنة ، التي لا تخرج بصاحبها عن دائرة الفكر النظري )). (
)        

(�) رياض صالح جتررلي ، أهداف التربية الإسلامية وغاياتها ، الدار السعودية للنشر ، جدة ، 1420هـ : 12.


(�) الأنعام : 153.


(�) رياض جنزرلي ، أهداف التربية الإسلامية وغاياتها ، مرجع سابق : 71.


(�) محمد نسيب الرفاعي ، تيسير العلي القدير لاختصار تفسير ابن كثير ، مرجع سابق : 2 / 284.


(�) ابن منظور ، لسان العرب ، مرجع سابق : 15/52 ، مادة : هدف.


(�) المرجع السابق.


(�) نفس المرجع : 15 / 53.


(�) الفيروز بادي ، القاموس المحيط ، مرجع سابق : 3 / 299.


(�)  رياض جتررلي ، أهداف التربية الإسلامية وغاياتها ، مرجع سابق : 19


(�) سراج وزان ، التدريس في مدرسة النبوة مفهومه وأهدافه ، مرجع سابق : 47.


(�) المائدة : 105.


(�) السيوطي ، الدر المنثور في التفسير بالمأثور ، مرجع سابق :  2 / 599.


(�) المرجع السابق .


(�) حكمت بشير ، التفسير الصحيح ، مرجع سابق: 2 / 219


(�) عبد الحميد نشواتي ، علم النفس التربوي ، مرجع سابق : 47.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 230.


(�) النحلاوي ، أصول التربية الإسلامية وأساليبها ، مرجع سابق : 122 ، 123.


(�) التحريم : 6.


(�) الطبري ، جامع البيان في تأويل القرآن ، مرجع سابق : 12 / 157.


(�) المرجع السابق .


(�) صحيح مسلم ، كتاب الإمارة  ، باب فضيلة الإمام العادل ، وعقوبة الجائر ، والحث على الرفق بالرعية ، والنهي عن إدخال المشقة عليهم : ( 1829 ).


(�) النووي ، المنهاج شرح صحيح مسلم ، مرجع سابق : 12 / 417.


(�) النور : 36 ، 37.


(�) التوبة : 108.


(�) البقرة : 114.


(�) الشوكاني ، فتح القدير ، مرجع سابق : 1 / 168.


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 5 / 14.


(�))   المرجع السابق : 5 / 46.


(�) نفس المرجع : 5 / 81.


(�) ابن سعد ، الطبقات ، مرجع سابق : 7 / 140.


(�) نورمان جرونلند  ، الأهداف التعليمية تحديدها السلوكي وتطبيقاتها ، دار النهضة العربية ، القاهرة ، ترجمة أحمد خيري كاظم : 9.


(�)محمد عزت عبد الموجود وآخرون ، أساسيات المنهج وتنظيماته ، دار الثقافة ، القاهرة ،1981م : 20.


(�)رجاء محمود أبو علام ، علم النفس التربوي ، دار القلم ، الكويت ، 1986م : 38.


(�) مهدي محمود سالم ، الأهداف السلوكية تحديدها -  مصادرها – صياغتها – تطبيقاتها ، مكتبة العبيكان ، الرياض ، 1418هـ : 21.


(�) فاروق السامرائي ، أهداف وخصائص التعليم الإسلامي ، مرجع سابق : 28.


(�) عرف : أي الريح الطيبة. ابن منظور: لسان العرب، مرجع سابق : 9/156 مادة عرف.


(�) سنن أبي داوود ، كتاب العلم ، باب في طلب العلم لغير الله تعالى : (3664) وصححه الألباني في صحيح الجامع 2/1060.


(�) ابن رجب ، جامع العلوم والحكم ، مرجع سابق : 78.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 230 .


(�) علي أحمد مدكور ، منهج التربية الإسلامية أصوله وتطبيقاته ، مكتبة الفلاح ، الكويت ، 1407هـ : 272.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 369.


(�) المرجع السابق : 1 / 337.


(�) بدر الماص ، أهداف مناهج التربية الإسلامية ، مرجع سابق : 53.


(�) الفرقان : 2.


(�) طه : 50 .


(�) السيوطي ، الدر المنثور في التفسير بالمأثور ، مرجع سابق : 4 / 538.


(�) المرجع السابق .


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 /124.


(�) الآجري ، أخلاق العلماء ، مرجع سابق : 1 / 516.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 516.


(�) القلم : 4.


(�) ابن الجوزي ، زاد المسير في علم التفسير ، مرجع سابق  : 4 / 318.


(�) المرجع السابق .


(�) صحيح مسلم ، كتاب صلاة المسافرين وقصرها ، باب جامع صلاة الليل ، ومن نام عنه أو مرض: ( 746 ).


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 3 / 352.


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ، مرجع سابق : 1 / 679 .


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 2 / 28.


(�) مهدي سالم ، الأهداف السلوكية ، مرجع سابق : 27.


(�) الطبري ، جامع البيان في تأويل القرآن ، مرجع سابق : 1 / 60.


(�) القرطبي ، الجامع لأحكام القرآن ، مرجع سابق : 1 / 59.


(�) المرجع السابق .


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 4 / 451.


(�) الطبري ، جامع البيان في تأويل القرآن ، مرجع سابق : 1 / 63.


(�) المرجع لسابق : 1 / 65.


(�) ابن سعد ، الطبقات ، مرجع سابق : 8 / 375.


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 5 / 14.   


(�) المرجع السابق .


(�) أكرم ضياء العمري ، التربية الروحية والاجتماعية في الإسلام ، مركز الدراسات والإعلام ، دار اشبيليا ، الرياض ، 1417هـ : 45.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 119.


(�) المرجع السابق .


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 1 / 392 ، 393.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 119.


(�) أصله حديث في سنن الترمذي ، كتاب صفة القيامة والرقائق والورع ، باب في القيامة : ( 2418 ).


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ، مرجع سابق : 1 / 693.


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ، مرجع سابق : 1 / 696 .


(�) الصف : 2 ، 3 .


(�) ابن تيمية ، مجموع الفتاوى ، مقدمة التفسير ، مرجع سابق : 13 / 331.


(�) الخطيب البغدادي ، الجامع لأخلاق الراوي وآداب السامع ، مرجع سابق : 1 / 135.


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ، مرجع سابق : 1 / 705.  


(�) صحيح البخاري ، كتاب فضائل القرآن ، باب القراء من أصحاب النبي (  : ( 5002 ).


(�) ابن الجوزي ، صفة الصفوة ، مرجع سابق : 1 / 750.


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 4 / 55.


(�) الخطيب البغدادي ، الجامع لأخلاق الراوي وآداب السامع ، مرجع سابق : 2 / 195.


(�) المرجع السابق .


(�) محمد الخضيري ، تفسير التابعين ، مرجع سابق : 1 / 385.


(�) يمكن الرجوع إلى كتاب : بنجامين بلوم وآخرون ، نظام تصنيف الأهداف التربوية ،دار الشروق ،جده ، 1405هـ.


(�)محمد سعد القزاز وآخر ، المبادئ العامة للتربية ، دار المعراج الدولية للنشر ، الرياض ، 1416هـ : 30.


(�) ماجد عرسان الكيلاني ، أهداف التربية الإسلامية في تربية الفرد وإخراج الأمة وتنمية الأخوة الإنسانية ، المعهد العالمي للفكر الإسلامي ، فيرجينيا ، الولايات المتحدة ، 1417هـ : 27.


(�) الأنبياء : 104.


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ،مرجع سابق : 1 / 679.


(�) ابن الجوزي ، صفة الصفوة ، مرجع سابق : 1 / 406.


(�) أ كرم ضياء العمري ، التربية الروحية والاجتماعية في الإسلام ، مرجع سابق : 171.


(�) أحمد ، المسند : مسند عبد الله بن مسعود : ( 4142 ).


(�) بن أبي حاتم ، تفسير القرآن العظيم ، مرجع سابق : 5 / 1422.


(�) المرجع السابق .


(�) المجادلة : 11 .


(�) الدويش ، تربية الشباب الأهداف والوسائل ، مرجع سابق : 157.


(�) السيوطي ، الدر المنثور في التفسير بالمأثور ، مرجع سابق : 6 / 271.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 2 / 12.


(�) أبو هلال العسكري ، الحث عل طلب العلم والاجتهاد في جمعه ، مرجع سابق : 84.


(�) ابن حجر ، تهذيب التهذيب ، مرجع سابق : 2 / 10.


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 5 / 81.


(�) ابن سعد ، الطبقات ، مرجع سابق : 8 / 375.


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 5 / 14.


(�) الآجري ، أخلاق العلماء ، مرجع سابق : 101.


(�) المرجع السابق .
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(�) فؤاد قلادة ، الأهداف التربوية والتقويم ، مرجع سابق : 96.


(�) القمر : 17.


(�) السيوطي ، الدر المنثور في التفسير بالمأثور ، مرجع سابق : 6 / 180.
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(�) حامد الحربي ، التأصيل والتوجيه الإسلامي للعلوم التربوية ، مرجع سابق : 74.


(�) بنجامين بلوم وآخرون ، نظام تصنيف الأهداف التربوية ، مرجع سابق : 2 / 104.


(�) فؤاد قلادة ، الأهداف التربوية والتقويم ، مرجع سابق : 96.


(�) الأنفال : 2.


(�) التوبة : 124.


(�) الروم : 56.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 119.


(�) المرجع السابق .


(�) نفس المرجع .


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 1 / 393.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 2 / 10.


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ، مرجع سابق : 1 / 259.


(�) الأصبهاني ، حلية الأولياء ، مرجع سابق : 1 / 337.


(�) المرجع السابق .


(�) فؤاد قلادة ، الأهداف التربوية والتقويم ، مرجع سابق : 97.


(�) بنجامين بلوم ، نظام تصنيف الأهداف التربوية ، مرجع سابق : 2 / 36.


(�) صحيح مسلم ، كتاب الإيمان ، باب بيان نقصان الإيمان بالمعاصي : ( 57 ).


(�) صحيح مسلم ، كتاب الإيمان ، باب جامع أوصاف الإسلام : ( 38 ) ، وعند أحمد في المسند : (( قل آمنت بالله ثم استقم )).


(�) البقرة : 256.


(�) حامد الحربي ، التأصيل والتوجيه الإسلامي للعلوم التربوية ، مرجع سابق : 76 ، 77.


(�) ابن عبد البر ، جامع بيان العلم وفضله ، مرجع سابق : 1 / 693.


(�) المرجع السابق : 1 / 705.


(�) أحمد بن حنبل ، فضائل الصحابة ، مرجع سابق : 2 / 839 وصححه الألباني في صحيح الجامع برقم 5961.


(�) ابن الجوزي ، صفة الصفوة ، مرجع سابق : 1 / 747، 748.


(�) ابن سعد ، الطبقات ، مرجع سابق : 8 / 375.


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 5 / 14.


(�) هو أحد أبواب الكوفة .


(�) الذهبي ، السير ، مرجع سابق : 4 / 55.


(�) حامد الحربي ، التأصيل والتوجيه الإسلامي للعلوم التربوية ، مرجع سابق : 78.
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