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الحمد لله رب العالمين,والصلاة والسلام علي خاتم المرسلين نبينا محمد وعلى اله وصحابته أجمعين ومن اهتدي بهديه إلي يوم الدين ,وبعد : فليس في الألفاظ تشنيف للأسماع , وإيناس للنفوس مثل قول القائل : أحبك هذا المعني الذي حيّر العلماء والبلغاء فما مسكوا له رسنا ولا زماما , لكن كفاه أنه لكل محب حاديا , ولكل مرتشف منه صاديا، فلا عجب أن ترى المحب يسعى أبدا، ووقود سعيه احتراق قلب شوقا وشغفاً، ولولا الشوق لفرّ من مكانه، ولولا الشغف لبادر لكبح جماح قلبه وعصيانه، وأنّى لقلب مُعنّى أن يفيق من سكرة الحب حتى تخمد نبضاته، فلا انتهاء لشيء اسمه الحب حتى تنتهي بنا الحياة ....

فالحب فيه حياة للأرواح والأجساد، وفيه أنس للعباد, وفيه عمارُ للأرض والبلاد، ولأهميته فقد أخبر الله الجواد الرحيم عباده في كتابه  أنه يحب من عباده  من أحبه (يحبهم ويحبونه) , وأي غاية يتغيّاها العبد أحب إليه من محبة خالقه له , ولذا لم يغفل القرآن ذلك، بل عرض للحب في سياقات بيانية معجزة تتبوأ من البلاغة ذروتها، بديع النظم عجيب التاليف , متناه في البلاغة إلى الحد الذي يعلم عجز الخلق عنه.

ولإيماني المطلق بأهمية الحب وروعته , وإيماني المتجدد بأهمية البحث في بلاغة هذا الكتاب المعجز، ومحاولة مقاربة أسراره من خلال كتابة هذا البحث 
((الحب ومرادفاته في القرآن ، دراسة بلاغية ))

وقد حاولت توظيف كل جهد للعلماء لفهم هذه الآيات وتذوقها, وتجلية ما استطعت من مظاهر الإعجاز البلاغي فيها , متنكباً خلافاتهم كي لا أعكر صفو مشارب من أحبّ ارتشافه، وحسبي بذلك مغنما أن وفقت في عرض روعة النظم دون الخوض في ملابسات ليست هي بيتا للقصيد .

وقد جعلت هذا البحث قائماً في خطته العلمية على جانبين: 

الأول: الجانب التنظيري متمثلاً في بيان الآتي: 

1- معنى الترادف، وحقيقته اللغوية.

2- أسبابه، وتوسعته على المتكلم من شاعر، وخطيب، وناثر.
وقد قصدت في هذا الباحث إلى التأكيد على أن الخلاف على وجود شيء في العربية لا يعني نفيه والقطع بذلك، بل هي رؤى لعلماء أجلاء سواء في القديم أو الحديث، ولغيرهم من العلماء في إثبات الترادف كذلك رؤى سمان غذتها آيات وأحاديث وأبيات سارت بها الركبان، ولو تجنبنا البحث في كل ما اختلف فيه لبخسنا العربية بعض حقها، كما في الترادف، والمجاز والسجع في القرآن، وقضايا أخر تتسع لها العربية وتحفل لها، في حين تضيق بها أفهام بعض العلماء، وليس عدلاً أن نجتث زرعاً يؤتي حصاده، بسبب عدم استساغة طعمه لبعض الذائقين! 

الثاني: الجانب التطبيقي متمثلاً في بيان الآتي: 

المبحث الأول: الحب وتحليل الآية التي ورد فيها .

المبحث الثاني: الخلّة وتحليل الآية التي وردت فيها .

المبحث الثالث: الود وتحليل الآية التي ورد فيها.

المبحث الرابع: الحنين وتحليل الآية التي ورد فيها.

المبحث الخامس: الشغف وتحليل الآية التي ورد فيها.

وقد سلك هذا البحث في تنفيذ خطته العلمية "المنهج العلمي" القائم على التنظير والتحقيق، والتحليل النظمي الدقيق، في سبيل تجليه هذا الأسلوب القرآني البديع من خلال تتبع مظاهره الأسلوبية والغوص في أسراره البلاغية ولطائفه، مستعيناً بألفاظه وجمله وسياقاته، والله أسأل أن يسدد العمل ويجنبنا الزلل، ويجعلنا من خدم كتابه.

أولاً: الجانب النظري: 

الترادف معناه ،وحقيقته، وأسبابه: 

الترادف هو أن يدل لفظان أو أكثر على معنى واحد، وقد سماه العلماء القدماء ترادفا حينا على ما نجد ذلك في كتاب الرماني (الألفاظ المترادفة)  كما سموه تكافؤاً حيناً آخر، وأطلقوا عليه كذلك "ما اختلفت ألفاظه واتفقت معانيه" كما هو الحال في كتاب الأصمعي(
) .

والترادف موجود في اللغة ، بيد أن بعض القدامى بالغ فيه، مما حدا بالبعض الآخر إلى إنكاره كأبي علي الفارسي وغيره .

 حكى القاضي أبو بكر بن العربي بسنده عن أبي على الفارسي قال: كنتُ بمجلس سيف الدولة بحلب، وبالحضرة جماعة من أهل اللغة، وفيهم ابن خالويه فقال ابن خالويه: أحفظ للسيف خمسين اسماً، فتبسم أبو علي وقال: ما أحفظ له إلا اسماً واحداً، وهو السيف، قال ابن خالويه: فأين المهند والصارم. وكذا، وكذا ؟ فقال أبو علي : هذه صفات ، وكأن الشيخ لا يفرق بين الاسم والصفة (
) .

وثَمَّة فوائد : 

الأولى: الترادف في العربية حقيقة لغوية ، غير أنها في ما يبدو قد بولغ فيها، وقد صنف فيه غير واحد من قدامى اللغويين كالأصمعي والرماني، كما صنف فيه بعض المتأخرين كالفيروز آبادي، وقد سمى كتابه (الروض المسلوف في ما له اسمان إلى ألوف) ، وأفرد آخرون كتباً في أسماء معينة ، فألف ابن خالويه في أسماء الأسد، وكتاباً آخر في أسماء الحية، وللفيروز آبادي كتاب في هذا النوع في العسل سماه (ترقيق الاسل لتصفيق العسل) (
) .

الثانية: الأسماء الدالة على مسمى واحد نوعان: أحدهما أن يدل عليه باعتبار الذات فقط، فهذا النوع هو المترادف ترادفاً محضا، وهذا كالحنطة والقمح والبر، والنوع الثاني أن يدل على ذات واحدة باعتبار تباين صفاتها كأسماء الرب تعالى ، وأسماء كلامه ، وأسماء نبيه ، وأسماء اليوم الآخر ، فهذا النوع مترادف بالنسبة إلى الذات ، متباين بالنسبة إلى الصفات ، فالرب والرحمن والعزيز والقدير والملك يدل على ذات واحدة باعتبار صفات متعددة ، وكذلك البشير والنذير والحاشر والعاقب والماحي ، وكذلك يوم القيامة ويوم البعث ويوم الجمع ويوم التغابن ويوم الآزفة ونحوها، وكذلك القرآن والفرقان والكتاب والهدى ونحوها، وكذلك أسماء السيف فإن تعددها بحسب أوصاف وإضافات مختلفة ، كالمهند والعَضْب والصارم، وأسماء المحبة كالمودة والشغف والحنين(
) .

الثالثة: للترادف أسباب منها: 

أ- تعدد أسماء الشيء الواحد في اللهجات العربية، كالسكين في لغة عامة العرب، والمدية في لغة قبيلة (دوس) على ما روي في الحديث فعن أبي هريرة رضي الله عنه أنه حين وفد على النبي ( من قبيلته دوس ، وأسلم طلب إليه الرسول ( أن يناوله سكيناً كانت بالقرب منه، قال: فلم أعرف ماذا أراد بكلمة (سكين) فلما رأيته ينظر إليها ، علمت أنه يريدها فقلت له: المدية تريد؟ ثم ناولته إياها.

فدوس تستعمل المدية بدلاً من السكين، والتي نزل بها القرآن قال تعالى : ( وَآَتَتْ كُلَّ وَاحِدَةٍ مِنْهُنَّ سِكِّينًا ((
) .

ب- أن يكون للشيء الواحد في الأصل اسم واحد، ثم يوصف بعد ذلك بعدة صفات  مختلفة دالة عليه ، وإذا بتلك الصفات تعد أسماء له مع كثرة الاستعمال وطول الزمن، إذ ينسى المتحدثون ما وضعت له تلك الألفاظ في البدء ، وهو الوصف ، مثل الأسد وصفاته ، والسيف وصفاته والحب وصفاته (
).

جـ- الاقتراض من اللغات الأجنبية ، التي جاورت العربية قبل الإسلام وفي عصر صدر الإسلام ، واتصل العرب بأهلها بسبب التجارة أو السياحة ومن هذه اللغات الفارسية والرومية، وفي القرآن آيات تضمنت ألفاظاً فارسية ، قال تعالى : (ويلبسون ثياباً خضراً من سندس واستبرق((
).

والسندس مارقَّ من الحرير، والاستبرق ما غلظ منه (
)، وتضمنت ألفاظاً رومية قال تعالى : (وزنوا بالقسطاط المستقيم((
)  والقسطاط هو الميزان (
).

وثمة اقتراض داخلي، وهو اقتراض العربية من العربية ، وذلك نتيجة الغزو أو الاحتكاك بين القبائل ، فيصبح للمعنى الواحد أكثر من كلمة واحدة، والرواة يذكرون أن قبيلة قريش كانت تتخير من لهجات العرب في المواسم الأدبية والدينية والتجارية ما خف على اللسان، وحسن في الأسماع ، حتى لطفت لهجتهم ، وجاد أسلوبهم (
).

الرابعة: أن الترادف يمنح المتكلم سعة في تخير ألفاظه، وتصريف قوله، مما يكسب أسلوبه ثراء، وذلك، لأن اللفظ الواحد قد يتأتى باستعماله مع لفظ آخر، السجع، والقافية، والتجنيس، والترصيع، وغير ذلك من أصناف البديع.

ولا يتأتى ذلك باستعمال مرادفه مع ذلك اللفظ (
) .

وربما كان الترادف منقذاً لبعض البلغاء وراتقا لبعض معايبهم ، وذلك كما حكى الجاحظ قصة واصل بن عطاء حين هجاه بشار بن برد وكان عطاء ألثغ لا ينطق الراء، فتجنب في كلامه كل كلمة فيها هذا الحرف، حين بلغه هجاء بشار له ، فقال: أما لهذا الأعمى الملحد، أما لهذا المشنف المكني بأبي معاذ من يقتله؟! أما والله لولا أن الغيلة من سجايا الغالية، لبعثت إليه من يبعج بطنه على مضجعه ، ويقتله في جوف منزله ....." فتجنب الراء في كلامه مراراً، مستعملاً ألفاظاً خالية منها، مرادفه لتلك الألفاظ التي فيها الراء مع "قلة ظهور التكلف فيه" كما قال أحد القدامى فيه ، وذلك أنه استعمل المشنف بدلاً من المرعث، والملحد بدلاً من الكافر، وذكر الغالية بدلاً من المنصورية والمغيرية بسبب الراء التي فيهما . واستعمل بعث بدلاً من أرسل ، ومضجع بدلاً من فراش، وكان واصل إذا أراد أ يذكر(البر) ، قال : القمح أو الحنطة ، مع أن القمح لغة شامية، والحنطة لغة عراقية، هذا وهو يعلم أن لغة من قال : بر أفصح من لغة من قال: حنطة أو قمح (
).

- الجانب التطبيقي: 

الحب ليس سطوته على القلب فحسب ، بل حتى اللغة حنت رأسها لهذا الحضور الطاغي للحب ، واستجابت متفاعلة مع الحركة الهادئة المياسة للمشاعر مرة، والعنيفة الهائجة مرات، فحوت أسماء عدة لمسمى واحد، وما ذاك إلا تعظيماً له، واهتماما به، ومحبة له وقد جاوزت أسماؤه الخمسين اسما، وسنذكر بعضاً منها، مما ورد له ذكر في القرآن وتحليل الآية التي ورد فيها، وقد جعلت كل اسم منها في مبحث.

المبحث الأول: الحب

قال تعالى : ( وَمِنَ النَّاسِ مَنْ يَتَّخِذُ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْدَادًا يُحِبُّونَهُمْ كَحُبِّ اللَّهِ وَالَّذِينَ آَمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ وَلَوْ يَرَى الَّذِينَ ظَلَمُوا إِذْ يَرَوْنَ الْعَذَابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِيعًا وَأَنَّ اللَّهَ شَدِيدُ الْعَذَابِ((
). 

قوله : ( ومن الناس من يتخذ من دون الله أنداداً ( . 

عطف على " إن في خلق السموات والأرض " إلخ، لأن تلك الجملة تضمنت أن قوما يعقلون استدلوا بخلق السموات والأرض، وما عطف عليه على أن الله واحد فوحدوه، فناسب أن يعطف عليه شأن الذين لم يهتدوا لذلك، فاتخذوا لأنفسهم شركاء مع قيام تلك الدلائل (
) . 

وقوله : " ومن الناس " خبر مقدم، وقد كثر تقديم الخبر في مثل هذا التركيب، لأن في تقديمه تنبيها للسامع على عجيب ما سيذكر، وتشويقا لمعرفة ما يتم به الإخبار, ولو أخر لكان موقعه زائداً لحصول العلم بأن ما ذكره المتكلم لا يقع إلا من إنسان، وتقديم الخبر هنا للتشويق إلى استعلام المبتدأ ,وليس فيه إفادة تخصيص , وإذا علمت أن قوله من الناس مؤذن بأن المتحدث عنهم ستساق في شأنهم قصة مذمومة وحالة شنيعة, إذ لا يُستر ذكرهم إلا لأن حالهم من الشناعة بحيث يستحيي المتكلم أن يصرح بموصوفها، وفي ذلك من تحقير شأن أولئك الكفرة. 

والمراد بالأنداد هنا وفي مواقعه من القرآن ، الأصنام لا الرؤساء كما قيل ، وعاد عليهم ضمير جماعة العقلاء المنصوب في قوله "يحبونهم" لأن الأصنام لما اعتقدوا ألوهيتها فقد صارت جديرة بضمير العقلاء (
) . 

وقوله : " يحبونهم كحب الله " . 

فيه قولان : أحدهما : يحبونهم كحب الذين آمنوا لله . 

الثاني : يحبونهم كمحبتهم لله ، أي : يسوون بين الأوثان وبين الله تعالى في المحبة(
). 

وقوله "كحب الله " مفيد لمساواة الحبين ؛ لأن أصل التشبيه المساواة وإضافة حب إلى اسم الجلالة من الإضافة إلى المفعول فهو بمنزلة الفعل المبني إلى المجهول . 

فالفاعل المحذوف حذف هنا لقصد التعميم، أي كيفما قدرت حب محب لله فحب هؤلاء أندادهم مساو لذلك الحب، ووجه هذا التعميم أن أحوال المشركين مختلفة ، فمنهم من يعبد الأنداد من الأصنام أو الجن أو الكواكب ويعترف بوجود الله ويسوي بين الأنداد وبينه ، ويسميهم شركاء أو أبناء لله تعالى ، ومنهم من يجعل لله تعالى الإلهية الكبرى ويجعل الأنداد شفعاء إليه، ومنهم من يقتصر على عبادة الأنداد وينسى الله تعالى قال تعالى : ( نسوا الله فأنساهم أنفسهم ( . 

والمراد من هذه الآية إنكار محبتهم الأنداد من أصلها ,لا إنكار تسويتها بحب الله تعالى, وإنما قيدت بمماثلة محبة الله لتشويهها, وللنداء على انحطاط عقول أصحابها, وفيه إيقاظ لعيون معظم المشركين, وهم الذين زعموا أن الأصنام شفعاء لهم كما كثرت حكاية ذلك عنهم في القرآن فنبهوا إلى أنهم سووا بين محبة التابع ومحبة المتبوع, ومحبة المخلوق ومحبة الخالق لعلهم يستفيقون, فإذا ذهبوا يبحثون عما تستحقه الأصنام من المحبة وتطلبوا أسباب المحبة وجدوها مفقودة . 

كما قال إبراهيم عليه السلام : ( يَا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ مَا لَا يَسْمَعُ وَلَا يُبْصِرُ وَلَا يُغْنِي عَنْكَ شَيْئًا( (
) . 

وإظهار لفظ الجلالة في مقام الإضمار لتربية المهابة ، وتفخيم المضاف ، وإبانة كمال قبح ما ارتكبوه (
). 

وقوله : ( والذين آمنوا أشد حباً لله ( . 

جملة مبتدأة جيء بها توطئة لما يعقبها من بيان رخاوة حبهم ,وكونه حسرة عليهم، والمفضل عليه محذوف أي المؤمنون أشد حباً لله تعالى منهم لأندادهم ,ومآله أن حب أولئك له تعالى أشد من حب هؤلاء لأندادهم فيه من الدلالة على كون الحب مصدراً من المبنى للفاعل ما لا يخفى, وإنما لم يجعل المفضل عليه حبهم لله تعالى لما أن المقصود بيان انقطاعه وانقلابه بغضاً, وذلك إنما يتصور في حبهم لأندادهم لكونه منوطاً بمبان فاسدة, ومباد موهومة يزول بزوالها , قيل ولذلك كانوا يعدلون عنها عند الشدائد إلى الله سبحانه وكانوا يعبدون صنماً أياماً فإذا وجدوا آخر رفضوه إليه ، ومن اللطائف هنا أن باهلة كانت لهم أصنام من حيس أي تمر مخلوط بأقط وسمن, فجاعوا في قحط أصابهم فأكلوها, فقيل إنه لم ينتفع مشرك بآلهته كانتفاعهم بها , فإنهم ذاقوا حلاوة الكفر. 

وإيثار الإظهار للفظ الجلالة "أشد حباً لله" في موضع الإضمار لتفخيم الحب ،والإشعار بعلوه وعلو أصحابه (
) . 

وعدل في أفعل التفضيل عن أحب إلى أشد حبا ؛ لأن اسم التفضيل لا يصاغ من الفعل المبني للمجهول ، وحيث اختلَّ منه شرط توصل له بأشد أو اشدد، ولأن أحب شاع في تفضيل المحبوب على محبوب آخر تقول : هو أحب إلي ، وفي القرآن ( قُلْ إِنْ كَانَ آَبَاؤُكُمْ وَأَبْنَاؤُكُمْ وَإِخْوَانُكُمْ وَأَزْوَاجُكُمْ وَعَشِيرَتُكُمْ وَأَمْوَالٌ اقْتَرَفْتُمُوهَا وَتِجَارَةٌ تَخْشَوْنَ كَسَادَهَا وَمَسَاكِنُ تَرْضَوْنَهَا أَحَبَّ إِلَيْكُمْ مِنَ اللَّهِ وَرَسُولِهِ  ...( (
).

وليس هذا المراد من آية البقرة كما سبق آنفاً . 

ولأبي حيان ملمح فصَّله ودعمه بالأمثلة ، قال فيه : 

وعدل في أفعل التفضيل عن أحب إلى أشد حباً، لما تقرر في علم العربية أن أفعل التفضيل وفعل التعجب من واد واحد ، وأنت لو قلت : ما أحب زيداً لم يكن ذلك تعجباً من فعل المفعول، ولا يجوز أن يتعجب من الفعل الواقع بالمفعول فينتصب المفعول به كانتصاب الفاعل، لا تقول : ما أضرب زيداً حل به الضرب ، وإذا تقرر هذا، فلا يجوز زيد أحب لعمرو ، لأنه يكون المعنى أن زيداً هو المحبوب لعمرو وفيه يقع اللبس ، فلما لم يجز ذلك عدل إلى التعجب ، وأفعل التفضيل بما يسوغ منه ذلك فتقول : ما أشد حب زيد لعمرو ، وزيد أشد حباً لعمرو من خالد لجعفر على أنهم قد شذوا ، فقالوا : ما أحبه إليّ ، فتعجبوا من فعل المفعول على جهة الشذوذ ، ولم يكن القرآن ليأتي على الشاذ في الاستعمال والقياس, ويعدل عن الصحيح الفصيح (
) . 

وقوله : "ولو يرى الذين ظلموا إذ يرون العذاب أن القوة لله جميعاً ( . 

"الذين ظلموا" هم الذين اتخذوا من دون الله أنداداً فهو من الإظهار في مقام الإضمار ليكون شاملاً لهؤلاء المشركين وغيرهم ، وجعل اتخاذهم الأنداد ظلما لأنه اعتداء على عدة حقوق . 

فقد اعتدوا على حق الله تعالى من وجوب توحيده ، واعتدوا على من جعلوهم أنداداً لله على العقلاء منهم مثل الملائكة وعيسى, إذ كانوا سبباً لهول يحصل لهم من السؤال يوم القيامة كما قال الله تعالى ( إِذْ قَالَ اللَّهُ يَا عِيسَى ابْنَ مَرْيَمَ أَأَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِي وَأُمِّيَ إِلَهَيْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ(  ، وقال : ( وَيَوْمَ يَحْشُرُهُمْ جَمِيعًا ثُمَّ يَقُولُ لِلْمَلَائِكَةِ أَهَؤُلَاءِ إِيَّاكُمْ كَانُوا يَعْبُدُونَ ( ، وظلموا أنفسهم في ذلك بتعويضها للسخرية في الدنيا وللعذاب في الآخرة . 

ولذلك حذف مفعول ظلموا لقصد التعميم . 

وجواب لو محذوف لقصد التفخيم وتهويل الأمر, لتذهب النفس في تصويره كل مذهب ممكن، ونظيره ( وَلَوْ تَرَى إِذِ الظَّالِمُونَ فِي غَمَرَاتِ الْمَوْتِ ( (
) ، ( وَلَوْ تَرَى إِذْ وُقِفُوا عَلَى النَّارِ((
). 

و"جميعاً " استعمل في الكثرة والشدة فقوة غيره كالعدم ، وانتصب (جميعاً) على التوكيد لقوله (القوة) أي جميع جنس القوة ثابت لله ، وهو مبالغة لعدم الاعتداء بقوة غيره، فمفاد جميع هنا مفاد لام الاستغراق في قوله "الحمد لله" (
) . 

وقوله : " وأن الله شديد العقاب " . 

عطف على الجملة قبلها ، وفائدته المبالغة في تهويل الخطب ، وتفظيع الأمر ، فإن اختصاص القوة به تعالى لا يوجب شدة العذاب ، بجواز تركه عفوا مع القدرة عليه ، وهم قد ارتكبوا شيئاً يستحقون عليه شديد عقابه (
) . 

ومن صور التعبير عن الحب مجيئه بلفظ المحبة والخطاب لموسى عليه السلام . 

قال تعالى : ( وَأَلْقَيْتُ عَلَيْكَ مَحَبَّةً مِنِّي وَلِتُصْنَعَ عَلَى عَيْنِي ( (
) . 

قوله : " والقيت عليك محبة مني " . 

وإلقاء المحبة مجاز في تعلق المحبة به ، أي خلق المحبة في قلب المحب بدون سبب عادي، حتى كأنه وضع باليد لا مقتضى له في العادة . 

قال ابن عباس : أحبه الله وحببه إلى خلقه (
) . 

وعبّر هنا بالفعل " ألقيت " وفي الإلقاء قوة ، وهنا يدل على قوة تنتهي بالخير، لتوحي بالثبات وتنفي الضعف الذي تصوره النبي الكريم ، إنها محبة غير طبيعية ، لكونها تكسر قلوب الكفرة ، حتى أحبه فرعون . 

كأنما هذه الحركة القوية تفيد أن هذا المدد المطلوب قوي ، ليوائم جبروت الكفرة المحيطين بهذا المحبوب ، وهذه صورة تحويلية تحوِّل ما حول الملقى عليه (
) . 

ووصف المحبة بأنها من الله للدلالة على أنها محبة خارقة للعادة, لعدم ابتداء أسباب المحبة العرفية من الإلف والانتفاع ، ألا ترى قول امرأة فرعون "عسى أن ينفعنا أو نتخذه ولدا " مع قولها "قرة عين لي ولك " . فكان قرة عين لها قبل أن ينفعها وقبل اتخاذه ولدا (
) . 

وكلمة "من" متعلقة بمحذوف وقع صفة لموصوف مؤكدة لما في تنكيرها من الفخامة الذاتية بالفخامة الإضافية، أي محبة عظيمة كائنة مني قد زرعتها في القلوب ، فكل من رآك أحبك بحيث لا يصبر عنك . 

وقيل متعلقة بألقيت ، فالمحبة الملقاة بحسب الذوق هي محبة الله تعالى له, أي أحببتك، ومن أحبه الله تعالى أحبته القلوب لا محالة (
) . 

وقوله : " ولتصنع على عيني " . 

قال ابن زيد : هو جعله في بيت الملك ينعم ويترف ، غذاؤه عندهم غذاء الملك، فتلك الصنعة (
) . 

والصنع : الإحسان ، واستعير للتربية والتنمية ، تشبيها لذلك بصنع شيء مصنوع ، ومنه يقال لمن أنعم عليه أحد نعمة عظيمة : هو صنيعة فلان (
) . 

المبحث الثاني: الخُلَّة

قال تعالى : ( وَمَنْ أَحْسَنُ دِينًا مِمَّنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ وَهُوَ مُحْسِنٌ وَاتَّبَعَ مِلَّةَ إِبْرَاهِيمَ حَنِيفًا وَاتَّخَذَ اللَّهُ إِبْرَاهِيمَ خَلِيلًا ( (
) . 

قوله : " ومن أحسن ديناً ممن أسلم وجهه لله وهو محسن " . 

" ومن أحسن ديناً " استفهام مجازي معناه النفي ،والمراد من نفي الأحسنية ، نفي أن يكون دين ماله اعتبار عند الله , وهو مخالف للأوصاف المذكورة في هذه الآية.

وقوله : " أسلم وجهه لله وهو محسن " . 

فيها لطائف منها : 

- أنه لما كان المراد الإخلاص الذي هو أشرف الأشياء ، عبر عنه بالوجه الذي هو أشرف الأعضاء فقال : "وجهه" أي قياده . فلا حركة ولا سكنة إلا فيما يرضاه(
).

- أنّ فيه إفادة الحصر بغير صيغة الحصر ، فمعناه أنه أسلم نفسه لله وما أسلم لغير الله، وهذا تنبيه على أن كمال الإيمان لا يحصل إلا عند تفويض جميع الأمور إلى الخالق وإظهار التبري من الحول والقوة ، وأيضاً ففيه تنبيه على فساد طريقة من استعان بغير الله (
) . 

- الإيجاز ، فقد احتوى هذا اللفظ المختصر على الدين كله أصلا وفرعا ، إن دين الإسلام مبني على أمرين : الاعتقاد والعمل : أما الاعتقاد فإليه الإشارة بقوله (أسلم وجهه) وذلك لأن الإسلام هو الانقياد والخضوع , والوجه أحسن أعضاء الإنسان، فالإنسان إذا  عرف بقلبه ربه وأقر بربوبيته وبعبوديته نفسه فقد أسلم وجهه لله ، وأما العلم فإليه الإشارة بقوله ( وهو محسن) ويدخل فيه فعل الحسنات وترك السيئات(
). 

وفي (أسلم وجهه) مجاز مرسل علاقته الجزئية ، والمراد أسلم نفسه، ولما كان الوجه أشرف عضو في الإنسان كان للتجوز به عن الذات خصوصية فريدة لا توجد في سواه من الأعضاء . 

وفي قوله (وهو محسن) اعتراض دفع به توهم إرادة غير المراد ؛ فقد يسلم إنسان ما وجهه لله وهو جاهل بحقائق الدين . ولما قال (وهو محسن) تحقق المراد من الإحسان(
). 

وقوله : " واتخذ الله إبراهيم خليلاً " . 

الخلة توحيد المحبة ، فالخليل هو الذي توحد حبه لمحبوبه ، وهي رتبة لا تقبل المشاركة، وهي أخص من المحبة ، ولهذا اختص بها في العالم الخليلان إبراهيم ومحمد صلوات الله وسلامه عليهما (
) ، قال تعالى : ( واتخذ الله إبراهيم خليلاً ( . 

وصح عن النبي ( أنه قال : " إن الله اتخذني خليلاً كما اتخذ إبراهيم خليلاً"(
). 

والجملة معطوفة على الجملة الاستفهامية التي معناها النفي ، أي : لا أحد أحسن دينا ممن أسلم وجهه لله ، وفيها إشارة على شرف الأصل التي تصدر عنه هذه الملة وفوز المتبعين لها (
) . 

ويرى البيضاوي أنها استئنافية جيء بها للترغيب في اتباع ملته ( والإيذان بأنه نهاية في الحسن وغاية كمال البشر (
) . 

فأبو حيان والبيضاوي لا يريان أن الجملة اعتراضية كما ذهب إلى ذلك الزمخشري يقول : فإن قلت: ما موقع هذه الجملة ؟ 

قلت : هي جملة اعتراضية لا محل لها من الإعراب ، كنحو ما يجيء في الشعر من قولهم : ........ والحوادث جمة (
) . 

فائدتها تأكيدها وجوب اتباع ملته ، لأن من بلغ الزلفى عند الله أن اتخذه خليلاً كان جديراً بأن تتبع ملته وطريقته (
) . 

وتعقب أبو حيان الزمخشري بأدب وعلّق عليه بقوله : 

فإن عنى بالاعتراض غير المصطلح عليه في الضوء( ، فيمكن أن يصح قوله ، كأنه يقول: اعترضت الكلام، وإن عنى بالاعتراض المصطلح عليه فليس بصحيح ، إذ لا يعترض إلا بين مفتقرين كصلة وموصول، وشرط وجزاء ، وقسم ومقسم عليه، وتابع ومتبوع ، وعامل ومعمول، وقوله : كنحو ما يجيء في الشعر من قولهم: والحوادث جمة، فالذي نحفظه أن مجيء ، الحوادث جمة، إنما هو بين مفتقرين نحو قوله : 

ألاهل أتاها والحوادث جمة 

بأن امرأ القيس بن تملك بيقرا 

ولا نحفظ جاء آخر كلام (
) . 

وأنا لا أُعنى كثيراً بمذاهب العلماء حول الجملة, لأنه ربما يصرفنا عن الهدف الذي نتغياه من بحثنا وهو التركيز على بلاغتها ولطائفها ، وسوقي هنا لاختلافهم حول الجملة لبيان أن القرآن كم هو معجز ببلاغته, فكل إمام ذهب في الجملة مذهب ولكل واحد منهم فيها دلالة وسر . 

وفي إظهار اسم إبراهيم في موضع الإضمار وإعادة ذكره تفخيماً لشأنه عليه السلام، وإعلاء لقدره تنويها بذكره(
) ، فكيف إذا كان الذاكر له الله ؟! 

وفي الآية هداية عظمى يجمل ذكرها وهي : 

أن التمسك بالدين يقود إلى القرب من الله, وكل ما كان الإنسان أحسن تمسكاً كان أكثر قرباً إليه. 

المبحث الثالث:  الود 

وهو خالص الحب وألطفه وأرقه، وهو من الحب بمنزلة الرأفة والرحمة. 

قال تعالى : ( إِنَّ الَّذِينَ آَمَنُوا وَعَمِلُوا الصَّالِحَاتِ سَيَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمَنُ وُدًّا ( وفي هذه الآية لطائف ونكات منها : 

أولاً : حرف التوكيد المثقل (إن) الذي افتتحت به الآية مما زاد من قوة الإسناد في الجملة الاسمية . 

قال أبو السعود : وتصدير الجملة بحرف التحقيق إيذاناً بكمال مباينة حالهم لحال الكافرين، وإظهاراً لمزيد العناية بأمر المؤمنين ، ودلالة على تحقق مضمون الكلام(
).

ثانياً : قوله " سيجعل " . 

السين للاستقبال وجيء بها للتوكيد ؛ لأن المؤمنين كانوا بمكة حال نزول هذه السورة, وكانوا ممقوتين من الكفرة، فوعدهم الله بذلك إذا ظهر الإسلام وفشا، واحتمل أن يكون ذلك في الدنيا على الإطلاق كما في الترمذي قال : " إذا أحب الله عبدا نادى جبريل إني قد أحببت فلاناً فأحبه قال : فينادي في السماء ، ثم تنزل له المحبة في الأرض قال الله عز وجل (إن الذين آمنوا وعملوا الصالحات سيجعل لهم الرحمن وداً)(
). 

ثالثاً : وفي تقديم المسند "لهم" ليفيد أن لهؤلاء المؤمنين خاصة وداً دون من سواهم من الكافرين الذين تحدثت الآيات عنهم قبل هذه الآية ، وكلما كانت البشارة أخص بالمبشر كان الفرح والسرور أعظم (
) ، وهو ما يفيده قصر صفة الود على الذين آمنوا وعملوا الصالحات . 

رابعاً : اسمه سبحانه " الرحمن " تكرر في هذه السورة ست عشرة مرة ، وله دلالته ، فالرحمن صفة مبالغة من الرحمة، ومعناها أنه انتهى إلى غاية الرحمة، والرحمن أبلغ من رحيم . 

ورحيم أبلغ من راحم ، لأن راحم لمن رحم ولو مرة واحدة, ورحيما يقال لمن كثر منه ذلك ، والرحمن النهاية في الرحمة (
) . 

والرحمن اسم خاص لله ، لا يسمى به غيره ، ولا يوصف ، والرحيم يوصف به غير الله تعالى ، فيقال رجل رحيم ، ولا يقال رجل رحمن . وقد تبجح مسيلمة الكذاب فسمى نفسه "رحمن اليمامة" فما كاد يتسمى بذلك حتى قرع مسامعه نعت "الكذاب" فألزمه الله تعالى هذا النعت ، وإن كان كل كافر كاذباً . 

ويقول الغزالي : اسم الرحمن أخص من اسم الرحيم ، ولذلك لا يسمى به غير الله ، والرحيم قد يطلق على غيره ، فالرحمن من هذا الوجه قريب من اسم الله الجاري مجرى العلم ، وإن كان هذا مشتقاً من الرحمة قطعاً ، ولذلك جمع الله بينهما فقال: "قل ادعوا الله أو ادعوا الرحمن أيّاً مّا تدعوا فله الأسماء الحسنى " (
). 

والرحمن هو المنعم بما لا يتصور صدور جنسه من العباد، والرحيم هو المنعم بما يتصور صدور جنسه من العباد ، وصفات الإحسان والجود . 

واللطف أخص باسم الرحمن ، لأن الرحمن هو الذي وصفه الرحمة ، والرحيم هو الراحم لعباده، ولذلك يقول القرآن : " وكان بالمؤمنين رحيماً" ، ولم يجيء رحمن بعباده، ولا رحمن بالمؤمنين ، مع ما في اسم الرحمن – الذي هو على وزن فعلان – من سعة هذا الوصف ، وثبوت جميع معناه الموصوف به. ألا ترى أنهم يقولون غضبان للممتلئ غضباً ، فبناء فعلان للسعة والشمول ، ولهذا يقرن استواءه على العرش بهذا الاسم كثيراً ، كقوله تعالى : ( الرحمن على العرش استوى ((
) وقوله: "ثم استوى على العرش الرحمن "(
) فاستوى على عرشه باسم الرحمن ، لأن العرش محيط بالمخلوقات قد وسعها ، والرحمة محيطة بالخلق واسعة لهم ، كما قال تعالى : "ورحمتي وسعت كل شي"(
) ، فاستوى على أوسع المخلوقات بأوسع الصفات، فلذلك وسعت رحمته كل شيء)(
) . 

ومجيئه في هذه الآية تشريف للمؤمنين الذين خصهم بالودِّ مِنَّةً منّه وفضلاً . 

خامساً : قوله "وداً " والود محبة الشيء وتمني كونه (
) . 

والمراد به هنا ، أي يجعل في قلوبهم وداً لله نتيجة لأعمالهم الخالصة . 

وفسر أيضاً بأن الله سيجعل لهم محبة منه تعالى ، فالجعل هنا كالالقاء في قوله تعالى: (وألقيت عليك محبة مني ( (
) . 

قال أبو السعود : ولعل إفراد هذا بالوعد من بين ما سيؤتون يوم القيامة من الكرامات، لما أن الكفرة سيقع بينهم يومئذ تباغض وتضاد وتقاطع وتلاعن(
) . 

وإيثار التعبير عن الود بالمصدر ليفي بعدة متعلقات بالود (
) . 
ومنه قوله تعالي: ( وَاسْتَغْفِرُوا رَبَّكُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَيْهِ إِنَّ رَبِّي رَحِيمٌ وَدُودٌ( . (
)
وفي الآية لطائف: 

1- (واستغفروا ربكم ثم توبوا إليه) 

الآية أتت في سياق قصة شعيب مع قومه، والآيات السابقة كرر في دعوتهم (ياقوم) وفي هذه الآية لم يبدأ بالاستعطاف على عادته بقوله: يا قوم، إشارة إلى أنه لم يبق لي وقت آمن فيه وقوع العذاب حتى اشتغل فيه بالاستعطاف، فربما كان الأمر أعجل من ذلك، فاطلبوا مغفرته بأن تجعلوها غرضكم، ثم توصلوا إليها بالتوبة، فثم على بابها في الترتيب، وأما التراخي فباعتبار عظم مقدار التوبة وعلو رتبتها؛ لأن الغفران لا يحصل بالطلب إلا إن اقترن بها، هذا الشأن في كل كبيرة من أنها لا تكفر إلا بالتوبة(
)
2- وجملة (واستغفروا ربكم) عطف على جملة (لا يجرمنكم شقاقي) 

وجملة "إن ربي رحيم ودود" تعليل للأمر باستغفاره والتوبة إليه، وهو تعليل لما يقتضيه الأمر من رجاء العفو عنهم إذا استغفروا وتابوا.

وتفنن في إضافة الرب إلى ضمير نفسه مرة، وإلى ضمير قومه أخرى لتذكيرهم بأنه ربهم، كيلا يستمروا على الإعراض، وللتشرف بإنتسابه إلى مخلوقيته(
).

3- (ودود) بناء مبالغة من ود الشيء أحبه وآثره، ومحبته لهم سبب في استغفارهم وتوبتهم، ولولا ذلك ما وفقهم إلى استغفاره والرجوع إليه، فهو يفعل بهم فعل الوادّ بمن يوده من الإحسان إليه(
) .

وهذه محبته لمن عصاه وتاب (إِنَّ اللَّهَ يُحِبُّ التَّوَّابِينَ ( (
) فكيف بمن أجتهد في طاعته!

المبحث الرابع : الحنين 

وهو: الشوق وتوقان النفس ، والحنان والرحمة ، ومنه:

قوله تعالى : ( وَحَنَانًا مِنْ لَدُنَّا وَزَكَاةً وَكَانَ تَقِيًّا ( (
).
قوله "وحناناً من لدنا " عطف على "الحكم" في الآية قبلها "وآتيناه الحكم صبيا" وتنوينه للتفخيم ، وهو في الأصل من حَنّ إذا ارتاح واشتاق ، ثم استعمل في الرحمة والعطف، ومنه الحنان لله تعالى ، وإلى تفسيره بالرحمة هنا ذهب الحسن وقتادة وعكرمة وعن ابن زيد أن الحنان هنا المحبة ، وهو رواية عن عكرمة ، أي وآيتناه محبة من لدنا وجعل حنان يحيى من لدن الله, إشارة إلى أنه متجاوز المعتاد بين الناس . 

والجار والمجرور متعلق بمحذوف وقع صفة مؤكدة لما أفاده التنوين من الفخامة الذاتية بالفخامة الإضافية, أي وآتيناه رحمة عظيمة عليه كائنة من جنابنا, وهذا أبلغ من ورحمناه, وروي هذا التفسير عن مجاهد ، وقيل : المراد وآتيناه رحمة في قلبه وشفقة على أبويه وغيرهما، وفائدة الوصف على هذا, الإشارة إلى أن ذلك كان مرضيا لله عز وجل، فإن من الرحمة والشفقة ما هو غير مقبول, كالذي يؤدي إلى ترك شيء من حقوق الله سبحانه كالحدود مثلا , أو الإشارة إلى أن تلك الرحمة زائدة على ما في جبلة غيره عليه السلام لأن ما يهبه العظيم عظيم (
) .

وقوله :(وزكاة( 

وفيها إخبار أنّ الله  آتاه زكاة، ومعناه أن لا تكون شفقته داعية له إلى الإخلال  بالواجب، لأن الرأفة واللين ربما أورثا ترك الواجب، ألا ترى إلى قوله تعالى : ( وَلَا تَأْخُذْكُمْ بِهِمَا رَأْفَةٌ فِي دِينِ اللَّهِ(   (
)، فالمعنى إنما جعلنا له التعطف على عباد الله مع الطهارة عن الإخلال بالواجبات(
) .

وقوله : ( وَكَانَ تَقِيًّا(  : 

جيء في وصفه بالتقوى بفعل (كان تقيا) للدلالةل على تمكنه من الوصف(
) .
المبحث الخامس: الشغف

قال تعالى : ( وَقَالَ نِسْوَةٌ فِي الْمَدِينَةِ امْرَأَةُ الْعَزِيزِ تُرَاوِدُ فَتَاهَا عَنْ نَفْسِهِ قَدْ شَغَفَهَا حُبًّا إِنَّا لَنَرَاهَا فِي ضَلَالٍ مُبِينٍ(   (
) .

 في الآية لطائف ونكات بلاغية منها.

- قوله سبحانه (وقال نسوة( 

أي جماعة من النساء، وهو اسم جمع امرأة لا مفرد له، والتأنيث غير حقيقي، فالهاء في (النسوة) ليست علامة تأنيث، بل هي هاء فِعلة جمع تكسير، مثل صبية وغِلمة فيجوز في (نسوة) الوجهان قال، وقالت. (
)
- وقوله (في المدينة( 

هذه المدينة في مصر، وهي مدينة (منفيس) حيث كان قصر العزيز، والجار والمجرور في موضع الصفة- لنسوة ، ووصفن بذلك لأن إغاظة كلامهن بهذا الاعتبار لاتصافهن بما يقوي جانب الصدق أكثر، فإن كلام البدويات لبعدهن عن مظان الإجتماع، والاطلاع على حقيقة أحوال الحضريات ساكنات القصور لا يلتفت إلى كلامهن فلا يغيظ تلك الإغاظة(
).

- وقوله :(امرأة العزيز( 

المشهور أنه قطفير، وإضافتهن لها إليه دون التصريح باسمه أو اسمها، ليظهر كونها من ذوي الشخصيات المرموقة والمشهورة، وهذا مما يساعد على سرعة إشاعة هذا الخبر وانتشاره، لأن النفوس مجبولة على متابعة أخبار المشاهير، وتناقل أخبارهم .

وقيل إن الإضافة منهن أتت، لقصر المبالغة في لومها لقولهن (تراود فتاها((
).

- وقوله (تراود فتاها عن نفسه( 

أي تطالبه بمواقعتها ومجيء "تراود" بصيغة المضارع مع كون المراودة مضت، لقصد استحضار الحالة العجيبة لقصد الإنكار عليها في أنفسهن ولومها على صنيعها ، وفيه دلالة على تجدد المراودة واستمرارها .

 وتعبيرهن عنه عليه السلام مضافاً إليها (فتاها( لا إلى العزيز، مع أنه غلام زوجها للمبالغة، والإشباع في اللوم.

فإن من لا زوج لها من النساء، أو لها زوج دنيء قد تُعذر في مراودة الأخدان، لاسيما إذا كان فيهم صفة تدعو لذلك كالحمال، وأما التي لها زوج، وأي زوج! عزيز مصر فمراودتها لغيره، لاسيما لعبدها الذي لا كفاءة بينها وبينه أصلاً وتماديها في ذلك، غاية الغي ونهاية الضلال، وهذا من نكاية النساء بعضهن ببعض(
).

 - وقوله (قد شغفها حباً( 

شغف: فعل مشتق من اسم جامد، وهو الشغاف، وهو غلاف القلب، وعن ابن عباس أن الشغف الحب القاتل.

والضمير المستتر في (شغفها) لـ (فتاها) ولما فيه من الإجمال جيء بالتمييز للنسبة بقوله (حباً) وأصله شغفها حبه، أي أصاب حبه شغافها، أي أخترق الشغاف فبلغ القلب، كناية عن التمكن، والحب الشديد، والعشق العظيم(
).

- وقوله: (أنا لنراها في ضلال مبين) 

أي نعلمها علماً متاخما للمشاهدة والعيان فيما صنعت من المراودة ، والمحبة المفرطة.

وجملة (إنا لنراها في ضلال مبين) استئناف ابتدائي لإظهار اللوم والإنكار عليها، والتأكيد بـ (إن) واللام لتحقيق اعتقادهن ذلك، وإبعاد لتهمتهن بأنهن يحسدنها على ذلك الفتى، والتنوين للتفخيم، والجملة مقررة لمضمون الجملتين السابقتين المسوقتين اللوم والتشنيع والتثريب عليها بأنها في أمرها على خطأ عظيم، وإنما لم يقلن إنها لفي ضلال مبين إشعاراً بأن ذلك الحكم غير صادر عنهن مجازفة، بل عن علم ورأي، مع التلويح بأنهن متنزهات عن أمثال ما هي عليه(
) .

الخاتمة
وبعد فإني أحمد الله تعالى على ما يسر من إتمام هذا البحث في صورته العلمية، التي استهدفت دلالات الحب ومرادفاته، وتتبع ما في آياتها من لطائف بلاغية، وهدايات ربانية.

ويحسن في خاتمة هذا البحث أن أجمل أبرز ما تحصل من نتائجه، ومن أهمها: 

1- تبين من المعنى اللغوي للترادف ثراء العربية، في ألفاظها، مما يتيح للأديب ناظماً أو ناثراً سعة في الاختيار.

2- أن المبالغة في إثبات شيء، يولد عند الآخرين رفضاً له، ومحاولة إنكار وجوده ، وبذل الجهد في نفي ما أثبته المبالغون.
3- أن اللغة العربية أكبر من أن تختزل برأي ثلة من العلماء، فَينُفى عنها شيئاً من مظاهرها لرفض بعض العلماء له، أو نفي وجوده كما في الترادف.
4- أن الخلاف المبني على أصول علميه راسخة لاعن هوى، يعود بالنفع على الموضوع المختلف عليه، ويثريه بأفكار، وجِدّة في الطرح لم تكن لولا الخلاف.
5- أن التجدد، وقدرة اللغة على استيعاب ألفاظ حادثه، دلالة على حيوية هذه اللغة ومرونتها، وعدم جمودها.
6- أن اللغة القوية تستفيد ممن حولها، وتطوع ما تحتاجه من ألفاظ لأصولها، دون المساس بهويتها، أو الذوبان بالآخر، كما نرى في الإقتراض.
7- أن كل عزيز ومحبوب للنفوس، أو مهاب، يفرض نفسه بقوة فتتعدد أسماؤه تبعاً لحالة المحب، أو هيبته.
8- أن الله قريب من عباده رغم أنه غني عنهم، فجود منه وكرم وفضل أن يحب من أحبه، وقد وهبهم كل ما يدعوهم إلى حبه والفناء في محبته.
9- كشف البحث عن استقلال المفردة القرآنية بجمالها الغني وثرائها الدلالي،  وهذا ما لمسناه في ألفاظ مفردة، كالإلقاء، وهذا لا ينفي جمال النظم القرآني، بل يتصاعد ذاك الجمال من الجزء إلى الكل .
10-  أظهر البحث أن إعجاز القرآن بإيجازه، فأنت تجد لفظاً مختصراً يحوي الدين كله أصوله وفروعه كما في قوله : ( وَمَنْ أَحْسَنُ دِينًا مِمَّنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ وَهُوَ مُحْسِنٌ( فقد اشتملت هذه الجملة على ما يبنى عليه الإسلام من الإعتقاد والعمل.
11- أن الصلة وثيقة بين البلاغة والنحو، فالبلاغة وأسرارها نتيجة لإقامة قانون النحو وتطبيق قاعدته، فتعليل الظواهر النحوية والبحث في أسرارها يفضي إلى نكات بلاغية لطيفة.
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(�) 	 انظر : تفسير أبي السعود 1/186 . 


(�) 	 طه : 39 .


(�) 	 انظر : البحر المحيط 5/227 ، والتحرير 16/217 . 


(�) 	 دراسات فنية : 135 . 


(�) 	 التحرير 16/217 . 


(�) 	 انظر : روح المعاني 6/503 . 


(�) 	 تفسير الطبري 8/162 . 


(�) 	 انظر : روح المعاني 6/503 ، والتحرير 16/218 . 


(�) 	 البقرة : 125 . 


(�) 	 انظر : نظم الدرر 2/324 . 


(�) 	 انظر : مفاتيح الغيب 11/45 . 


(�) 	 المصدر نفسه 11/45 . 


(�) 	 التفسير البلاغي للاستفهام 1/230 . 


(�) 	 انظر : روضة المحبين : 47 . 


(�) 	 رواه مسلم في كتاب المساجد برقم : 532  . 


(�) 	 انظر : البحر المحيط 2/373 . 


(�) 	 تفسير البيضاوي 1/239 . 


(�) 	 البيت لامريء القيس انظر ديوانه : 62 .


(�) 	 الكشاف 1/557 . 		


( 	لعل الصحيح ( في النحو ) وبها يتضح المراد .


(�) 	 انظر : البحر المحيط 3/373 . 


(�) 	 انظر : نظم الدرر 2/325 ، وتفسير البيضاوي 1/239 .


(�) 	 تفسير أبي السعود 6/102 . 


(�) 	 البحر المحيط 6/208 . 


(�) 	 انظر : البحر المحيط 1/252 ، وروح المعاني 1/204 . 


(�) 	 انظر : تفسير الطبري 1/ 155 والبحر المحيط 1/ 128-129.


(�) 	 الإسراء : 110.


(�) 	 طـه : 5.


(�) 	 الفرقان: 59.


(�) 	 الأعـراف: 56.


(�) 	 انظر : موسوعة الأسماء الحسنى للشرباصي : 28 – 29 بتصرف . 


(�) 	 المفردات : 516 . 


(�) 	 انظر : القشيري 4/112 ، والتحرير 16/175 . 


(�) 	 انظر : تفسير أبي السعود 5/284 . 


(�) 	 انظر : التحرير 16/175 . 


(�) 	  هود: 90.


(�) 	   انظر: نظم الدرر للبقاعي: 3/569.


(�) 	  التحرير والتنوير: 12/147.


(�) 	انظر البحر المحيط :5/255.  


(�) 	  البقرة: 222.


(�) 	 مريم :13


(�) 	 انظر : المفردات : 133 ، وروح المعاني 8/392 ، والتحرير 16/76 . 


(�) 	النور: 2.  


(�) 	  انظر: مفاتيح الغيب للرازي: 21/164.


(�) 	  التحرير والتنوير : 16/76 .


(�)  يوسف :30 .	  


(�) 	انظر: تفسير أبي السعود 4/270، والتحرير والتنوير 12/260.   


(�) 	 انظر: البحر المحيط 5/301، وروح المعاني 12/416.


(�) 	  انظر: تفسير أبي السعود 4/270.


(�) 	  انظر: تفسير أبي السعود 4/270، والتحرير والتنوير 12/261.


(�) 	  انظر: تفسير الطبري 7/199، وروح المعاني 12/417 ، والتحرير والتنوير 12/261 وبصائر ذوي التمييز.


(�) 	  انظر:تفسير أبي السعود4/271،وروح المعاني12/417 ، والتحرير والتنوير 12/261.
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