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افتتاحـيـة

�ام على س�يدنا محم�د وعلى آله  �اة والسَّ الحم�د لله رب العالم�ن، والصَّ

وصحبه ومَنْ تبعهم بإحسان إلى يوم الدين.

وبعـــد:

فيسر » دائرة الشؤون الإسلامية والعمل الخيري بدبي - إدارة البحوث« 

م إصدارَه�ا الجدي�د » حـوار القرآن مـع المخالفين، أصوله وأسـاليبه «  أن تق�دِّ

لجمهور القراء من السادة الباحثن والمثقفن والمتطلعن إلى المعرف�ة. 

وهو كتاب يعرض أصول الحوار القرآني مع المخالفين، وأسـاليب هذا 

الحـوار يعرضها نظريـاً أولاً وعملياً ثانياً، يعرضها نظرياً بذكر بعض الأصول 

كقواعـد يتكئ عليهـا الحوار، وبذكر بعض الأسـاليب كقواعـد يتكئ عليها 

الحـوار أيضاً، ثم يعرض نماذج من الحوار القرآني مع المخالفين فيشـرحها 

جزءاً جزءاً ليكشـف تأثير هذه الأصول والأسـاليب في قوة الحوار وبراهينه، 

وفي قوة تأثيره على نفوس المخاطبين.

وبهـذا تكون دراسـة الحوار وسـيلة يتعلم منهـا الدعاة والمربـون كيفية 

الإقناع وكيفية التأثير على النفوس والقلوب وتنفتح بالدراسة أبواب الاستفادة 

من المنهج القرآني في محاورة المخالفين.

وهذا الإنجاز العلمي يجعلنا نق�دم عظيم الشكر والدعاء لأسرة آل مكتوم 
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حفظها الله تعالى التي تحب العلم وأهله، وتؤازر قضايا الإسام والعروبة بكل 

س�خاء، وفي مقدمتها صاحب السـمو الشـيخ محمد بن راشـد بن سعيد آل 

مكتـوم، نائ�ب رئيس الدول�ة، رئيس مجلس ال�وزراء، حاكم دبي الذي يش�يد 
مجتمع المعرفة، ويرعى البحث العلمي ويشجع أصحابه وينهض بطُابه.

راج�ن من العلي القدي�ر أن ينفع الأمة به�ذا العم�ل، وأن يرزقنا التوفيق 

والسداد، وأن يوفق إلى مزيد من العط�اء من أجل خدمة الإسام وأهله .

 وآخر دعوانا أن الحمد لله رب العالمن، وصَلىَّ الله على النَّبيِّ الأميِّ الخاتم 

��د وعلى آله وصحبه أجمعن. سيدنا محمَّ

الدكتور سيف بن راشد الجابري

مدير إدارة البحوث 
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الحمد لله رب العالمن، والصاة والسام على سيد الأنبياء والمرسلن وآله 

وصحبه وورثته أجمعن . 

وبعـــد:

ف�إنّ الحوار س�بيل لنشر المبادئ والأف�كار ، وتبادل الثقاف�ات، ولكنه إذا 

خرج عن القوانن الس�ليمة انتشر به فس�اد في الأفكار والمب�ادئ والقيم، ونتج 

عنه�ا أضرار كثيرة . فس�امة قوانن الح�وار ضرورة إنس�انية، وضرورة دينية 

وضرورة ثقافية عالمية؛ والبحث عن مناهج الحوار السليم خدمة إنسانية كبرى 

وفضيلة دينية فُضلى؛ ودراس�تها في نماذجها الراقية تقدم للإنس�انية فوائد كثيرة 

تنير سبل الخير، وتفتح أبواب الحق والهدى، ولاسيما ما جاء في القرآن الكريم: 

الكتاب الإنساني الأمثل . 

وما نعانيه اليوم من فشو الفساد: كثير منه، بل أكثره يرجع إلى فساد أسس 

التفك�ير والحوار، وقد اختلطت على الناس بس�ببه جملة غير قليلة من الأحكام 

والأخ�اق والعقائد والمب�ادئ، اختلطت بكثير من الأباطيل التي اندس�ت في 

فكر أمتنا عبر الحوار مع الآخرين في شتى المجالات.

ومن أسوأ ما انتشر من أسس الحوار الباطلة ما يتردد على الألسنة من قول 
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بعضه�م : لي�س في العالم حقيقة ثابتة غير قابلة لإع�ادة النظر بغية الوصول إلى 

نتائج جديدة قد تقلب ما مضى رأساً على عقب . فأصبح بعض المسلمن يجادل 

في قضاي�ا م�ن الدي�ن هي من أرس�خ ما فيه وأثبت�ه برهاناً ، وم�ا كان كذلك لا 

يحتم�ل إعادة النظر أص�اً إلا إذا أمكن أن يعيد المرء نظره في أن الواحد نصف 

الاثن�ن وأن جمع الواحد مع الواحد يس�اوي اثنن ، وكث�يراً ما نرى هذا الذي 

يزعم إعادة النظر في هذه الأمور ليس أهاً لأي نظر . 

فنحن إذن بحاجة ماس�ة لتصحيح مفاهيم الحوار وأساس�اته ومؤهاته ، 

وفي ثقافتن�ا العربي�ة الإس�امية كتب متخصصة في ذلك تدعون�ا إلى التزود بها 

لتصحي�ح واقعنا الح�واري والثقافي والدين�ي ، وهناك أيضاً ن�ماذج من الحوار 

جدي�رة أن نقتدي بها ونس�تفيد منها ولاس�يما القرآن الكري�م، فهو أرقى منهج 

في الحوار، وهو أيضاً يدعونا إلى أن ننظر في نماذجه وندرس�ها ونستخلص منها 

أص�ول الحوار وأس�اليبه . ومن أهم م�ا نهتم به نماذج الحوار م�ع المخالفن أي 

الذي�ن لا يؤمنون بالقرآن ، أو يؤمن�ون به ولكنهم مقصرون في حقه، مسرفون 

على أنفس�هم ب�ترك طاعته، فننظر كيف حاورهم الق�رآن ، وما هي أصول هذا 

الحوار ، وأي الأساليب اعتمد في إقناعهم والتأثير عليهم . 

وح�ق ه�ذا البحث في الأص�ل أن يكون اس�تقصائياً يتن�اول كل نماذج 

الح�وار م�ع الآخري�ن، ويس�تخلص الأصول م�ن كل موض�ع، ويقدمها في 

باقات متش�ابهات، ويس�تعرض الأس�اليب باس�تقصاء وبيان يكشف كيف 
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يدخ�ل القرآن بحواره هذا مع المخالف�ن في العقول والقلوب، فيوجهها إلى 

الحق فتعتنقه ، ولكن هذه الدراسة بهذا المنهج شيء يتطلب بحثاً طوياً وزمناً 

ممت�داً وصبراً ودأب�اً ، ويحول ذلك دون إنجازه ، ولكن هذا لا يدعو إلى تركه 

بل يدعو إلى الس�ير فيه على مراحل تب�دأ ببحث مختصر يوضح فكرة البحث 

ويقدم لها نماذج ويقرّبها؛ فيكون مقدمة لبحث يستوفي القضية بشمول وعمق 

ونتائج أفضل ، وهذا ما دعاني إلى الاقتصار على الاختصار، وهو ما نصح به 

مدير إدارة البحوث في الشؤون الإسامية جزاه الله خيراً ، وأضاف إلى ذلك 

أن المختصر أرغب للقارئ وأسرع فائدة . 

وقد عرضت موضوعات هذا البحث عرضاً أقرب إلى طبيعة المقالات فلم 

ألجأ إلى نقل النصوص عن العلماء، والاستنتاج منها وشرحها ومناقشتها، فهذا 

لي�س من غرض هذا البحث وهو غ�رض تثقيفي توجيهي ، ولهذا أيضاً لم ألجأ 

إلى طريق�ة النقل عن العلماء عند شرح مواضع الأصول الحوارية والأس�اليب 

الت�ي اعتمد عليها الح�وار في الآيات القرآنية، إنما ذك�رت في آخر كل نص من 

الب�اب الثاني ما اعتمدت عليه إجمالاً من كتب التفس�ير، وعملت مثل ذلك في 

مواضع أخرى يس�يرة من الباب الأول، وذلك لأني ليس من غرضي التفس�ير 

ومقارنة الأقوال لترجيح شيء على شيء، بل قصدي ألا أخرج في دراسة الحوار 

عما فسرت به الآيات ولكي تكون دراسة الآيات في هذا النطاق، وذلك أقرب 

إلى طريقة المقالات التي سلكتها . 
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وقد رتبت هذا البحث على الوجه التالي : 

أولاً- المقدمــة. 

ثانياً- الباب الأول: وفيه فصان ) للدراسة النظرية (: 

الفصل الأول: أصول الحوار مع المخالفن في القرآن .

الفصل الثاني: أساليب الحوار مع المخالفن في القرآن .

ثالثـاً- البـاب الثـاني: صور من ح�وار القرآن م�ع المخالف�ن، وهو ثاثة 

فصول: 

الفصل الأول: حوارات في قضية التوحيد.

الفصل الثاني: حوارات في قضية البعث يوم القيامة.

الفصل الثالث: حوارات منوعة.

رابعـاً- الخاتمــة . 

والله س�بحانه هو المسؤول أن يعن على إتمام هذا البحث على وجه سليم، 

وأن ينفع كاتبه وقارئه، وله الحمد أولاً وآخراً، وصَلّى الله على سيدنا محمد وآله 

وصحبه أجمعن .

* * *
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الباب الأول

الأصول والأساليب

في حوار القرآن مع المخالفين
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الباب الأول

الأصول والأساليب 

في حوار القرآن مع المخالفين 

يس�تعرض هذا الباب جوانب من أص�ول الحوار القرآني مع المخالفن، 

وجوانب من أساليبه، وذلك في فصلن:

- فص�ل للأص�ول الت�ي اعتمده�ا الق�رآن في ح�واره معه�م م�ن ذكر 

مقدمات بيّنة تلجئ إلى الإقرار بالحق ، أو مُسلَّمات لديهم يقرّون بها ولا فرق 

بينه�ا وبن ما هم منكرون له، وغير ذلك من الأصول التي تس�وق المنصف 

إلى الإيمان بالحق ، وتفحم المعاند حتى ينكش�ف عناده ويبهت أمام البراهن 

الساطعة . 

- والفص�ل الث�اني للأس�اليب الت�ي اعتمده�ا الق�رآن في ح�واره م�ع 

المخالفن، الأس�اليب التي كانت وس�يلة في اس�تنتاج ثمرات تلك الأصول 

وتثميره�ا للوص�ول بالمخاطب إلى الحق من ترفق وترحم يزيح عنه غش�اوة 

العن�اد ، أو ش�دة وعي�د وتوبي�خ على ذل�ك العناد بعد كش�فه ل�كل حاضر 

وسامع، وغير ذلك من أساليب التأثير على نفوس الذين يحاورهم ترغيباً في 

الحق وترهيباً من الباطل . 
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وفي كا الفصل�ن كان�ت الاستش�هادات بالن�ماذج من آي�ات القرآن هي 

أس�اس البيان وأس�اس إثب�ات الأصول والأس�اليب، دون النق�ل عن الكتب 

والتفاس�ير لتك�ون عاقة القارئ بهذه الأمور عن طري�ق القرآن مباشرة، ومن 

أراد غ�ير ذلك النهج يمكنه أن يرجع إلى الكتب التي تركز على مقصوده، والله 

يجعل في ذلك خيراً بمنه وكرمه . 
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الفصل الأول

أصول الحوار القرآني

مع المخالفين
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الفصل الأول

أصول الحوار القرآني مع المخالفين 

يظهر لكل إنسان منصف قوة الحوار القرآني مع المخالفن بحيث لا يمكن 

للمخالفن أن يتنصلوا من النتيجة التي يس�وق إليها هذا الحوار ، وسبب ذلك 

هو أن هذا الحوار لا يس�ير إلا في طريق الحق بواس�طة البراه�ن البينة الواقعية 

التي يضطر الخصم إلى التسليم بها أو الاستسام . 

هذا النهج في الحوار له أصول يتكئ عليها، وهي توجب التسليم للنتائج 

التي يريدها الله تعالى من هذا الحوار ، والدراس�ة الاس�تقصائية توجب على 

صاحبه�ا أن يحصي ه�ذه الأصول ويعدها واحداً واحداً ، أما الدراس�ة التي 

تقتصر على نماذج دون اس�تقصاء فيكفي فيها ذكر ما يظهر من نماذجها كهذه 

الدراس�ة ، وق�د ظه�ر لي من الأص�ول في الدراس�ة الجزئية مجموع�ة أصولٍ 

رأي�ت أنها هي التي تأخذ بيد الق�ارئ إلى الاقتناع بالحجة والاهتداء بها عند 

المنصفن ، وهي التي تبهت المعاندين وتفحمهم فيقفون عاجزين أمامها هم 

ومَ�ن معهم ومَن وافقهم عليها أو أيّدهم ، وليس ما أذكره في هذا الباب هو 

كل أص�ول الحوار القرآني مع المخالفن - كما س�بق بيان�ه - ولكنها من أهم 

تلك الأصول لما يبدو من نتائجها التي يس�تعرضها البحث إن ش�اء الله تعالى 

من خال السياق القرآني . 
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* فمن أول تلك الأصول أن القرآن لكونه حقاً كله يسوق أدلة كلها حق 
حتى في نظر الخصم المحاور، أي هي مما يُسـلّم به الخصم ولا يستطيع أن ينكره 

وإن راوغ في قبوله، وذلك كقوله تعالى في الأمر بتوحيده : 

ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ    ﴿
ہ  ہ  ہ  ھ    ھ  ھ  ھ  ے   ے  ۓ ۓ  ڭ  ڭ     ڭ  

ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅ   ﴾ )�(.

والس�ياق هنا ليس س�ياقَ حوار ظاهر، ولكن القرآن ن�زل في أمة مشركة 
كان�ت ترف�ض التوحي�د وتجادل في�ه ، وهذا دعوة له�م إلى التوحيد فهو يش�به 
الح�وار ، ثم ما جاء بعده من الكام عن نبوة س�يدنا محمد � أقرب إلى طبيعة 
ه بالنبوة وكتابها المعجز فيرد عليه ،  الحوار لأنه يس�وق ذكرَ حالِ الخصم في شَكِّ
ث�م يذكر عجزَ الخصم وما يلزمه أن يعمل عند العجز عن الدليل المطلوب منه 

وهو الإيمان توقّياً من عاقبة الكفر بعد قيام الحجة . 

والق�رآن هنا حن دعاهم إلى التوحي�د لم يبدأ بالحديث عن شركهم، وإنما 
ب�دأ كام�ه أمراً بالعبادة لله مقروناً أمره بما يوج�ب عبادته من صفاته وهو: أنه 
خلقه�م وخلق الذين مِ�ن قبلهم  - وهم يُقرّون بأن�ه خالقهم لكنهم يشركون 
به- والعبادة إنما يس�تحقها من الإنس�ان خالقه دون سواه، ثم ذكر موجباً آخر 

لعبادته وهو خلقه ما تقوم به حياتهم: ﴿ ہ  ہ  ھ    ھ  ھ  ھ  
مم�ا  كل�ه  وه�ذا   ،﴾  ے   ے  ۓ ۓ  ڭ  ڭ     ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆ   

ون ب�ه .  يُقِرُّ

)�( سورة البقرة: الآيتان �2، 22 .
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ث�م ذكر س�بحانه بعد هذه الحجة ما يقتضي الخط�أ في الشرك، ونهاهم عنه 
بع�د ذك�ر حجت�ه في بط�ان عقي�دة ال�شرك : ﴿ ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   
ۅ﴾ أي وأنت�م تعلم�ون أن�ه لا أن�داد ل�ه أي لا أمثال له فيما س�بق من 

موجبات عبادته وحده لا شريك له . 

فانتق�ل بهم مما يس�لمون به وهو أنه خالقهم المنع�م عليهم، إلى ما يلزمهم 
من علمهم وتسليمهم بذلك وهو توحيده سبحانه ونبذ الشرك به . 

وش�بيه بهذا قوله تعالى في حوار الذين استنكروا إعادة الخلق يوم القيامة: 
گ  گ   ڳ  ڳ   ڳڳ  ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ   ڻ  ڻ    ﴿
ڻ  ۀ  ۀ  ہہ  ہ  ہ      ھ  ھ    ﴾)�(، فه�ذا المح�اور يق�ر بأن الله 
هو الذي خلق الإنس�ان وعظامه أول مرة فينبغي ألا يس�تبعد إعادة الخلق لأن 
الإع�ادة كالإنش�اء، بل في الموازي�ن البشرية أيسر، فينبغي أن يس�لم بها ويؤمن 
به�ا، ولذل�ك نبهه الله تع�الى إلى أنه حن تعج�ب وقال من يحي�ي العظام وهي 
رمي�م، كان غاف�اً ع�ن أن الله هو الذي أنش�أه ، ولذلك ذكّره س�بحانه بالخلق 
 الأول: ﴿ ڻ  ڻ  ۀ ﴾ وأتبع ذلك بذكر مظهر آخر من مظاهر قدرته: 
﴿ ھ  ے  ے  ۓ    ۓ      ڭ         ڭ  ﴾)2(، ثم ذكرهم بدليل آخر يُقرّون 
 ب�ه وهو خلق الس�موات والأرض، ذكرهم به على س�بيل المقايس�ة الأولوية : 
ث�م   ،)�(﴾ ۉې  ۉ   ۅ   ۅ   ۋ    ۋ     ۇٴ    ۈ   ۈ    ۆ    ﴿

)�( سورة يس: الآيتان 78، 79 .
)2( سورة يس: الآية 80 .
)�( سورة يس: الآية �8 .
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ذك�ر بعد البراه�ن النتيجة التي تلزمهم : ﴿  ې  ې  ې     ى﴾ أي يخلق 

الإنسان مرة ثانية، وما يشاء متى شاء . 

* ومن أصول الحوار القرآني الاعتماد على دليل لا يمكن للخصم إنكاره، 

ويلزمه التسـليم به دون تردد حتى لا يسـتطيع جواباً، وإن كان في الأصل ينكر 

ما يلزمه بهذا الدليل، كقوله تعالى في حوار إبراهيم عليه الس�ام مع من يدعي 

الربوبية أو الاشتراك فيها بسبب ما آتاه الله من الملك: ﴿ چ  چ  چ  چ  

ڇ   ڇ ﴾)�( وهو أمر لا يس�تطيع أحد غير الله أن يدعيه لنفس�ه ، فغالط 
هذا الجبار الحاضرين وكابر وادعاه لنفس�ه: ﴿ ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ ﴾ أي يعفو 

عم�ن حك�م عليه بالموت ويقت�ل آخر ، وهذا لي�س إحي�اءً، وردّه يفتح حواراً 

 عقي�مًا، فترك�ه إبراهيم عليه الس�ام وألجأه إلى الإق�رار إلجاءً يبهت�ه وإن كابر : 
﴿ ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک ﴾ فكانت 

النتيجة أنه ﴿ ک  گ   گگ ﴾ لأن الحجة ظاهرة لا مجال لأحد أن يكابر فيها 

مهما طغى وتجبر ، ولكن هذا يظهر الحق لمن حوله فا يغْتّرون بل يعرفون الحق 

وإن عجزوا عن أن يظهروا ما في نفوسهم على ألسنتهم . 

* ومن أصول الحوار القرآني أنه يظهر للمخالف ما في موقفه من التناقض 

إظهـاراً لا يمكنه أن يتهرب منه، وإظهار التناقض يلزمه أن يتراجع ويصير إلى 

الموقف الحق كما في حوار إبراهيم عليه السام مع قومه حول قضية التوحيد وما 

يقابلها من عبادة الأصنام مع الله تعالى حيث قال لهم : ﴿ ۓ  ۓ  ڭ    ڭ  

)�( سورة البقرة: الآية 258 .
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ڭ  ڭ  ۇ  ۇ ﴾)�(، وهذا يعني أن من حق الصانع على من يصنعه أن 

يعب�ده، وهؤلاء يفعلون عكس ذلك: يعب�دون ما يصنعون بأيديهم ، ويتركون 

عبادة من خلقهم وخلق أصنامهم التي يعبدونها . وقد عطف سبحانه الأصنام 

ع�لى القوم في قول�ه : ﴿ ڭ  ڭ  ۇ  ۇ ﴾ لكي لا يتوهم أحد أن صنع 

الق�وم للأصنام لا يعني أنهم يس�تحقون من الأصن�ام أن تعبدهم - لو أمكنها 

ذل�ك - لأنه�ا وإن كان�ت عمل أيديهم فه�ي خلق الله لا خل�ق أيديهم فالخالق 

سبحانه واحد هو الله تعالى . 

وق�د يكون التناق�ض الذي يراد إظه�اره بن موقف الخص�م وما يناقضه 

لي�س مب�اشراً ؛ وإنما التناقض مع الأس�اس الذي بني عليه ه�ذا الموقف كما في 

قول�ه تعالى رداً على من يدعي لس�يدنا عيس�ى وأم�ه الألوهية : ﴿  ۓ  ڭ  

ۅ   ۋۋ   ۇٴ   ۈ   ۈ    ۆ   ۆ   ۇ   ۇ   ڭ     ڭ   ڭ  
ئا    ئا   ى   ى   ې   ې   ې   ې    ۉۉ    ۅ  

ئە ﴾)2( . 

فالتناق�ض هنا - بن عب�ادة الناس لهما وكونهما ي�أكان الطعام - غيُر بنّ 

جلّي، ولكن التناقض البنّ الجلي واقع بن الأساس الذي بنوا عليه هذه العبادة 

وه�و دعواه�م أنه�ما   إلاه�ان ، لأن ش�أن الإله ألا يحت�اج إلى شيء مم�ا يخلقه ، 

والحاج�ة إلى الطع�ام تناقض صفة الألوهية، فإذا كانا ي�أكان الطعام كما رآهما 

)�( سورة الصافات: الآيتان 95، 96 .
)2( سورة المائدة: الآية 75 .



22

الن�اس، كانا عن صفة الإلهية بمعزل بعيد، وكان�ت عبادتُهما المترتبة على ثبوت 

الإلهية لهما عن الحق بمعزل بعيد أيضاً ، ووراء هذا المعنى وهو أنهما كانا يأكان 

الطع�ام معنى آخر يش�ير إلي�ه أكل الطعام هو أش�دُّ مناقَضةً م�ع دعوى الإلهية 

ولم يذك�ره الق�رآن تنزهاً وذلك أنّ مَ�نْ كان يأكل فهو يحت�اج إلى قضاء الحاجة 

من بول وغائط ، فمن وعى ذلك وعرفه اس�تبعد دعوى الإلهية لهما، واس�تبعد 

عبادتهما كل الاستبعاد . 

* ومـن أصول الحـوار القرآني مـع المخالفين أن يكشـف الشـبهات التي 

أوقعتهـم في الضلال كشـفاً لا يدع لهم عـذراً في ركوب طريـق الضلال كما في 

ٹٹ   ٹ  ٹ  ڤ   ﴿ٺ  ٿ  ٿ  ٿٿ    : الآتي�ة  الآي�ات 

ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  

ڃ   ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ   ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  

ڎ  ڎ  ڈ    ڈ  ژ  ژ  ڑ   ڑک  ک ک  ک﴾)�(.

فهذه الآيات تنقض شبهاتٍ اعتمد عليها من اتخذ الأنبياء والصالحن آلهةً 

من دون الله ، زعموهم أبناءَ الله تعالى . 

والشبهة في زعمهم أنهم أبناء الله كرامتهم على الله تعالى، فبنّ الله تعالى أن 

كرامتهم عليه لا تخرجهم من صفة العبد : ﴿ ٹٹ   ٹ  ٹ  ڤ﴾ 

فهم رغم سمو المكانة عند الله تعالى ﴿ ڤ  ڤ  ڦ ﴾ أي لا يتكلمون 

)�( سورة الأنبياء: 29-26 .
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في أي ش�أن دون أن يعلم�وا رض�اه ب�ه ، وهم رغم س�مو المكان�ة عنده ﴿ ڦ   
ڦ  ڦ ﴾ وكل ذلك يعني أنهم في نطاق العبدية لا يخرجون   عنها، 
بل لو أن أحدهم قال إنه إله - كما يزعم المشركون - فهو معرض بذلك نفس�ه 
لع�ذاب جهنم، فهم خاضعون لله يفعل بهم ما يش�اء، ويحاس�بهم كما يحاس�ب 

سائر العباد . 

* ومـن أصـول الحـوار القرآني مـع المخالفين أنـه يبين مـا في كلامهم من 
الصـواب فيقـره، ثـم يبين مـا في كلامهم من الباطـل فيرده ، كما س�بق في الآية 
السابقة حيث كانت الش�بهة لديهم هي عظم مكانة أولئك الأنبياء والصالحن 
عن�د الله ، فبنّ س�بحانه أن كرامتهم علي�ه شيء واقع وهو حق، ولكنه لا يعني 

أنهم أبناؤه فهذا باطل.

وهذا الأصل القرآني له فائدتان: إحداهما: إقرار الحق في مكانه ، والثانية: 
دف�ع التوه�م عن المخاطب حتى لا يظ�ن أن الله تعالى قد ردّ هذا الحق مع ذلك 

الباطل، وهذا شبيه بقوله تعالى : ﴿ ک   ک  گ  گ  گ  گ   ڳ  ڳڳ  
ڳ  ڱ       ڱ     ڱ  ڱ  ں  ں     ڻ  ڻ﴾)�(، فب�ن س�بحانه 
أن ما قالوه هو في نفسه حق ، ولكنهم لم يقولوه وهم يؤمنون به وإنما قالوه على 
س�بيل النفاق، فه�م كاذبون فيما قص�دوه من هذا القول وهو ادع�اء الإيمان به 

ليصدقهم النبي � وصحبه، فيعاملوهم معاملة أهل الإيمان . 

* ومـن أصول الحـوار القرآني مـع المخالفين أن يجادلهم محتجـاً عليهم بما 
يقرونه وإن كان باطلًا في نفسـه ، كما في قوله تعالى رداً على من زعم أن المائكة 

)�( سورة المنافقون: الآية � .
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ڳ        ڳ   ڳ   ڳ   گ    گ   گ   گ   ک   ک    ﴿ الله:  بن�ات 
ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں   ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ ﴾)�(، أي أنت�م 
تزعم�ون أن المائكة بنات ، مع أنكم تفضلون أن يكون أبناؤكم ذكوراً وليس 
ذل�ك بأيديكم، أيعقل لو كان قولكم حقاً أن يجعل لكم البنن ولنفس�ه البنات 

فيخت�ار لك�م خير الأولاد دون نفس�ه: ﴿ ک  ک  گ  گ  گ  گ   
ڳ ﴾ ثم بن س�وء قولهم واعتقادهم فقال س�بحانه وتعالى: ﴿ ڳ  ڳ       
ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں   ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ﴾ أي رضوا أن 
يجعلوا لله أس�وأ الاختيارين وهم يس�تاؤون مما اختاروا لله غاية الاس�تياء حتى 
إن أحدهم ليس�وَدُّ وجهه لو بُشر ب�ه ويش�تد غيظه فيحرق جوف�ه، فكأنه يقول 
لهم: كيف تزعمون لله ما تأبونه أنتم لأنفس�كم غاية الإباء؟ أفأنتم أحق من الله 
تعالى بما هو خير وأحس�ن ؟! وهذا مع ما فيه من الإفحام بالحجة فيه زجر عن 
هذا الفس�اد بتحريك الش�عور الرادع عن ارتكاب الفساد وتحريك الإحساس 

بالخزي في ارتكابه . 

 * ومـن أصـول الحوار القرآني مـع المخالفين أن يقررهـم بالحق على وجه 
لا يستطيعون مخالفته ، أو يقررهم بأمر يستلزم الإقرار بالحق ، كما جاء في سورة 
الواقع�ة : ﴿ ڦ  ڦ  ڦ    ڄ ﴾)2( أي فها تصدقون ، وهم حس�ب 
أقوالهم مصدقون ، ولكن إنكارهم للبعث بعد الموت يجعلهم كالمكذبن للخلق 
الأول كما في تفس�ير أبي الس�عود ) 8/ �96 ( إذ لا ريب أن مَنْ قدر على الخلق 
الأول قدر على الإعادة با ريب - بل الإعادة في عادة الناس أهون - وقد تقدم 

)�( سورة الزخرف: �7-�6 .
)2( سورة الواقعة: الآية 57 .
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قبل آيات قليلة قولهم : ﴿ ئې  ئى  ئى  ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  

 ئح ﴾)�(، ث�م ج�اء بعد ذل�ك بتقريره�م بتفصيل خلقهم بع�ض الشيء : 

﴿ ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃ  ڃ  چ  چ   چ ﴾)2(، ث�م أتبع�ه بتقريرهم 

عن أس�باب حياته�م ، فقال س�بحانه : ﴿ ڳ  ڳ  ڳ   ڱ  ڱ  ڱ  

ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ   ۆ   ڱ  ں  ں ﴾)�( ؟ ﴿ 
ې  ې     ې    ې  ى  ى  ئا  ئا  ئە      ئە   ۆ  ۈ ﴾)�( ؟ ﴿ 
ئو﴾)5( ؟ وكل هذه الأس�ئلة لا بد لهم من الإقرار بأن ما ذكر فيه كله 
صن�ع الله لا يمكنه�م أن يدع�وه لأنفس�هم ولا لأحد غير الله س�بحانه ، وكل 

مخلوق منها ش�اهد أنّ مَن قدر على خلقه ق�ادر على إعادة الخلق كلهم فهو على 

كل شيء قدير . وفي أسلوب السؤال ما يحث على الإقرار بأن الله قادر على بعث 

الخلق يوم القيامة إقراراً عملياً ينش�أ عنه الإيمان برس�ول الله � وبكتابه وبكل 

ما جاءهم به . 

* ومـن أصول الحـوار القرآني مع المخالفين أن يلجئهـم إلى الإقرار بأحد 

أمرين كل منهما يدينهم ويثبت عليهم ارتكاب الباطل عمداً كما جاء في س�ورة 

البق�رة : ﴿ ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ     ڎ  ڎڈ  ڈ   ژ  ژ  ڑ  

)�( سورة الواقعة: الآيتان �7، �8.

)2( سورة الواقعة: الآيتان 58، 59.

)�( سورة الواقعة: الآيتان �6، �6.

)�( سورة الواقعة: الآيتان 68، 69.

)5( سورة الواقعة: الآيتان �7، 72.
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ڑ  ک  ک  ک  کگ  گ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ ﴾)�( ؟ واتخ�اذ 
العهد عند الله لابد له من إثبات وهو ليس عندهم وهذا دليل كذبهم على الله ، 

﴿ گ  گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ ﴾ وهذا لابد من الإقرار به أو السكوت 

أمامه لأن العجز عن إثبات العهد يثبت الكذب منهم على الله تعالى، وذلك في 

النتيجة سَوْقٌ إلى الإقرار به، واستيجابهم عقوبته في حصيلة الأمر . 

�بْر والتَّقسيم، ويسميه علماء الباغة  وهذا يس�مى عند علماء الأصول السَّ

التَّقس�يم، وق�د كان علماء المنطق يس�وقونه بطريقتهم على الوج�ه التالي : » هذا 

الأم�ر إم�ا أن يك�ون لديكم ب�ه عهد أولا يكون، ف�إن كان لكم فل�ن يخلفه الله 

ولك�ن عليك�م أن تثبتوه، وإلا فأنتم كاذبون تس�تحقون عقوبة من يكذب على 

الله «. ولكن القرآن جاء به في أس�لوب أوضح وأبعد عن تش�ويش التقسيمات 

في المقدم�ات والنتائ�ج ، وجاء ب�ه القرآن على الطريقة الفطرية المبس�طة، وترك 

للعق�ول الفطرية أن تس�تخرج النتائج الواضح�ة دون أن يطيل بذكرها، فكان 

ةً، وأظهرَ معنى، وأوجزَ أسلوباً .  الكام أظهرَ حُجَّ

وم�ن أعظم الأمثلة قوة ووضوحاً وإيج�ازاً في مثل ما تقدم قول الله تبارك 

وتع�الى في س�ورة الط�ور : ﴿ ڤ  ڤ  ڤ    ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ ﴾)2(، وفي 

تفس�ير أبي الس�عود �5�/8: والقس�مة ههنا في اللفظ ثنائية، وهي في الحقيقة 

ثاثي�ة ذك�ر منها الاحت�مالان الباط�ان ليناس�ب أن يكون الس�ؤال على جهة 

)�( سورة البقرة: الآية 80 .
)2( سورة الطور: الآية �5 .
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الإن�كار والتوبيخ ؛ لأن الق�ول بأحد الوجهن المذكورين ه�و كقول من ينكر 
أن الواح�د نصف الاثنن أو ينكر أن الإناء الكبير لا يدخل في الصغير ، وترك 
 الاحت�مال الثالث ال�ذي يوجبه العقل الفط�ري والعقل العلم�ي المتعمق وهو 
أن الله الأزلي ه�و الذي خلقهم فينبغي أن يوحدوه ويش�كروه ويخش�وا عقابه. 
ولو سيق الكام بدون الإنكار والتوبيخ لكان على هذا الوجه : هل خلقوا من 

غير خالق ؟ أم خلقوا أنفسهم ؟ أم خلقهم الله الخالق الأزلي ؟ 

فالإنس�ان يحس بأنه مصن�وع، صنعه غيره، ولا يمك�ن لعاقل أن يزعم 
أنه صنع نفس�ه لأنه كان قبل أن يُصْنعَ عدماً ، والعدم لا يمكن في العقل أن 
يَصنع ش�يئاً ، ولما كان العدم لا يمكن أن يصنع ش�يئاً كما تقول بداهة العقول 
ف�ا يمك�ن أن يكون�وا ق�د ﴿ ڤ  ڤ    ڤ  ڦ﴾ وإذن فلم يب�ق إلا الجواب 
الثال�ث الح�ق وهو أن يك�ون ال�ذي صنعهم ه�و الله الأزلي ال�ذي لا ابتداء 
لوج�وده، وإذا لم يك�ن لوجوده ابتداء فالس�ؤال عن بدايت�ه وعن صانع هذه 

البداية مناقض لكونه أزلياً با ابتداء . 

وه�ذا ال�كام الذي شرحت به الآي�ة لو قارن القارئ المتدب�ر المتفكر بينه 
وب�ن الآي�ة أو بينه�ا وبن كل شرح - حس�ب م�ا اطلعت عليه - ل�رأى جميع 
ال�شروح من ب�اب شرح الشيء بما هو أغمض منه ؛ فالآي�ة وحدها ناطقة بهذه 
ال�شروح وأكث�ر ، وهي الأوضح وه�ي الأوجز وهي الأق�وى في إقناع طالب 
الحق وفي إفحام المعاند ، وإنما تساق الشروح للتذكير بما في الآية من المعاني التي 

لم تذكر بألفاظها وخبأها الإيجاز القرآني . 
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* ومن أصول الحوار القرآني مع المخالفين ما يسمى الإنصاف أو الأسلوب 

المنصـف - كما في اصطلاح علماء البلاغة - وهو أن يضع المجادِلُ المحِقُّ نفسَـه 

مع مُخالفِِهِ المُبْطلِِ في مقام واحد من إمكان الخطأ والصواب مع ثقته بأنه المحق، 

وذلك لكي يبعد عن نفسـه صورةَ العناد ويصوّرَ لخصمه أنه يمكن أن يتراجع 

عـن موقفه لو وجد أن الحق مع خصمه، وإن كان موقناً كلَّ اليقين بالحق الذي 

هـو لديه ، ويمثلون له بقوله تعالى: ﴿ ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦ  ڦڄ  

ڄ   ڄڄ   ڃ     ڃ  ڃ   ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ ﴾)�(، وما قاله العلماء في 
ه�ذا حق، ولكن ينبغي أن ياحظ أن اس�تعمال الق�رآن لهذا الأصل من أصول 

الح�وار في�ه تميُّزٌ كبيٌر يجعل الفرق بينه وبن اس�تعمال الناس له في محاوراتهم كما 

ب�ن الح�ق في مطاوي القل�وب والمقاصد؛ وبن الح�ق المعلن في رابع�ة النهار ، 

وذل�ك أن�ك تنظر في ه�ذه الآي�ة : ﴿  ڃ     ڃ  ڃ   ڃ  چ  چ  چ  چ  

ڇ ﴾ فتج�د أن�ه قد تقدمها ما ي�دل على أن الحق في جان�ب النبي � حن 
قاله�ا، وتبعها من بعدها مثل ذلك من دلائل الحق مما يوجب على الخصم - إذا 

أنص�ف - أن يق�ر بأنه في ض�ال مبن، وأن الحق في جان�ب النبي �، فيكون 

الإيمان به واتباعه مما يوجبه العقل والإنصاف : 

فقد جاء قبلها ما يبن أنه لا صنع لأحد في الكون إلا الله، لا في الخلق، ولا 

في التدب�ير، ولا في الإنعام، ولا في شيء، وج�اءت قصصٌ قبل ذلك تؤكد هذا 

المعنى إلى أن قال سبحانه قبلها مباشرة : 

)�( سورة سبأ: الآية �2 .
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ئى   ئى   ئى   ئې   ئې   ئۈئې   ئۈ    ئۆ   ئۆ   ئۇ   ئۇ   ئو    ﴿

ٱ   بي    بى    بم   بخ   بح   بج   ئي   ئى   ئم   ئح   ئج   ی   ی    ی   ی  

ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  ڀ  ڀ  ڀ  ڀ   ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿٿ  

ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ﴾)�(، وقول�ه س�بحانه في أول هذا الكام : ﴿ ئو  

ئۇ  ئۇ  ئۆ ... ﴾ ه�و م�ن قبيل البرهان لأن معن�اه لو كان لهم شرك - 

كما تزعمون - لأجابوكم ، وإلا فليس لهم شيء في الأرض ولا في الس�ماء . ثم 

بع�د تقديم هذا البرهان المتعدد الجوانب جاء ﴿ ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦ  

ڦڄ  ڄ   ڄڄ   ڃ     ڃ  ڃ   ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ ﴾ . 

 ث�م ج�اء - بع�د هذه الآي�ة والآي�ات بعدها الت�ي تقاربه�ا في القصد - 

﴿ ڳ  ڳ  ڳ  ڳڱ  ڱڱ  ڱں  ں    ڻ  ڻ   ڻ  ڻ ﴾)2(، 

وقوله س�بحانه هن�ا : ﴿ ڳ  ڳ  ڳڱ  ڱڱ ﴾ هو كذلك من 

عاة إذا رؤي�ت تبن من رؤيتها  قَبي�ل البره�ان ؛ لأن معناه أن هذه الآله�ة المدَّ

عجزُها، وأنها لا تملك ش�يئاً، فما كان منها جامداً كان جمودُه برهانَ بُعدِهِ عن 

تُهُ هي ش�اهدُ بُعده عن عَظَمة  يَّ الآلهة وعَظَمتها ، وما كان منها بشراً نبياً فَبَشَرِ

الصفات الإلهية . 

وإذا كان قوله تعالى ﴿ ڃ     ڃ  ڃ   ڃ  چ  چ  چ  چ  ڇ﴾ 

)�( سورة سبأ: الآيتان 22، �2 .
)2( سورة سبأ: الآية 27 .
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محفوفاً من قبله ومن بعده ببراهن بطان دعوى الإلهية لغيره س�بحانه ، أفاد 

- م�ع م�ا فيه ظهور معنى الإنصاف للخصم - ع�دم إمكان التنازل عما جاء 

م�ن الح�ق قبله وبعده كأنه قيل: إن ما تقولون�ه باطل لا يحتمل أن يكون حقاً 

بوجه من الوجوه ، فنحن على الحق وأنتم على الباطل. لكن لا يقوله دعوى 

وإنما تنطق به البراهن. 

وكذلك لو تأمل القارئ المتدبر قول الله تعالى في سورة الزخرف: ﴿ ژ  

ڑ  ڑ      ک  ک  ک  ک      گ ﴾)�(، ك�ما ي�أتي بيان�ه إن ش�اء الله في نماذج 

الح�وار القرآني مع المخالف�ن ، فقد أحيطت هذه العب�ارة من بن يديها ومن 

خلفه�ا ببراه�ن التوحيد ، حتى ليمكن أن تس�مى س�ورة التوحيد لو كانت 

أسماء السور ليست توقيفية ، ويحسن بيان شيء من معناها الآن قبل التفصيل 

الآتي بضرب شيء من الأمثال وذلك كما لو جاء إليك إنس�ان فقال لك : إن 

هذا البيت الذي تسكنه هو ملكي، فقلت له: ) إن كان لك، ولك عليه دليل 

أعطيت�ك إي�اه(، فه�ذا يظهر أن إعط�اءه البيت ممكن لا مانع لدي�ك منه، أما 

إذا جئته بالبراهن والش�هود ووثيقة تس�جيل الأماك لدى الجهة الرس�مية 

المختص�ة ثم قلت له: )إن كان لك أعطيتك إيّاه( كان كامك هذا إنصافاً في 

ظاه�ره وتحدي�اً وإباءً في مضمونه ، فهذا يش�به في س�ياقه وفي ألفاظه قول الله 

تعالى : ﴿ ژ  ڑ  ڑ      ک  ک  ک  ک      گ ﴾ . 

)�( سورة الزخرف: الآية �8 .
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* ويظهر إنصاف الخصوم في حوار القرآن مع المخالفن في صورة أخرى 

تس�تحث الخص�م ع�لى الإنص�اف والرج�وع إلى الحق وذل�ك في ذكـر مواقفه 

وأقوالـه وأخطائه بصورة دقيقة خالية من شـوائب المبالغة وذكر ما يترتب على 

قـول الخصم دون نسـبته إليه ، ويظهر أكثر ما يظه�ر في حواره مع المعاندين كما 

جاء في سورة البقرة : ﴿ ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  گ  گ  گ    گ  

ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ںں﴾)�(. 

أراد س�بحانه أن يحاوره�م في ه�ذه الكلم�ة : ﴿ گ  گ    گ  ڳ﴾ 

ليظه�ر م�ا فيها من عناد للح�ق، فذكرها مجردة عند نس�بتها إليه�م، ولم يضف 

إليها ما يترتب عليها ، ولكنه ذكر ما يكش�ف عن س�وء قصدهم بها وهو أنهم 

قالوه�ا جواباً لمّا قال لهم : ﴿ ک  ک  ک  ک ﴾ فيكون قصدهم نؤمن بما 

 أنزل علينا دون ما أنزل على غيرنا ، فذكره س�بحانه غير منس�وب إليهم فقال: 

﴿ ڳ  ڳ  ڳ ﴾ وهذا القصد منهم عناد ظاهر ، ثم ذكر أنهم يكفرون 

بغيره مما أنزل  على غيرهم ﴿ ڱ  ڱ ﴾ أي الحق الكامل ، وهذا يزيد عنادهم 

ظهوراً ، ثم ذكر أن هذا الحق جاء ﴿ ڱ   ڱ  ںں﴾ وذلك يقتضي أن يؤمنوا 

 ب�ه فكفره�م عناد بعد عناد وإصرار بعد إصرار ، وس�مى ما أنزل عليهم بقوله 

﴿ ڱ  ںں ﴾ حتى لا يظن ذو خيال جامح أنه مصدق لشيء ضاع من كتابهم، 

أي يكذبون شيئاً لا شبهة لهم في ثبوته ، وكل هذه الأمور لم ينسب إليهم شيئاً منها 

م�ع أنها ثابتة عليهم بمضمون أقواله�م وأحوالهم ، ثم كذّبهم في دعوى الإيمان 

)�( سورة البقرة: الآية �9 .
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استناداً إلى قتلهم الأنبياء وهو ينافي الإيمان بما أنزل عليهم ، واستناداً إلى اتخاذهم 
العجل إلهاً بعد ما جاءهم موسى بالبينات من الحجج الواضحة على ألا عبادة 
 لغير الله ، وكا الأمرين دل فعلهم فيه على كذب ادعائهم ، ولما كان قوله سبحانه 
﴿ ڻ  ڻ  ڻ  ۀ ﴾ خاف�اً لص�ورة الفعل فهم لم يش�هدوا هذا القتل، 
 وكان بإمكانه�م أن يقول�وا لم نفع�ل ذل�ك إن�ما فعله آباؤن�ا، أتبع ذل�ك بقوله : 
﴿ ۀ  ہ﴾ ليكش�ف حقيقة النس�بة، وأنه نس�به إليهم لرضاهم به وس�يرهم 

سيرة آبائهم في مخالفة ما أنزل عليهم . 

وفي كل م�ا تق�دّم يجد القارئ الإنص�اف الكامل لهؤلاء الخص�وم ، وهذا 
الأمر له وجهان: وجه تأصيلي فهو من الأصول التي اعتمدها القرآن في حواره 
مع المخالفن، وهو من وجه آخر أسلوب من الأساليب التي تمس نفس المحاور 
ووجدان�ه وبقايا إنس�انيته ليحاور بإنصاف فيس�لم للح�ق ولا يعانده ، وليس 
المراد مما تقدّم أن القرآن اعتمد إنصاف الخصوم في الحوار خاصة، وأنّه تساهل 
في�ه في غ�ير ذلك من الأمور؛ وإن�ما المراد أنه أظهر ذلك للخص�وم إظهاراً قوياً 
متميزاً وأبعده عن كل الشبهات حتى لا يكون لهم مستمسَك ببعض الشبهات 

ليعللوا به في التهرب من الحق . 

والأص�ول الت�ي تقدم�ت في ه�ذا الفصل ليس�ت هي كل أص�ول الحوار 
القرآني مع المخالفن وإنما هي أمثلة منه ، لا تكوّن نتيجة كاملة وإنما تمثل جانباً 
لا ينبغي أن يترك اس�تكمالها في دراسة اس�تقصائية، عسى أن ييسرها الله تعالى، 

والله ولي التوفيق بفضله .

* * *
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الفصل الثاني

أساليب الحوار القرآني

مع المخالفين
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أساليب الحوار 

مع المخالفين في القرآن

هذا الفصل يختلف عن س�ابقه فذاك يتن�اول جوانب منهج الحوار العقلي 

العلم�ي م�ع المخالف�ن، وه�ذا يتن�اول أس�اليب الخطاب م�ن ترفق وش�دة ، 

واستثارة للشعور تدفع إلى اتباع الحق ، ومن وعيد وتهديد على العناد وتخويف 

م�ن نتائج�ه، ومن ترغي�ب في الحق ونتائج�ه ، وغير ذلك من الأس�اليب التي 

يساق فيها الحوار لدفع المخالف إلى الموقف الأسلم ، والمقصود في هذا الفصل 

بي�ان الأس�لوب في موقعه وبيان أثره والغاية منه في ه�ذا الموقع . وهذا الفصل 

كس�ابقه من حي�ث الاقتصار على نماذج دون الاس�تقصاء ال�ذي يراد به حصر 

النتائج وإحصاء الأصول وعرض كل الأس�اليب الت�ي اعتمدت في القرآن إذ 

لي�س ذلك م�ن مقاصد البحوث المخت�صرة كهذا البحث، وإنما ي�راد بها لفت 

النظر إلى الموضوع وعرض جوانب منه تنبئ عما بعدها ولا تحصره .

وهذه الأس�اليب استندت عليها حوارات القرآن كثيراً ، وهي ذات أهمية 

 ك�برى، به�ا يكمل دور تأث�يرات الحوار على النف�س، فهي تتعاض�د مع الأدلة 

- بع�د مروره�ا على الفكر - إلى س�احة الش�عور فتحرك الرغائب وتس�تحث 

الميول لتوجهها إلى الحق والخير والهدى .
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أسلوب الترفق بالمخاطبين:

وم�ن لطائ�ف ه�ذه الأس�اليب أن الح�وار الق�رآني يخاط�ب برفقها أش�د 

الن�اس عن�اداً ، فن�رى الق�رآن في حوار بن�ي إسرائيل - وهم المعروفون بش�دة 

العن�اد - يبدأ في س�ورة البق�رة - ضمن حوار طويل - بقوله س�بحانه وتعالى: 

چ   چ   ڃ   ڃ     ڃ   ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ    ﴿

چ﴾)�(، يب�دأ بتذكيره�م نعمته ويدعوهم إلى الوف�اء بعهده ويختم ذلك 

بالتحذي�ر م�ن عذابه - وليس بالتهديد- كأنه يس�تثير ما تبقى في نفوس�هم من 

دواعي الخير لعلهم يس�تجيبون! وكان ه�ذا الختام مقدمة لتذكير طويل بالنعم 

الكث�يرة والعفو عن الإس�اءات الخطيرة، وربما تحول الحال فج�اء هذا التذكير 

ھ   ہ   ہ   ہ   ہ    ۀ   ۀ    ﴿ الش�ديد:  بالعت�اب  أولاً 

ھھ  ھ  ے ﴾)2(، ثم يشتد عليهم أكثر حتى يقول لهم : ﴿ ڃ  

ڌ       ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ   چچ   چ    چ   ڃ  
گ   گ     گ   کک   ک   ک   ڑ    ڑ   ژ   ژ   ڈڈ   ڎ   ڎ   ڌ   
گ ﴾)�(، ولك�ن ه�ذا الوعيد الش�ديد والتهدي�د المريع لم ي�أت إلا بعدما 
أظه�ر م�ن أحوالهم الم�صرة على الباطل ما يس�توجبه ويس�تدعيه كقوله تعالى : 

﴿ ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ں        ں  ڻ  ڻڻ﴾)�(، وكقول�ه تعالى 

)�( سورة البقرة: الآية �0 .

)2( سورة البقرة: الآية �� .

)�( سورة البقرة: الآية 85 .

)�( سورة البقرة: الآية �7 .
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بع�د ه�ذا بقلي�ل : ﴿ ې  ى    ى  ئا   ئا  ئە  ئە  ئو  ئو  

ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ   ئۈ  ئۈ ﴾)�(، فالزجر والتهديد والتوبيخ والوعيد 
بعد البيان والترفق ربما حرك القلوب .

وتتن�اوب أن�واع الترفق بن موض�ع وموضع وكلها يس�تثير في المخاطبن 

منزعاً من منازع الخير التي فطر الله الإنسان عليها  ولو كان مشركاً لم يبق عنده 

م�ن تعالي�م الأنبياء إلا موروثات من العادات التي لا تس�تند إلى كتاب يقرأ أو 

ع�الم يروي ما له مس�تند ك�ما كانت قريش، فن�رى الحوار الق�رآني يدعوهم إلى 

الهدى مس�تحثاً إنس�انيتهم بقوله لكل ف�رد منه�م: ﴿ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   

ڃ﴾)2(،  ڃ   ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ    ڤ   ڤ     
وهو في كل كلمة يذكرهم بواجب الش�كر لمن أحس�ن إليهم أعظم الإحس�ان، 

والعربي يلهب ش�عورَه التذكيُر بالإحسان وش�كره، قد ورث في مجرى دمه أن 

ال�ذي لا يقدر المعروف لئيم، واللؤم أجمع أوصاف الدناءة عنده . ثم يكش�ف 

القرآن لقارئه عن عدم اس�تجابتهم بقوله تعالى : ﴿ چ      چ  چ  چ ﴾)�(، 

ثم يبن العواقب عواقب الاس�تجابة والإعراض فيقول : ﴿ ژ  ژ     ڑ  ڑ   

ک  ک   ک        ک   گ ﴾)�(. 

ب�ل ن�رى هذا الترف�ق يظهر في بعض الح�وارات بصورة تدعو كل س�امع 

)�( سورة البقرة: الآية 75 .
)2( سورة الانفطار: الآيات 8-6 .

)�( سورة الانفطار: الآية 9 .
)�( سورة الانفطار: الآيتان ��، �� .
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إلى الح�سرة عل العب�اد المعذبن - رغم م�ا تقدم ذكره عنهم من ش�دة عنادهم 
وإيذائه�م للرس�ل ك�ما ج�اء في س�ورة ي�س: ﴿ ڍ  ڌ  ڌ  ڎڎ  ڈ  ڈ  
ژ  ژ  ڑ   ڑ  ک  ک ﴾)�(، ث�م يق�ول س�بحانه وتع�الى 
في عقوبته�م : ﴿ ٺ  ٺ         ٿ         ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ ﴾)2(، وي�أتي بع�د 

 ه�ذا مب�اشرة قوله س�بحانه وتع�الى : ﴿ ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ
  ڦ  ڄ        ڄ   ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ             ڃ  چ  چ  چ    چ  ڇ  
ڇ     ڇ﴾)�(. وهذا حثّ لمن بعدهم من العباد الذين يس�معون هذه الآيات 

وما فيها من الأخبار.

ب�ل ن�رى الح�وار الق�رآني في بع�ض المواض�ع كأن�ه يس�تدر عطفه�م على 
أنفس�هم وه�و يحذره�م م�ن المعاصي كما ج�اء في س�ورة الأع�راف: ﴿ ژ  
ژ  ڑ  ڑ   ک  ک           ک  ک  گ  گ﴾)�(، أو يق�ول له�م كما 

ج�اء في س�ورة ي�س: ﴿ ڄ   ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ     چ  چچ  ڇ  
ڇ    ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌڌ   ڎ  ڎ  ڈ ﴾)5(، أو يق�ول ك�ما في 

س�ورة الكه�ف: ﴿ ھ  ھ  ے  ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭڭ   ڭ  
ۇ  ۇ ﴾)6(.

)�( سورة يس: الآية �8 .

)2( سورة يس: الآية 29 .
)�( سورة يس: الآيتان �0، �� .

)�( سورة الأعراف: الآية 27 .
)5( سورة يس: الآيتان 60، �6 .

)6( سورة الكهف: الآية 50 .
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ويتعاظم أسلوب الترفق حن يأتي في خطاب المؤمنن العصاة لأنهم أقرب 
م�ن المعاندي�ن وإن كان�وا من المسرفن على أنفس�هم، ويفتح لهم ط�رق العودة 
إلى الح�ق والصواب ويس�تميلهم إلى الرج�وع والتوبة بوع�ود الغفران العظيم 

الواسع يغريهم بذلك كل الإغراء كما جاء في سورة الزمر: ﴿ ۀ  ۀ  ہ  

ہ  ہ  ہ  ھ  ھ  ھ    ھ  ےے  ۓ  ۓ  ڭ     ڭ       ڭڭ  ۇ     ۇ   

ۆ          ۆ          ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې       ې  

ې  ې  ى  ى  ئا  ئا  ئە  ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ  

ئۈ  ئۈ     ئې  ئې  ئې  ئى ﴾)�(  وه�ذا التحذي�ر يحمل في 

طيات�ه مع الرفق التخويف من س�وء العاقبة، ويش�تد التحذي�ر إلى أن يقول لمن 

يأبى هذا الإحس�ان الكب�ير : ﴿ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   ڦ  

ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ        ڃ  ڃ  چ  
چچ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ﴾)2(، لك�ن يختم�ه بالترغي�ب في 

مص�ير الأتقياء : ﴿ ڍ  ڌ  ڌ  ڎ      ڎ   ڈ  ڈ  ژ  ژ  ڑ  

ڑ ﴾)�(.

والحدي�ث عن أس�لوب الترفق في الح�وار القرآني يطول لو أراد الإنس�ان 

استقصاءه، وإنما هذا الذي تقدم أمثلة تلفت النظر وتدعو إلى التأمل والبحث، 

وتش�عر قارئ القرآن بعناية الله ورحمته بهذا الإنسان، الرحمة التي أوجز القرآن 

)�( سورة الزمر: الآيات �55-5 .
)2( سورة الزمر: الآيتان 59، 60 .

)�( سورة الزمر: الآية �6 .
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فيها هدف اختيار الرسول � ورسالته فقال تعالى : ﴿ ک  ک  گ         گ  

گ ﴾)�( ، ب�ل ه�ذا الترفق وصية ربانية م�ن الله لأنبيائه مع أطغى الطغاة 
كما جاء في س�ورة طه قوله س�بحانه وتعالى لموسى وهارون عليهما السام وهو 

يرسلهما إلى فرعون : ﴿ہ  ہ      ھ  ھ   ھ  ھ     ے       ے﴾)2(.

أسلوب الشدة في خطاب المخالفين:

هل يعني هذا أن الشدة في الحوار لا تجدي، وأن الإنكار والتوبيخ والزجر 

والوعيد والتهديد أمور مستبعدة في الحوار القرآني ؟ 

لي�س الأم�ر كذلك، ف�ا ريب أن الذي لا يس�تجيب للترفق والإحس�ان 

ويأب�ى أن يلتف�ت إلى الحج�ة والبره�ان يحتاج بع�د ذلك إلى ما يكسر شراس�ة 

غروره، ويش�هر بما طوى في مغالطاته من شروره، فإذا لم يرجع إلى الحق بدافع 

الإنصاف فلعله يرجع إليه خوف التشهير والانكشاف فيكون عبرة للمعتبرين،  

وذلك في الحوار من أهم الثمار .

فهذا س�يدنا إبراهيم عليه الصاة والس�ام يحاور مدعي الربوبية فيفاجئه 

هذا المدعي بالمغالطة والتزوير فيجابهه إبراهيم عليه الصاة والس�ام بما يبهته 

ويكش�فه لمن حوله كما جاء في س�ورة البق�رة : ﴿  چ  چ  چ  چ  ڇ   

)�( سورة الأنبياء: الآية �07 .
)2( سورة طه: الآية �� .
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ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  
ک  ک  ک  ک  گ   گگ  ﴾)�(.

ه�ل آمن أحد ممن ح�ضر ؟  الله أعلم ، ولكن هذه القصة بلّغها من حضر 

لم�ن لم يحضر، وقصها إبراهيم عليه الس�ام على من قصه�ا عليهم، وذكرها الله 

تع�الى في�ما أن�زل، ولا ريب أنه كان لها أث�ر كبير في العق�ول والقلوب منذ بهت 

ين . ذلك الطاغية إلى اليوم ثم إلى يوم الدِّ

والماح�ظ هن�ا أن التخجي�ل الذي ج�اء في الآي�ة إنما هو بطري�ق إقامة 

الحج�ة التامة الوضوح فقط دون أن يكون معه زجر ووعيد أو غير ذلك من 

ى  أس�اليب الحوار الشديد، والش�دة هنا إنما هي في السياق الذي كشفه وعرَّ

تزييف�ه أمام الحاضرين، فبهت ولم يملك جواباً ، والاقتصار على هذا المقدار 

من الش�دة قد يراد به منعه من التهرب ومن مش�اغلة الحاضرين عن هزيمته 

بالرد على التوبيخ الذي وجهه من خاطبه إليه .

ف�إذا كان الخص�وم المح�اورون ق�د لج�وا في التزوي�ر وق�ول الأباطيل 

المكش�وفة ول�م يراع�وا حرم�ة الحوار ج�اء الخط�اب القرآني لهم بأس�لوب 

توبيخ�ي دون محاجة، إنما هو نقض لقولهم وش�دة في ردعهم، كقوله تعالى 

 في س�ورة المائدة: ﴿ ۉ  ې  ې  ې  ېى  ى  ئا  ئا   ئە  ئەئو  ئو  ئۇ 

 ئۇ  ئۆ  ئۆ       ئۈئۈ ﴾)2( فليس ههنا إلا نقض لقولهم ﴿ ئو  ئۇ  ئۇ  

)�( سورة البقرة: الآية 258 .
)2( سورة المائدة: الآية �6 .
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 ئۆ  ئۆ       ئۈئۈ ﴾، وكان في ب�دء الج�واب الزج�ر والتوبيخ بأش�د الألفاظ : 

﴿ ى  ئا  ئا   ئە  ئەئو ﴾.

ونح�و هذه الآية قوله تع�الى: ﴿ ٻ  ٻ  ٻ   ٻ  پ  پ  پ  پ  

ڀ    ڀ   ڀ  ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹ  
ٹ  ڤ   ڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  ڦ ﴾)�(.

أجابهم أولاً لا بمناقشة قولهم ، وإنما بيان دوافعهم وراء هذا القول فليست 

هي معرفة الحق وإنما التكبر والعتو والطغيان ، ثم أخبرهم بأنهم س�وف يرون 

المائك�ة ولك�ن لا للتعرف عليه�م ولا لتكريم طالبي رؤيته�م وإنما لحرمانهم 

م�ن كل وجوه الخ�ير ﴿ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤ  ڤ  ڦ   ڦ  

ڄ  ڄ      ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ   ڃ  چ ﴾)2(، وقوله�م   ڦ  ڦ   
﴿   ڦ  ڦ  ﴾ كلمة يقولونها بمعنى الاس�تعاذة كأنهم يقولون اللهم احجر 

عنا هذا الشر كما في تفسير أبي السعود رحمه الله 6/ 2�2 .

ولي�س هذا تركاً للدليل في مجال الحوار ، فالأدلة والبراهن وإيضاح الحق 

بها هو الأصل الذي لا تخلو منه قضية ، وإذا ترك في موضع فقد أعطي حقه في 

مواضع كثيرة .

ورب�ما ذكر القرآن القضية وبراهينه�ا، ثم عقب ذلك بذكر كفر الكافرين، 

)�( سورة الفرقان: الآيتان �2، 22  .

)2( سورة الفرقان: الآيتان 22، �2  .
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ثم جاء الوعيد والإنذار بعده مباشرة با حوار، اعتماداً على ما تقدّم كما في أول 

س�ورة الرعد: ﴿ ٱٻ  ٻ  ٻ  ٻپ  پ  پ  پ  ڀ  ڀ  ڀ   ڀ  

ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ         ٹ  ٹڤ ﴾ إلى قوله : ﴿ چ  
 ڇ     ڇ  ڇ ﴾)�( ثم ذكر سبحانه وتعالى ما في الأرض من آيات حتى قال : 
﴿ ڳ   ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ﴾)2(، وذكر في الأرض آيات أخرى ختمها 

بقوله س�بحانه وتع�الى : ﴿ ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ ﴾)�(، ثم قال 

سبحانه وتعالى : ﴿ ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ          ۉ  ې  ې  ې   ېى  

ئۈ   ئۆ   ئۇئۆ   ئۇ   ئو    ئو   ئەئە   ئا  ئا   ى  
ئۈئې  ئې  ئې   ئى ﴾)�(، أي فسؤالهم هذا عجب لما فيه من الشك أو الإنكار 
بعد تلك الآيات التي تدعو إلى اليقن وتس�تثير التفكير وتنير العقول ، ولذلك 

لا يس�تحقون الجواب على س�ؤالهم، إنما يستحقون أن يكش�ف تنكرهم للحق 

وكفره�م ب�ه وعقابهم عليه بالأغال والخلود في الن�ار ، ويعرض ربنا عنهم في 

هذا الموضع، ويجعل ظاهر الحوار مع النبي � والمقصود به أولئك الجاحدون 

لآي�ات ربهم ، وفي هذا الإعراض مزيد من التوبيخ والاحتقار والاس�تنكار لما 

كان منهم .

وهذا الإعراض في الحوار عمن هو مقصود بالحوار يتكرر في القرآن كثيراً 

)�( سورة الرعد: الآيتان �، 2 .
)2( سورة الرعد: الآية � .
)�( سورة الرعد: الآية � .
)�( سورة الرعد: الآية 5 .
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وتتنوع صوره، ومن أكثر مواقفه دقة أن يكون بعض الحوار حديثاً عن الغائب 

وبعضه خطاباً للحاضر، والمراد بهما الشخص نفسه أو الجماعة نفسها ، كما جاء 

في أول س�ورة النبأ ، إذ قال س�بحانه وتع�الى : ﴿ ٱ  ٻ    ٻ  ٻ  ٻ  پ       

پ  پ  پ   ڀ  ڀ    ڀ         ڀ   ٺ   ٺ  ٺ  ٺ  ٿ ﴾)�(، فبدأ بذكر تساؤلهم 

عن البعث تساؤل إنكار واستغراب وجحود ، ثم عقبه بتهديدهم عليه تهديداً 

مكرراً مؤكداً بصيغة الغياب أيضاً إعراضاً عنهم وإبعاداً لهم - بس�بب ذلك - 

عن أن يس�تحقوا الخطاب في حالتهم هذه ، فلما ذكر الآيات الدالة على حكمته 

في خلقه وقدرته على البعث وعلى كل شيء ذكرها بصيغة الخطاب: ﴿ ٿ  ٿ      

ٹ    ٹ  ٹ   ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ ﴾، وه�ذا خط�ابٌ له�م إلى 

قوله س�بحانه وتعالى: ﴿ ڌ   ڌ  ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ  ژ    ڑ  ڑ  

ڱ ڱ  ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ  گ   گ   گ   ک   ک   ک     ک  

  ڱ ﴾)2(، وانتهى عرض الآيات الدالة على عظمة قدرته وحكمته سبحانه 

وتع�الى ودلالة ذلك على مج�يء يوم الفصل، فانتقل إلى التخويف بأس�لوب 

الخطاب لأنه أوقع أثراً في النفوس ، ثم عاد ثانية إلى الغياب فكان التخويف 

بجهن�م لهم ولكل طاغ يأبى التس�ليم بالحق بعد البره�ان : ﴿ ہ  ھ  ھ 

ۆ   ۆ   ۇ   ۇ   ڭ   ڭ   ڭ   ڭ   ۓ   ۓ   ے   ے    ھ   ھ   

ۈ   ۈ  ۇٴ     ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې   ې  ې  ى  

)�( سورة النبأ: الآيات �-5 .
)2( سورة النبأ: الآيات �8-6 .
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ى  ئا  ئا  ئە   ئە  ئو  ئو   ئۇ  ئۇ     ﴾)�(، ث�م ع�اد إلى 

الخط�اب للطاغن كلهم م�ن قوم النبي � وغيرهم ح�ن صار في الخطاب 

مزيد من التنكيل والتوبيخ يضيف إلى عذاب الأجسام عذاب النفوس فقال 

س�بحانه وتع�الى : ﴿ ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  ئې  ﴾)2(، ث�م أضاف لوناً آخر 

من التعذيب النفسي فذكر سبحانه وتعالى نعيم أهل التقوى الذين آمنوا بالله 

والي�وم الآخ�ر : ﴿    ٱ   ٻ    ٻ ﴾)�( إلى قوله س�بحانه وتعالى: ﴿ ٿ  ٹ  

ٹ  ٹ   ٹ ﴾)�(.

وفي�ه أيض�اً ترغيـب لهـم في الإي�مان والانقياد للح�ق فلعله�م يؤمنون 

إذا س�معوا بج�زاء الله تعالى للمؤمنن المتق�ن خيراً ونعي�مًا ، فللترغيب بعد 

الترهي�ب أثر في النفوس يس�تثير بواقي ما في النف�وس من دواعي الخير التي 

فطر عليها الإنسان )5(.

وأس�لوب الترغيـب يتك�رر في القرآن وحوارات�ه كثيراً ، ك�ما يتكرر كثيراً 

اقتران�ه بالترهيب يس�وقان المخاطب إلى الحق والخير والتق�وى، هذا يكفه عن 

الباطل بذكر عواقبه، وهذا يدعوه إلى الحق بذكر منافعه كقوله سبحانه وتعالى: 

)�( سورة النبأ: الآيات �29-2 .
)2( سورة النبأ: الآية �0 .
)�( سورة النبأ: الآية ��.
)�( سورة النبأ: الآية �6.

)5( انظر: تفسير أبي السعود 8�/9، وما بعدها .
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﴿ ڦ  ڦ  ڄڄ  ڄ  ڄ  ڃ   ڃ  ڃ﴾)�(، ويقارنهما 

برهان الحق الكاشف عن حقيقته ويكون من ذلك ما يشاء الله في كل مناسبة.

 وم�ن أب�رز المواق��ع الت�ي ظهر فيه�ا اجتم�اع الثاث�ة ح�وار المؤم�ن من 

آل فرع�ون في س�ورة غاف�ر، وما يروي�ه لنا ربنا م�ن الحوارات ع�ن أهل الحق 

ورجال�ه ه�و م�رضي عن�ده فهو منس�وب إلي�ه بماحظة ه��ذا المعن�ى ، ق�ال 

چ   ڃ   ڃ   ڃ    ڃ   ڄ   ڄ   ﴿ڄ   وتع�الى:  س�بحانه 

ڈ   ڎ   ڌڎ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ    ڇ   چ   چ   چ  

گ   گگ   گ        ک   ک   ک   ک   ڑ   ژڑ   ژ   ڈ   

ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ﴾)2(، وه�ذا ح�وار بالحج�ة والبرهان حول 

ق�ول فرع�ون : ﴿ ٻ  ٻ  ٻ ﴾)�(، يب�ن لهم هذا الرج�ل المؤمن  خطأ 

م�ا يري�د فرعون من جهة أن موس�ى يقول الح�ق، ومن جهة أن�ه يقوله مقروناً 

 بالبين�ات م�ن ربه�م وه�ي البراه�ن الواضح�ة، يعن�ي أن ه�ذا القت�ل منك�ر 

لا يق�رّ ب�ه عاق�ل ، وإذا كان قول�ه حق�اً معروف�اً بالبين�ات ف�ا يضر أح�داً لو 

كان كاذب�اً فكذب�ه يضره ولا ي�ضر غيره ما دام قول�ه حقاً جاء علي�ه بالبينات. 

 ث�م أضاف مؤم�ن آل فرعون إلى هذا البرهان أس�لوب الترهي�ب والترغيب : 

﴿ ڭ      ڭ    ڭ  ۇ  ۇ  ۆ   ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  

ۋ  ۅ  ۅ  ۉ      ۉ  ې  ې  ې  ې  ى  ى  ئا  ئا       ئەئە   

)�( سورة إبراهيم: الآية 7 .
)2( سورة غافر: الآية 28 .
)�( سورة غافر: الآية 26 .
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ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ       ئۈ  ئۈ     ئې   ئې  ئې  ئى  

ئى  ئى  ی     ی ﴾)�(،  ثم يعود بعد ذلك إلى بيان الخير والشر فيما يريد 

له�م وفي�ما يري�دون ل�ه : ﴿  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ         

ڀ  ﴾)2(، إلى أن يخت�م ح�واره بقوله تعالى : ﴿   ڍ  ڌ  ڌ  ڎڎ  
ڈ  ڈ  ژ         ژڑ  ڑ  ک  ک  ک ﴾)�(.

ويج�د قارئ هذا الح�وار في عباراته كلها - من أدل�ة وترغيب وترهيب - 

لهجة الناصح الش�فوق الذي يس�تعطف من يكلمهم، ويس�تثير ش�فقتهم على 

أنفس�هم، ويل�ح عليهم إلحاح المت�ألم لحالهم وما يجرونه من الشر على أنفس�هم، 

وه�ذا يذكر بما تقدم من أس�لوب الترف�ق في الحوار القرآني م�ع المخالفن ، كما 

يذك�ر ب�ما تقدم في أصول الحوار الق�رآني مع المخالفن مما يس�ميه العلماء القول 

المنص�ف ، وهو من جملة الأس�اليب التي تس�تميل المخاط�ب إلى الحق وتتألف 

قلبه عليه كالترغيب وكالترفق بأنواعه التي تقدم التنبيه إلى بعضها . 

وهذا الأس�لوب جدير بالاهتمام لاسيما وأن وروده في القرآن الكريم حق 

كله والمتكلم به هو رب العالمن، فورود هذا الأس�لوب في كتابه يعني توصيته 

القائم�ن بالباغ عن�ه به وذلك يعطي أكبر العبرة لمن يري�د أن يحاور المخالفن 

للحق دون أن ينفرهم من الحق بأسلوب حواره . 

)�( سورة غافر: الآيات �0-�8 .
)2( سورة غافر: الآية �� .
)�( سورة غافر: الآية �� .
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وقد قال الله سبحانه وتعالى لرسوله � أن يقول للمشركن : ﴿ ژ  ڑ  ڑ      

ک  ک  ک  ک      گ ﴾)�( أي لذل�ك الول�د المفترض ج�دلًا ، والمراد به 

تخفيف ما في نفوس�هم من العناد ، ليتبينوا أنه � لا يخالفهم كرهاً لهم وبغضاً، 

وإن�ما يخالفهم كرهاً للباطل وبغضاً للضال، وتجنباً لما فيه من التزوير والبهتان 

وادعاء وقوع ما يستحيل وقوعه ، ولأجل ألا يتوهم أحد أنه � يمكن أن يعبد 

ما يعبدون من دون الله قدم الله س�بحانه وتعالى على هذه الآية براهن التوحيد 

وثمرات الشرك وسيئاته وعواقبه ، وهكذا )2(ينبغي أن يفعل من يستخدم هذا 

الأس�لوب في ح�وار المخالفن ك�ما يتضح من شرح هذه الآي�ة في نماذج الحوار 

القرآني إن ش�اء الله تعالى . وذلك لأن الاعتماد على هذا الأس�لوب دون إحاطة 

القضية التي يدور حولها الحوار بالبراهن يوهم المخاطب أن المتكلم يش�ك في 

القضية نفسها. 

وكذلك أمر الله تعالى نبيه سيدنا محمداً � أن يقول لمشركي قومه : ﴿ ڤ  

ڤ  ڦ   ڦ  ڦ  ڦڄ  ڄ   ڄڄ   ڃ ڃ  ڃ   ڃ  چ  چ  چ  
چ  ڇ  ڇ  ڇ   ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ   ڎ  ڎ  ڈ ﴾)�( . 

وهذه الآية مسبوقة أيضاً بما يدفع توهم الشك في معرفة أهل الهدى وأهل 

الضال من الفريقن حيث قال س�بحانه - وبأسلوب التحدي وهو من أعظم 

)�( سورة الزخرف: الآية �8 .
)2( أبو السعود 7 /56 .

)�( سورة سبأ: الآيتان �2، 25 .
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الأساليب الكاشفة لضال الخصم وخطئه -: ﴿ ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ   

ئۈئې  ئې  ئې  ئى  ئى  ئى  ی  ی  ی   ی  ئج  ئح  ئم  ئى  
ئي  بج  بح  بخ  بم  بى   بي   ٱ  ٻ   ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پپ  ڀ  ڀ  

ڀ  ڀ   ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿٿ  ٿ  ٿٹ  ٹ  ٹ  ٹ ﴾ )�(. 

ويق�رب م�ن هذا الأس�لوب في إبع�اد الخص�م عن النف�ور والعن�اد عند 

الحوار أن يسند صاحب القول الحق ما ينكره على محاوريه من الباطل إلى نفسه 

خش�ية أن يصارحهم بنس�بة الباطل إليهم فيصروا عليه كما جاء في س�ورة يس 

في كام الرج�ل الآتي م�ن أقصى المدين�ة : ﴿ ۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ   ڭ  ۇ  

ې   ۉ   ۉ   ۅ   ۇٴ  ۋ        ۋ  ۅ   ۈ  ۈ   ۇ  ۆ  ۆ  
ې  ې  ې    ى  ى  ئا  ئا   ئە  ئە  ئو ﴾)2(، وه�ذا الرج�ل 
مؤمن فيكون قصده من الإنكار الذي وجهه إلى نفسه أنه يدعوهم بهذه الحجج 

إلى أن يوجه�وا ه�ذا الإن�كار إلى أنفس�هم كأنه يقول لهم: وما لك�م لا تعبدون 

ال�ذي فطركم وإليه ترجع�ون، أتتخذون من دونه آله�ة إن يردكم الرحمن بضر 

لا تغن عنكم ش�فاعتهم شيئاً ولا ينقذونكم إنكم إذن لفي ضال مبن . فقاله 

ع�لى الوجه الذي ج�اء في القرآن تلطفاً بهم وإطفاء لوه�ج العناد الذي كان في 

كامه�م عندم�ا ردوا على الرس�ل وتوعدوهم بالرجم والتعذي�ب إن لم يكفوا 

عن دعوة الحق ، لقد سلك بهم في الحوار ألطف ما أمكنه من المسالك، ولم يدع 

)�( سورة سبأ: الآيتان: 22، �2 .
)2( سورة يس: الآيات: 2�-22 .
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للقوم س�بباً يتذرعون به في رفضهم دعوة الحق، ولكن القوم كانوا قد انجرفوا 

في مهاوي الضال والعناد والطغيان فاستحقوا سرعة العقاب : ﴿ ٺ  ٺ         ٿ         

ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ ﴾)�(. 

* ومـن الأسـاليب القرآنيـة في الحوار مـع المخالفين ما يسـتثير في النفس 

التأثـر بالعـرة من قصص الماضين، فيختار منها ما يشـبه حال الذين يحاورهم 

فيعرضـه عليهم ثم يحاورهم كما جاء في س�ورة الأحق�اف : ﴿ ٻ   ٻ   ٻ  ٻ  

پ    پ  پ  پ  ڀ  ڀ      ڀ  ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  
ٿ     ٹ  ٹ   ٹ  ٹ      ڤ   ڤ  ڤ  ڤ ڦ   ڦ  ڦ  ڦ   ڄ  ڄ    
ڄ    ڄ             ڃ  ڃ ﴾ إلى قوله تعالى ﴿ ڻ  ڻ  ڻ  ۀ   ۀہ  ہ           
ہ   ہ  ھ ﴾)2(، وقول�ه س�بحانه : ﴿   ہ ہ   ہ  ھ ﴾ 
إنذار ش�ديد لم�ن كان مثلهم كمشرك�ي قريش المخاطبن بالآي�ات المذكورة ، 

وهذه العب�ارة هي مفتاح للحوار معهم حول قضية التوحيد والشرك ورفض 

دعوة الأنبياء فيقول س�بحانه : ﴿ ھ  ھ  ے  ے    ۓ  ۓ ﴾ إلى أن 

 يق�ول ﴿ ې  ى  ى  ئا  ئا  ئە ﴾)�(، ويخت�م ذلك س�بحانه بقوله : 

بخ   بجبح   ئي   ئى   ئحئم    ئج   ی   ی   ی   ی   ئى   ئى   ئى    ﴿

بم    بى  بي            تج ﴾)�(. 

)�( سورة يس: الآية 29 .
)2( سورة الأحقاف: الآيات �25-2.

)�( سورة الأحقاف: الآية 26.

)�( سورة الأحقاف: الآية 28.
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فنتيج�ة القصة تأتي في ه�ذا الحوار المباشر: إن الآلهة التي اتخذوها بالباطل 

لتقربه�م إلى الله ولتش�فع لهم عنده لم تنفعهم ش�يئاً، ولم تغ�ن عنهم من العذاب 

شيئاً، وقريش تعرف هذه القصة لأنها جزء من تاريخ جزيرة العرب وشعوبها، 

فعرضه�ا عليه�م، ومحاورتهم في قضية التوحيد وال�شرك بعدها ذو تأثير نفسي 

وعقلي كبير لا ريب فيه، وهي محاورة في غاية الإحكام والحكمة . 

هذا والأس�اليب المؤثرة في س�وق الحوارات القرآنية م�ع المخالفن كثيرة 

ومنوع��ة، ل�كل منها م�ا يميزه وما يعمق أث�ر الحوار وينمي نتائج�ه ، وما هذا 

ال�ذي قدمت�ه إلا ن�ماذج من أس�اليب الق�رآن في ح�واره مع المخالف�ن ، وهي 

جديرة بالتتبع والاس�تقصاء وتعميق الدراس�ة لاستخاص الفوائد التي تعن 

دع�اة الح�ق في إباغ دع�وة الق�رآن إلى كل عاقل منصف مح�ب للحق والهدى 

والإصاح، والله الموفق للخير والصواب ، وصلى الله على س�يّدنا محمد، الذي 

قال له ربه س�بحانه وتعالى : ﴿ ہ  ہ   ہ  ہ  ھ   ھ  ھھ  

ے  ے  ۓ  ۓڭ ﴾ �25 النحل)�( .

* * *

)�( سورة النحل: الآية �25 .
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الباب الثاني

نماذج من حوار القرآن

مع المخالفين
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الباب الثاني 

نماذج من حوار القرآن 

مع المخالفين 

أردت من هذا الباب أن يرى القارئ أصول وأس�اليب الحوار القرآني مع 

المخالف�ن في ص�ورة واقعية عملية ت�برز بها آثارها الطيبة ع�لى المخاطبن حن 

يحاوره�م الق�رآن الكريم ، فتناولت ه�ذه الصور بالتحليل كلم�ة كلمة وجملة 

جملة دون فصل بن الحديث عن أصول هذه الحوار وبن الحديث عن أساليبه، 

بحيث يظهر النص المعروض وحدة متكاملة تمتزج فيها الأصول والأس�اليب 

وكل العناصر التعبيرية الأخرى . 

وقد قس�مت هذا الب�اب إلى ثاثة فصول ، اش�تمل كل منها على عدة من 

النماذج تتنوع فيها أصول الحوار القرآني وأساليبه : 

الفصل الأول: نماذج من الحوار في قضية التوحيد .

الفصل الثاني: نماذج من الحوار في قضية البعث والجزاء أي يوم القيامة. 

الفصل الثالث: نماذج من الحوار في قضايا منوعة . 

وعسى أن يجعل الله في ذلك ما يمن به من صواب وخير بتوفيقه .



��
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الفصل الأول

نماذج من حوار القرآن مع المخالفين

حول قضية: توحيد الله
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الفصل الأول

نماذج من حوار القرآن مع المخالفين

حول قضية: التوحيد لله

أتعبدون ماتنحتون:

﴿ ڦ  ڦ   ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ  چ  چ  چ   چ  

ژ   ژ   ڈ     ڈ   ڎ   ڎ    ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ   ڇ  

ڱ   ڳ   ڳ   ڳ   ڳ   گ   گ   گ      گ   ک    ک   ک   ک      ڑ   ڑ  

ڱ  ڱ   ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھ  

ھ  ھ   ھ  ے  ے  ۓ  ۓ  ڭ    ڭ  ڭ  ڭ  ۇ  ۇ ﴾)�(. 

تفسير البغوي ��09 - تفسير أبو السعود 7 /�97 

في ه�ذه الآيات ح�واران، أولهما: تنبي�ه إلى نكرة عملهم في مي�زان الفطرة 

الس�وية والقلب الس�ليم من ش�وائب الأوه�ام وعوج النظر وظ�ام التفكير، 

يب�دأ ه�ذا التنبي�ه بقول�ه : ﴿ ڇ  ڇ ﴾ وه�ي عب�ارة تنب�ئ ع�ن اس�تنكار 

العب�ادة لم�ا لا يس�تحق العب�ادة ولا يعق�ل أن يعبد لما ه�و ظاهر م�ن بعده عن 

أن يفع�ل ش�يئاً ي�دل ع�لى ألوهيت�ه ، وإنما ف�سرت بهذا لأن�ه يعلم م�ا يعبدون 

وه�م يعلمون�ه، ث�م يق�ول : ﴿ ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ ﴾ ، والإف�ك أس�وأ 

)�( سورة الصافات: الآيات �96-8 .
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الك�ذب ، وإن�ما يك�ون أس�وأه لأنه تعم�د فيه صاحب�ه قل�ب الحقيقة وصرف 

 الن�اس عنه�ا حس�ب ما ت�دل مادة الإف�ك إذ تأتي بمعن�ى القل�ب كقوله تعالى 

ڤ                   ﴿ الكافري�ن  ع�ن  حكاي�ة  تع�الى  وكقول�ه   ،)�(﴾ ڇ  ڇ     ﴿

ڦ ﴾)2(، وت�أتي بمعن�ى الكذب الس�يئ كما في ه�ذه الآية ، فه�و يقول لهم 
على س�بيل الإنكار والتش�نيع أتريدون إفكاً لتتخذوه آله�ة ، فهم حن اتخذوها 

لم يبحثوا عن الإله الحق ليتخذوه إلهاً بل اختلقوا كذباً جعلوه إلهاً ، ونظم الآية 

يعطي معاني وفوائد أكثر من ذلك لو تأمله المتفهم : 

وأص�ل نظم الجمل�ة في النحو أن » إفكاً « مفعول ث�ان لقوله » تريدون «، 

و» آله�ة « مفعول�ه الأول ، فتكون الجملة في الأصل هك�ذا » أتريدون آلهة إفكاً 

دون الله « ؟ أي أتري�دون آله�ةً مكذوبةً تجعلونها بدي�اً عن الله تعالى ؟ فالإفك 

مصدر وضع مكان المفعول كقوله تعالى: ﴿ چ  ڇ  ڇ   ڇ   ڇڍ   ﴾)�(، 

ويكون الإنكار منصباً على مجموع معنى الجملة. 

وجاء نظم الآية على خاف هذا الأصل الذي تقدم بيانه لأس�باب تقوي 

الإنكار عليهم ، فأول ذلك أن تقديم المفعول على الفعل ليباشر همزة الاستفهام 

الإن�كاري ي�دل على أن هذا الفع�ل منكر ولكن وقوعه على هذا المفعول أش�د 

ن�كارة في حكم العقل والفطرة ، كما لو رأيت إنس�اناً ي�أكل طعاماً رديئاً فتقول 

)�( سورة النجم: الآية �5 .
)2( سورة الأحقاف: الآية 22 .

)�( سورة يوسف: الآية �8 .
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ل�ه : ) أت�أكل طعاماً رديئاً ( فإذا رأيته يأكل التراب قلت له ) أتراباً تأكل ( تعني 

بذل�ك أن التراب لا يصلح ل�لأكل أصاً فلذلك قدمت�ه لتجعل الكام أقوى 

إن�كاراً . والحج�ارة أبعد شيء عن معنى الألوهية فا يجعلها آلهة إلا من اختلق 

دع�وى لا تعقل أص�اً ، ولا يقال إنها عندهم ليس�ت آله�ة ولكنها رموز لآلهة 

لا يق�ال ذلك لأنهم كانوا يعاملونها على أنها آلهة ويس�مونها آلهة ، وحن رأوها 

مك�سرة قال�وا: ﴿ ڀ  ڀ  ڀ  ٺ ﴾)�(، وحن قال لهم س�يدنا إبراهيم : 

﴿ ۓ  ۓ  ڭ ﴾ لم يقول�وا له إنها ليس�ت آله�ة إنما هي رموز لآلهة ، وأنت 

تحاورنا بطريقة خاطئة . 

ثم إن الآية - عدا تقديمها لفظ الإفك ليباشر همزة الاس�تفهام الإنكاري 

- وضع�ت ه�ذا اللف�ظ الذي ه�و مصدر - موض�ع المفعول ؛ لأن�ه من حيث 

المعن�ى صف�ة للآلهة فهي مأف�وك فيها أي مك�ذوب فيها ، والم�راد في ذلك أنها 

لعظ�م م�ا وقع فيها من الإفك صارت مجس�دة من الإفك، فص�ار القوم كأنهم 

اتخذوا الإفك نفسه آلهة ، وهو منكر في غاية النكارة، وجاء قوله سبحانه وتعالى 

﴿ ڌ  ڌ ﴾ لي�برز س�وء فعله�م أكثر لأن المعن�ى يكون أنهم ترك�وا الله تعالى 

وه�و مس�تحق الألوهي�ة واتخذوا م�الا يعقل أن يتخ�ذ إل�هاً وه�و الحجر ، ثم 

كان قوله تعالى ﴿ ڌ  ڌ ﴾ بياناً لكون عبادة المشرك لله لغواً لأن أهم أس�اس 

 للعبادة هو توحيده، ثم جاء قوله سبحانه وتعالى ﴿   ڎ ﴾ بدل أن يقال مثاً 

» تتخ�ذون « لأن الإرادة فع�ل يكون ع�ن تفكير وتدبر وعزيم�ة، وهذا يجعل 

)�( سورة الأنبياء: الآية 59 .
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عمله�م أش�د نكارة فكأن�ه يقول لهم : إنك�م تتعمدون فعل ه�ذا الضال عن 
قصد وتصميم ، فالعبارة مبنية بناءً ينضح من كل جهاته بشدة الإنكار على هذا 
الفع�ل القبيح، والمراد بذلك كله أن تتفتح عقولهم لش�ناعة هذا الخطأ وتدركه 

إدراكاً قوياً عسى أن تتراجع عن ارتكابه .

وعقّ�ب ذل�ك كله بقوله ﴿ ڈ  ڈ    ژ  ژ ﴾ وهو تنبيه ش�ديد على 
المفارق�ة الواس�عة ب�ن الله - وهو الخالق المدبر ش�ؤون العالم�ن - وبن أصنام 
الإف�ك التي لا إرادة لها ولا ق�درة كما تظهر لكل من رآها ، ولذلك بدأت هذه 
الجمل�ة بالف�اء الدالة على ترتيب م�ا بعدها على ما قبلها ، كأن�ه قال فإن اتخذتم 
ه�ذه الحجارة العاجزة آلهة ف�ما قولكم في من هو رب العالمن ، أهو مثلها - مع 
تدب�يره ش�ؤون العالمن وهذا مح�ال - فاتخذتموها آلهة معه ؟ أم ه�و ذو العظمة 
التي يش�هد بها خلقه وتدب�يره للعالمن ومع ذلك اتخذتم ه�ذه الحجارة الصماء 

شريكة له مع عجزها هذا ؟ 

سؤال يظهر المفارقة الهائلة ولكن القوم كأنهم أغمضوا عيون عقولهم فا 
تبصر، وأخرس�وا ألس�نتهم فا تنطق . ولذلك وجد أب�و الأنبياء عليه الصاة 
والس�ام نفسه مضطراً إلى أس�لوب أقوى يوقظ العقول والقلوب، يهزها هزاً 
قوي�اً مزلزلاً ، يطرد الباطل وكل ش�بهاته وأوهامه، ولكنه كتم ذلك ليفاجئهم 
ب�ه ﴿ ڑ  ک     ک  ک ﴾ ولح�ظ من ذلك أن غ�داً عيد لهم يخرجون فيه من 
بلده�م، ويضع�ون الطعام عند آلهتهم زع�مًا منهم أنها تبارك علي�ه فإذا رجعوا 

م�ن عيدهم أكل�وه ، وقد دعوه للخروج معهم فاعتل له�م بالمرض ﴿      گ  گ     

گ  ﴾ أي مريض، وهو من أساليب التورية وقصد أنه سقيم البال أي شديد 
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الأس�ف مم�ا يراه م�ن إصرارهم على ال�شرك والإف�ك ، ﴿ ڳ  ڳ  ڳ ﴾ 

ترك�وه في البل�دة وانصرف�وا إلى عيده�م ، ﴿ ڱ  ڱ  ڱ   ﴾ وأصل الرواغ 

المي�ل أي ذه�ب إليه�ا متخفي�اً ، فنظ�ر إلى الطعام ال�ذي وضع�وه عندها فقال 

على س�بيل الس�خرية وإظهار عجز هذه الآلهة المزعومة عن أن تأكل أو تتكلم 

بج�واب لم�ن يخاطبه�ا : ﴿   ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   
ہ ﴾ فهج�م عليه�م هجوماً مخيفاً ليتمكن من تكس�يرهم جميع�اً فا يظنوا 
أن بع�ض آلهتهم امتنعت من ال�ضرب ، ولكي لا يتوهم من لفظ » راغ « المفيد 
 للإخف�اء أن�ه ضرب ضعي�ف كما يك�ون ضرب المتخفي ع�ادة ، أتبع�ه بقوله: 
﴿ ہ   ہ ﴾، وهو يفيد قوة الضرب، س�واءً قصد باليمن القوة، أو قصد 
يَ الفعلُ  الي�د اليمن�ى ، إذ المقصود أن اليد اليمنى أقوى في ال�ضرب ، وقد عُدِّ
أولاً بواس�طة إلى ﴿ ڱ  ڱ  ڱ ﴾ لأنه بمعن�ى الذهاب فكأنه قيل: » مال 
يَ ثانياً بواس�طة » على « لأن المراد به معن�ى أقبل كأنه قيل:   إلى آلهته�م «، وعُ�دِّ
» أقبل عليهم بالضرب «، ثم إن في » على« معنى الاستعاء، وهو يناسب القوة 
والضرب باليمن ، ولتكون الجملة كلها موضحة لمعنى القوة جاء لفظ » ضرباً « 
- وهو مصدر - مفعولاً مطلقاً لفعل » راغ « - وهو مؤكد لفعله ومفصل له - 

فجعل الرواغ والضرب شيئاً واحداً كما يقال : سار فان هرولة .

ولم�ا س�مع القوم بما فعل س�يدنا إبراهي�م عليه الصاة والس�ام أسرعوا 
بالمج�يء إلي�ه وهو معن�ى قول�ه تع�الى : ﴿ ھ  ھ   ھ ﴾ والزفيف مشي 
النعام إذا جد وهو أش�د مش�يها وأول عدوها ، وذلك يص�ور أثر قوة المفاجأة 
عليه�م وصعقة الخبر المف�زع المريع . وفي هذا الحن حن رؤي�ة الآلهة المزعومة 
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 وانكش�اف الإفك بتكس�يرها على يد إنس�ان مثلهم ألقى عليهم هذا الس�ؤال: 

 ﴿ ۓ  ۓ  ڭ ﴾ وه�و س�ؤال يجم�ع مضمون الحوار الذي ب�دأ به معهم 

ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ   ﴾، ومضم�ون ضرب آلهته�م   ﴿

باليم�ن حتى جعلهم جذاذاً أي فتاتاً ، ومضموناً جديداً هو التصريح بتناقص 

عقول هؤلاء المشركن ، وذلك أن المعقول في الفطرة الإنس�انية والنظر السليم 

والبداه�ة الصريح�ة أن المخل�وق يعب�د خالقه ال�ذي صنعه ، فل�و كان غير الله 

يس�تحق العب�ادة ل�كان ينبغي له�ذه الأصن�ام أن تعب�د الذين نحتوه�ا ، فكأنه 

يق�ول له�م : أيعقل أن يكون الصانع عابداً ومصنوع�ه معبوداً له ؟ و الأعجب 

 أنه�م يفعل�ون هذا في ح�ن أن الله هو خالقه�م وخالق ما يعملون�ه فهو وحده 

الجدير بالعبادة.

إنّ�ه ح�وار يقه�ر كل عن�اد ويس�تخرج الإقرار بالح�ق من خفاي�ا العقول 

والقل�وب، ولكن العناد لا يستس�لم للح�ق أبداً فالأمر عند المعان�د ليس قائمًا 

ع�لى وج�ود خف�اء أو إش�كال في القضية، إنما يق�وم عنده ع�لى رغائب النفس 

وش�هواتها وأنانيتها فلذلك كانت نتيجة هذا الحوار عندهم أن: ﴿ ۆ  ۈ  ۈ  

ۇٴ  ۋ   ۋ  ۅ ﴾)�(، وه�ي حج�ة كل طاغي�ة يعجز ع�ن مواجهة الحق 

الواضح البن.

 ولكي لا تنطلي الحيلة على الجهلة فيتوهموا أن آلهة الإفك انتقمت من نبي الله

 إبراهي�م علي�ه الصاة والس�ام عن طريق إحراق�ه بالنار على أي�دي عابديها، 

)�( سورة الصافات: الآية 97 .
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نتيج�ة  فكان�ت  علي�ه،  وس�اماً  ب�رداً  الن�ار  وتع�الى  س�بحانه  الله  جع�ل 

تعن�ي  فنجات�ه  الن�ار،  به�ذه  كاي�دوه  ح�ن  أرادوا  م�ا  عك�س  عمله�م 

إلي�ه  دعاه�م  ال�ذي  الح�ق  وظه�ور  إفكه�م  وبط�ان  آلهته�م  عج�ز 

بالألوهي�ة  تع�الى  الله  إف�راد  أي  والس�ام  الص�اة  علي�ه  في�ه   وحاوره�م 

﴿ ۉ  ۉ  ې  ې  ې﴾)�(.

وه�ذا الحوار ذك�ر في موضع آخر أكث�ر تفصياً، وفي�ه شيء من اختاف 

الألفاظ، ولكل مقام مقال .

أولو جئتكم بأهدى:

ڌ  ڎ  ڎ  ڈ  ڈژ  ژ     ڑ   ڑ  ک  ک  ک  ک    ﴿

گ  گ  گ  گ   ڳ  ڳ  ڳ  ڳ       ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  
ھ   ہ   ہ   ہ    ہ   ۀ   ۀ   ڻ  ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں   
ھ    ھ  ھ  ے  ے  ۓ   ۓ  ڭ  ڭ  ڭ  ڭۇ  ۇ  
ۆۆ  ۈ   ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ     ۅ  ۉ  ۉ  ېې   ې  ې  
ئې   ئې   ئۈ   ئۈ   ئۆ     ئۆ    ئۇ   ئۇ   ئو   ئو     ئە   ئە   ئائا   ى   ى  
ئې  ئى  ئى  ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم  ئى  ئي  
ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ    پ  پ  ڀ    ڀ  ڀ   ڀ  ٺ   ٺ   بج   
ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ   ٹ  ٹ  ٹ    ڤ    ڤ  ڤ  ڤ  

)�( سورة الصافات: الآية 98 .
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چ   چ  چ    ڃچ   ڃ   ڃ   ڃ  ڄ   ڄ    ڄ      ڄ   ڦ    ڦڦ   ڦ  
ڇ  ڇ ﴾)�(.

تفسير البغوي ��65- تفسير أبي السعود �2/8

يدور الحوار في هذه الآيات مع المخالفن المشركن حول القضية الأولى في 
الدعوة لدين الإسام، وهي قضية التوحيد - وإن دخلت معها بعض القضايا 
الأخ�رى - المس�اعدة على بلوغ الغاية م�ن هذا الحوار ، بل يرى الإنس�ان عند 
التأم�ل أن الس�ورة كلها تمضي في هذا الاتجاه ، مما يجع�ل اجتزاء هذا الحوار من 
بقية الس�ورة صعباً ، ويفرض على دارس الحوار أن يش�ير إلى عاقة بقية أجزاء 

السورة بهذا الحوار ولاسيما الأجزاء التي تتحدث عن التوحيد مباشرة .

وبداية الس�ورة تأتي كالمقدمة لكل ما يذكر فيها فيذكرهم بأن هذا الكتاب 
- لك�مال عظمته - جدير أن يقس�م الله ب�ه وأنه كتاب مب�ن يخاطبهم بوضوح 

كام�ل وق�د جعله الله عربياً بلس�انهم ليتمكن�وا من فهم�ه وتعقله ﴿ ڌ  ڎ  
﴾)2(، ويذكره�م س�بحانه وتع�الى بمكان�ة  ڎ  ڈ   ڈ  ژ     
ه�ذا الكت�اب عن�ده : ﴿ ڑ  ڑ  ک  ک  ک   ک    گ ﴾)�(، ث�م 
 يُطرَح عليهم س�ؤال اس�تنكاري عما إذا كانوا بإسرافه�م جديرين ألا يذكروا : 
﴿ گ  گ  ڳ     ڳ   ڳ  ڳ  ڱ  ڱ﴾)�(، ويعقب 

)�( سورة الزخرف: الآيات 25-�5 .
)2( سورة الزخرف: الآية � .
)�( سورة الزخرف: الآية � .
)�( سورة الزخرف: الآية 5 .
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ذلك بيان أنهم كالأمم الكثيرة التي سبقتهم بتكذيب الأنبياء فأهلكها الله تعالى 
مع أنها أشد منهم بطشاً .

بعد هذه المقدمة يتناول الأساس الحق لقضية التوحيد وأنه أساس يقرون 
ب�ه، فينبغي أن يكونوا موحدين بناءً على ذلك الأس�اس: ﴿ ڭ  ۇ  ۇ  
ۆ  ۆ  ۈ  ۈ   ۇٴ  ۋ    ۋ﴾)�(، أي الغالب في إنفاذ 
ما يريد ، وهو عالم بأدق التفصيات التي يحتاجها خلق الس�ماء والأرض ، ثم 
يعرض صوراً من خلق السموات والأرض تتجلى فيها القدرة العظيمة والعزة 
 الرفيع�ة والعل�م الواس�ع ويجعل ذل�ك تابعاً لصفت�ي العزة والعل�م ، كأنما هو 

 - لق�وة دلال�ة ما قبله عليه - جزء تابع لما قبله، وكأن�ه - لقوة اقتضاء إقرارهم 
ل�ه - يجري مع كامهم في نس�ق واحد كأنه تتمة ل�ه : ﴿ ۈ   ۇٴ  ۋ    
ئا   ى   ى   ې   ې   ې   ې    ۉ   ۉ   ۅ   ۅ   ۋ  
ٿ   ٿ   ٿ  ٹ   ئا... ﴾ )2( إلى أن يق�ول س�بحانه وتع�الى: ﴿ 
ڄ   ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ    ڤ   ڤ   ڤ   ٹ   ٹ   ٹ  
ڄ  ڄ  ڃ   ڃ  ڃ   ڃ  چ  چ  چ  چ    ڇ  ڇ  ڇ  ڇ       ڍ   

ڍ ﴾)�(.

فه�ذه النع�م تتطلب الش�كر وتدعو إليه م�ن يتمتع بها ويس�تفيد منها، 
 وأول الش�كر ه�و تنزي�ه صانعها س�بحانه وتعالى عن أن يك�ون له شريك : 

)�( سورة الزخرف: الآية 9 .
)2( سورة الزخرف: الآيتان 9، �0 .

)�( سورة الزخرف: الآيات �2-�� .



��

﴿ ڃ   ڃ  ڃ   ڃ  چ ﴾ والتس�بيح هو التنزيه ، لاسيما أنهم يقرون 
بأنه هو خالق ذلك كله ، ثم يبدأ الحوار ويدور حول ما يقولون وما يعملون 

في شأن التوحيد.

﴿ ڌ  ڎ  ڎ  ڈ  ڈژ  ژ     ڑ   ڑ  ک ﴾ ، يب�دأ الحوار 
بذك�ر معن�ى من مع�اني الشرك التي ج�اءت في معتقداته�م : ﴿ ڌ  ڎ  ڎ  
ڈ  ڈژ ﴾ وقب�ل التعلي�ق ع�لى هذه الكلم�ة ياحظ أن الصياغ�ة القرآنية 
أظه�رت فس�اد هذه الفكرة وتناقضه�ا وغباءها، فالعبد المخل�وق لا يمكن أن 
يك�ون جزءاً من الرب الخالق س�بحانه وتع�الى، لأن حقيق�ة العبودية وحقيقة 
الربوبية نقيضان، والنقيضان لا يجتمعان كما يقول أهل العلوم العقلية ، وذلك 
أم�ر بدهي، ولذلك نجد الآية لا تناقش ولا ترد على فكرتهم هذه، بل تصفهم 

من أجلها بالجحود البالغ فتقول : ﴿ ژ     ڑ   ڑ  ک ﴾ .

وكل م�ا ج�اء بع�د هذه الآي�ة من شركه�م وأقواله�م فيه لا تناقش�ه الآية 
بشيء من الأدلة إلا ببيان مخالفته - لا للعقل الس�ليم وحده - بل ببيان مخالفته 
لأعرافهم وما هم عليه من أفكار وآراء -، وهذا المنهج هو أحكم ما يكون من 

الحوار لإقامة حجج الحق وبيان فساد الباطل .

وح�ن تن�اول الق�رآن زعمه�م أن المائكة بن�ات الله س�بحانه وتعالى عما 
يشركون ق�ال : ﴿ ک  ک  گ  گ  گ  گ   ڳ  ڳ  ڳ  ڳ       
ۀ   ۀ   ڻ  ڻ   ڻ   ڻ   ں   ں    ڱ   ڱ   ڱ   ڱ  

ہ  ہ   ہ  ہ  ھ  ھ    ھ  ھ ﴾. 
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وه�ذا كل�ه حج�ج عليه�م م�ن واقعهم إذ ه�م يحب�ون البن�ن ويكرهون 

البن�ات، فلو كان لهم يد في اختيار الأولاد ما اختاروا إلا البنن ، فكيف يرضى 

- والاختي�ار بي�ده - أن يتخذ البنات ويفضلهم بالبنن ، جل س�بحانه وتعالى 

ع�ن اتخ�اذ هؤلاء أو هؤلاء، هذا مع أن حالهم في تفضيل البنن على البنات وفي 

كُ�ره البنات بلغت الغاية القصوى حيث إن أحدهم حن يُبشرَّ ببنتٍ وُلدت له 

يَسوَدُّ وجهُه خجاً، ويمتلئ قلبه حزناً يكتمه ولا يكاد يطيقه .

وذكر القرآن هنا تعبيراً أنس�ب لهذا الس�ياق مما ذكر هناك إذ لم يقل » وإذا 

بُ�شرِّ أحده�م ببنت ظل وجهه مس�وداً «، ب�ل ق�ال: ﴿ ڳ  ڳ       ڱ  ڱ  

ڱ  ڱ  ں   ں  ڻ  ڻ ﴾، وذل�ك لإظه�ار ش�ناعة هذا القول 
ال�ذي يص�ف الرحمن الذي وس�عتهم رحمته ب�ما لا يرضى أحدهم لنفس�ه، وما 

يستاء منه أشد الاستياء .

ثم يكش�ف لهم س�بحانه وتعالى في هذا الحوار ع�ن تناقضهم مع أعرافهم 
لون الأبناء لقوتهم على الح�رب هجوماً ودفاعاً،  م�ن وجه آخر وهو أنه�م يُفضِّ
ولقدرتهم على الإفصاح والبيان عند الخصومات ، والنساء بخاف ذلك لأنهن 
س في الح�روب وحوارات المخاصَمة، ومع  ينش�أن في الحلي والزينة لا في التمرُّ
ذلك هم يرضون لله الذي بيده الاختيار كله أن يتخذ لنفسه البنات ويختار لهم 
البن�ن ، وكل ذلك مناقضة ظاه�رة لأعرافهم فضاً عن أن أصل القضية مبنيٌّ 
على فس�اد ، فالإله الحقُّ لا يلد، ولا يكون له جزء أصاً لا من الإناث ولا من 

الذكور ، فالذي يتجزأ سوف يَبيدُ كلُّه في آخر الأمر .
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ثُمَّ يحاورهم  س�بحانه وتعالى في مصدر ه�ذه الأقوال الذي اعتمدوا عليه 
في التمس�ك به�ا ولاس�يما في عبادتها، فيكش�ف من كل الوجوه ع�ن أنها أقوال 

ليس لها مستند معقول ، فيقول سبحانه وتعالى : ﴿ ے  ۓ   ۓ  ڭ  
ڭ  ڭ  ڭۇ  ۇ  ۆۆ  ۈ   ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ 
ۅ  ۉ  ۉ  ېې   ې  ې  ى  ى  ئائا  ئە  ئە  ئو    ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ   
ی   ی   ی   ی   ئى    ئى   ئى   ئې   ئې   ئې   ئۈ   ئۈ   ئۆ    
ئج  ئح  ئم  ئى  ئي  بج   ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ    پ  پ  ڀ    
ڀ  ڀ   ڀ  ٺ   ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ  ٹ   ٹ  ٹ  ٹ    
ڤ    ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦڦ  ڦ   ڄ  ڄ     ڄ   ڄ  ڃ ڃ  ڃ  

ڃچ  چ   چ چ  ڇ  ڇ ﴾ .

وفي الفق�رة الأولى م�ن ه�ذا الحوار حول زعمه�م أن المائك�ة الذين هم 

 عباد الرحمن إناث يس�ألهم س�بحانه وتعالى على طريقة الاس�تفهام الإنكاري : 

﴿ ۇ  ۆۆ ﴾ ؟ وطبيعي أنهم لا يمكن أن يدعوا ذلك إذ برهان الحس 

المش�ترك بن الناس يكذبهم لو ادعوا ، فإذا لم يش�هدوا خلقهم فشهادتهم باطلة 

كاذب�ة، وه�ذا من أوض�ح البرهان ولذلك يعق�ب عليه بقوله س�بحانه وتعالى 

بذكر الحساب والعقاب فيقول : ﴿ ۈ   ۈ  ۇٴ ﴾ فالسؤال في 

هذا السياق إنما يراد للحساب الذي يعقبه العقاب .

ثم يذكر س�بحانه وتعالى افتراءهم عليه في زعمهم أنهم ما عبدوا المائكة 

إلا لأن الله ش�اء ذل�ك ، فيب�ن س�بحانه وتعالى أنهم يقولون ذل�ك با علم فا 
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قيم�ة في الح�وار لزع�م لا يقوم على العل�م : ﴿ ئە  ئە  ئو    ئو ﴾ أي يرمون 

ال�كام بالتوه�م، رمي�اً لا تفكر في�ه ولا تدبر، وبعد تكذبيهم يس�ألهم س�ؤالاً 

يكش�ف جواب�ه عن حقيق�ة مس�تندهم في هذه الدعوة، وهو س�ؤال اس�تنكار 

ئې﴾؟  ئې   ئې   ئۈ   ئۈ   ئۆ     ئۆ    ئۇ    ﴿ واض�ح:  ه�و  ك�ما 

أم�ا الكت�اب المزع�وم - لو ادعوه - فه�و غير موجود ، فكيف يص�ح بناء هذه 

الدع�وى علي�ه وهي دع�وى - لو وج�دت - فمصدرها كت�ب الله تعالى دون 

س�واها ، وإذا كان الكتاب لا وجود له فالاستمس�اك به في هذه الدعوى وهمٌ 

وخيال لا حقيقة له ، فما هو مس�تندهم؟ ﴿ ئى  ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  

ئح  ئم  ئى  ئي ﴾ ، هكذا قالوا، وهل يكون حقاً كل ما ورثه الإنسان 
عن آبائه؟ لا شك أنه قد يكون حقاً ، وقد يكون باطاً ، وقد يكون خليطاً من 

ه�ذا وذاك ، فا يمك�ن الاحتجاج به إلا كما يصح بقوله�م : » ربما كان حقاً «، 

وه�ي كلمة لا تغني من الحق ش�يئاً ؛ وهذا الاحتجاج الوهم�ي هو متكأ الذين 

ي�صرون ع�لى الباطل ولا يري�دون تركه، وهو س�نتهم مع رس�ل الله تعالى منذ 

القدم ، كما ذكر هنا ربنا سبحانه ، ولكن قِدم الباطل لا يجعله حقاً ولا يقلل من 

رت مناقش�ة المتأخرين من أصحاب هذا  الضال الذي يتولد منه ؛ ولذلك أُخِّ

القول إلى ما بعد ذكر أسافهم السابقن ليكون النقض موجهاً إلى الفكرة عند 

 القدماء والمحدثن معاً، فأخبر سبحانه عن قول الأنبياء لهم وكأنها قولة إنسان 

واح�د : ﴿ ٹ  ٹ    ڤ    ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦڦ  ﴾ فالمنص�ف يقول : 

» لا ب�ل إذا جئتن�ي بما هو أهدى اتبعت�ه «، أمّا هؤلاء فقد ﴿ ڦ   ڄ  ڄ     ڄ   

ڄ  ڃ ﴾ وه�و كام يكش�ف إصرارهم على الباط�ل وعلى رفض الحق ولو 
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كان مما أرس�له الله الذي أقروا منذ بداية الحوار أنه خالق السموات والأرض ، 

فصيغة السؤال وجوابهم عليه أبرزتهم في صورة المقِرّ على نفسه بجحود الحق 

بعدما تبن، وهو ما يجعلهم جديرين بأش�د ما يمكن من العقاب، فيكون ذكر 

العقاب معطوفاً عليه بفاء الترتيب، كالحجة على استحقاقهم له، فقال سبحانه: 

﴿ ڃ  ڃچ  چ   چ  چ  ڇ  ڇ ﴾ . 

ولا ينته�ي الح�وار حول قضية التوحيد في هذه الس�ورة عند هذا الحد بل 

يج�د المتأمل فيها أن كل قضية له�ا على صلة بهذه القضية وعلى صلة بهذا الحوار 

وتقويت�ه ، ولذل�ك جاء بعد هذا الحوار كام أبي الأنبي�اء إبراهيم عليه الصاة 

والس�ام وه�و الأب المبجل عندهم في ال�براءة من الآله�ة المزعومة إلا من الله 

تع�الى، وه�ذا يدعم قضي�ة التوحيد الت�ي دار حولها الحوار الس�ابق دع�مًا قوياً 

لاسيما عند قوم يقدسون أقوال الآباء ، وكأن هذا نقض لما يدعونه من الاهتداء 

بما كان عليه الآباء، وإنما هو اتباع ما يهوون من أقوال الآباء ومذهبهم . 

ويأتي بعد ذلك حديث طويل عن ش�ؤون الرس�ل مع أقوامهم ويكون في 

ختام�ه م�ا هو كالتتمة لما ذكر عن أبي الأنبياء إبراهيم عليه الصاة والس�ام في 

نف�ي وج�ود آلهة أخرى غ�ير الله تعالى يبن أن هذا المعنى لي�س عند أبي الأنبياء 

وح�ده وإن�ما هو عن�د كل الأنبي�اء عليه�م الصاة والس�ام، فيقول س�بحانه 

لنبي�ه س�يدنا محم�د علي�ه الص�اة والس�ام : ﴿ ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  

ې    ې  ې  ې  ى  ى  ئا ﴾)�( ؟ وس�ؤال الرس�ل - وه�م 

)�( سورة الزخرف: الآية �5 .
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في غ�ير الع�الم الدني�وي معن�اه النظر في كتبه�م التي لم تحرف ولم تب�دل ، وكلها 

تشهد بتوحيد الله تعالى، فسؤالها ما هو إلا تأكيد وتوثيق للتوحيد الذي جاء به 

الأنبياء أجمعون عليهم الصاة والس�ام، وبعد ذلك تأتي قصة فرعون وقومه، 

وكيف عوقبوا حن كذبوا رسل الله تعالى ، ودعوة سيدنا موسى وأخيه هارون 

عليهما الس�ام لفرعون وقومه إنما تقوم على أس�اس التوحيد، فهؤلاء الفراعنة 

أهلك�وا لإعراضهم عن دعوة التوحيد ، وهذا تدعيم آخر لقضية الحوار الذي 

سبق تفصيله . 

ثم تخص الس�ورة عيسى عليه السام بشيء من التفصيل للعاقة الخاصة 

المعروف�ة ل�ه بالتوحيد ، وينتهي حديثه عليه الس�ام بقول�ه : ﴿ ڃ  چ  چ      چ  

چ   ڇڇ  ڇ  ڇ  ڍ ﴾)�(، وذلك ينفي مزاعمَ قومه في ألوهيته، 
وأبْط�لُ الباط�لِ دع�وى يكذبها ال�ذي يزعم الناس أنه�ا له، فيق�رّ لله بالعبودية 

الخالص�ة . ويختم الكام ببيان مص�ير المختلفن فيه ومصير أهل الكفر والعناد 

عموماً ومصير أهل الإيمان . 

وتع�ود الس�ورة في ختامها إلى قضي�ة التوحيد فيقول الله تعالى لرس�وله 

�: ﴿ ژ  ڑ  ڑ      ک  ک  ک  ک      گ ﴾)2(، وه�و نه�ج م�ن الح�وار 

عجي�ب يصل مع هؤلاء المشركن إلى أبعد درجات الافتراض كما تدل كلمة 

» لو « وهي تس�تعمل عن�د الافتراض البعيد جداً أو المس�تحيل ، كأنما يقول 

)�( سورة الزخرف: الآية �6 .

)2( سورة الزخرف: الآية �8 .
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لو اس�تطعتم أن تثبتوا أن للرحمن س�بحانه ولداً - وهو مستحيل - فأنا رغم 

ذلك أكون أول من يعبده . 

ولا يفهم من الآية أنها توهم إمكان وجود هذا الولد كما ظن بعض العلماء 
فاضط�روا إلى تأوي�ل الآية بعدة وجوه لا داعي إليه�ا ، وذلك يظهر من وضع 
الآي�ة في س�ياقها ال�ذي يدفع هذا التوه�م ويقتلعه من جذوره ، إذ إن الس�ورة 
ذكرت هذه العبارة في سياق كله براهن على توحيد الله تعالى ، وكله وصايا من 
الأنبي�اء الكب�ار بالتوحيد، وفيه كثير من التهديد لمن ت�رك التوحيد وإخبار عن 
مصير المشركن في الدنيا والآخرة ، وذلك يحتم أن يكون المقصود بهذه العبارة 
ين.  السخرية من عقولهم المتخبطة في قضية التوحيد وهي من أخطر قضايا الدِّ

وذل�ك نظير قول الإنس�ان لم�ن يدعي أن ل�ه عنده مالاً أودع�ه وقت كذا 
وكذا في زمن كذا وكذا، فيقوم المدعى عليه بإثبات براءة ذمته بوجوه كثيرة من 
شهود وصكوك وعدم لقاء بينهما في هذا المكان وهذا الوقت ثم يقول : إن كان 

لك عندي مال فأنا أعطيك إياه . 

ويكون ختام الحديث عن التوحيد - وختام السورة - : ﴿ ئۇ  ئۇ  
ئۆ  ئۆ   ئۈ  ئۈئې  ئې  ئې   ﴾)�( خت�ام بالإقرار لله س�بحانه بالوحدانية لا 
إل�ه إلا ه�و ، وذلك ينق�ض كل ما زعموه م�ن وجه الإشراك ب�الله تعالى إذ لا 
يصح في عقل سليم أن يكون إلهاً إلا الخالق، وقد أقروا أن الله تعالى هو الخالق، 

فكل زعم ينافي هذه الحقيقة منقوض . 

)�( سورة الزخرف: الآية 87 .
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والح�وار في النص - الذي اختير هنا من الس�ورة للبحث فيه - هو حوار 
يقوم على أساس المسلَّمات التي يعتقدونها فيبن لهم أن ما هم عليه من الشرك بالله 
ومظاهره مخالف لهذه المس�لَّمات ، وهذا المنهج يزيد الحوار قوة ويزيد موقف 
الخصم ضعفاً، ويكش�ف لكل س�امع بطان ما يدعيه لا بمنطق العقل السليم 
وحده، بل بمنطق عاداتهم وتقاليدهم وأفكارهم التي تقوم عليها حياتهم حتى 
ما كان منها وهماً با أس�اس كبغض الإناث إلى درجة أنهم يخجلون من مجيئها 

في ذريتهم فتسود من ذلك وجوههم ويملأ الأسف قلوبهم . 

* * *
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فبُهت الذي كفر :

چ   ڃ   ڃ   ڃ   ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ    ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ    ﴿
چ  چ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ  ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   
ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک  گ   گگ  گ  ڳ  ڳ  ڳ  

ڳ﴾)�( . 

تفسير البغوي �60 - تفسير أبي السعود �/�25

تبدأ الآية قبل ذكر ما جرى في الحوار من سؤال وجواب بذكر سبب هذا 
الح�وار، فه�ذا المحاور يحاج إبراهيم عليه الس�ام ، وموض�وع الحوار هو رب 
إبراهي�م علي�ه الصاة والس�ام : لماذا اتخ�ذه رباً ورفض دع�وى الربوبية التي 
يزعمه�ا ه�ذا الملك الذي يرى في نفس�ه أهلية منازعة الله ع�ز وجل في الربوبية 
بس�بب ما بلغ من عظمة الملك ، ويعدل عن أنه بشر كس�ائر البشر لا يمكن أن 

يكون إلهاً، وأن الملك الذي بيده هو عطية من الله تعالى ؟ 

وتب�دأ الآية بهذه العب�ارة ﴿ ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  
ڃ  ڃ ﴾، وهي عبارة تستعمل في التعجيب مما يذكر بعدها ، وفي القرآن 

يتك�رر ه�ذا الأس�لوب ، كقول�ه س�بحانه : ﴿ ڑ  ک  ک     ک  ک  گ  
گ ﴾ )2(، والتعجيب لا يلزم أن يكون معه إنكار واستقباح بل ربما كان معه 

تعظيم كقوله تعالى : ﴿ ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ           ٹ     ٹ ﴾)�(. 

)�( سورة البقرة: الآية 258 .
)2( سورة الفيل: الآية � .

)�( سورة الفرقان: الآية �5 .
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إنما يأتي معنى الإنكار أو غيره مما يذكر بعدها كما في الآية السابقة ﴿ ڤ  ڦ  

ڦ  ڦ  ڦ  ڄ   ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ  ڃ ﴾ فالعج�ب هن�ا مصحوب 
بالإنكار والاس�تقباح، لأن الدافع إلى الحجاج ليس التفهم ولا وقوع الش�بهة، 

وإن�ما ه�و كونه مل�كاً ، ولكن الآي�ة لم تقل إنه ح�اجّ إبراهيم في رب�ه لأنه ملك 

وإن�ما قال�ت : ﴿ ڄ  ڃ  ڃ  ڃ ﴾، وبن العبارتن ف�رق كبير، فالعبارة 

الأولى » لأنه ملك « تنبئ عن اغتراره بالملك ، أما الأخرى التي جاءت في الآية 

فإنه�ا تنبئ عما في نفس�ه من جحود، فبدلاً من أن يش�كر الله تع�الى على ما آتاه، 

تراه ينازع الله تعالى حق الربوبية بس�بب هذا العطاء الذي أنعم به عليه ، وهذا 

مقدار من الغرور يبلغ به ذروة الطغيان ، ولم يذكره ربنا سبحانه باسمه تصغيراً 

لشأنه، وتنزهاً عن ذكره، ومعاملة له بضد دعواه ، واكتفى بمناقشة دعواه . 

وق�د تلق�اه س�يدنا إبراهيم علي�ه الصاة والس�ام بأظه�ر آث�ار الربوبية 

المش�هودة لكل الناس، وهي القدرة على الإحياء والإماتة، فهي أمر لا يستطيع 

أحد أن يدعيه لنفسه وينازع الله تعالى فيه ، وإذا هذا الطاغية يعمد إلى ادعاء هذه 

الصفة لنفس�ه بصورة تشوه معنى الإحياء والإماتة : ﴿ چ  چ  چ  چ  

ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍڌ ﴾ ويوضح الطاغية ذلك الزعم - كما جاء في 
الرواي�ات - بأنه يعفو عم�ن حكم عليه بالقتل وهذا إحياء ، ويقتل آخر وهذه 

هي الإماتة ، وهذا يعني أنه غير غافل عن عجزه بس�يطرة الغرور عليه، بل هو 

يع�رف عجزه عن الإحياء الحقيقي ويش�عر به، فلذلك يلج�أ إلى هذه المغالطة، 

وه�ذا م�ا دعا أبا الأنبياء عليه الصاة والس�ام إلى تغيير مج�رى الحوار، فيترك 
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المحاجة بصفتي الإحياء والإماتة - دفعاً للمراوغة - فلم يقل هذا ليس إحياءً 

ولا إماتة في الحقيقة ، بل يترك ذلك ويلجأ إلى ذكر صفة القدرة العظمى التي لا 

تقبل التزوير ولا المنافسة : ﴿ ڌ  ڎ     ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  

ک  ک  ک ﴾، وه�و أمر لا يقبل الادع�اء ولا المراوغة والمداورة ، فكانت 
النتيجة هي ما ذكره الله تعالى بقوله : ﴿ ک  گ   گگ ﴾ أي انقطعت حجته 

وظه�ر بطانها فدهش وتحير لظهور عجزه وهو ينافي ادعاء الربوبية ، وأهملت 

الآية ذكره باس�مه مرة ثانية تأكيداً لتصغير ش�أنه، ومعامل�ة له بضد قصده من 

دع�وى الربوبية، وذكرت�ه الآية هنا بصفة جديدة غير الس�ابقة، وهي هنا صفة 

الكف�ر، أي جح�ود الحق الذي جاء به س�يدنا إبراهيم عليه الصاة والس�ام، 

وس�بب اختاف الصفة أنه في المرة الثانية قد ظهر جحوده فوصفه بالكفر وقد 

قام عليه البرهان ، واكتفى في المرة الأولى بصفة المحاجة لأنها كانت قبل ذلك، 

وفي ذك�ره هن�ا بصفة الكفر تصريح وتأكيد لما فهم م�ن الحوار من إصراره على 

دع�واه زوراً ، ول�ذا جاء م�ا بعد ذلك مؤك�داً له من طريق أخ�رى، وهي بيان 

أن الله تع�الى منعه من الهدى بس�بب ظلمه في دع�وى الربوبية وظلمه في منهج 

الح�وار ، وقد منعه الهدى وفق س�نة إلهية يعامل الله به�ا كل الظَّلَمة، وبنّ ذلك 

بقوله سبحانه : ﴿ گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ ﴾ . 

وفي الآي�ة إيج�از عن�د قوله تعالى حكاية عن س�يدنا إبراهي�م عليه الصاة 

والس�ام لأن الب�دء بقول�ه : ﴿ چ  چ  ڇ   ڇ ﴾ في�ه إش�عار ب�أن 

الس�ؤال كان ع�ن رب�ه أي تعيينه من بن م�ا يتخذه الناس إله�اً فحق الكام أن 
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يجيب بقوله: » ربي الله «، ولكنه عرف أن الس�ؤال عن ربه مراد منه أن يقول له 

ف بالله ذاتاً وصفة، واختار من الصفات  الطاغي�ة ولمَِ اتخذته إلهاً فأجابه بما يعرِّ

م�ا يوج�ب أن يتخذه إلهاً لأجل�ه ، تقلياً للكام وإسراع�اً إلى الغاية منه ، وفي 

الآية إيجاز آخر س�بقت الإش�ارة إليه، وذلك عند قوله س�بحانه في حكاية قول 

س�يدنا إبراهي�م عليه الس�ام ﴿ ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  

ک ﴾، فه�ذه الف�اء في قول�ه :  ﴿ ڎ  ڈ  ڈ ... ﴾ الآي�ة تس�مى الفاء 
الفصيحة، لأنها تفصح عن شرط مقدر تقديره : » فإن قلت ذلك، أي راوغت 

في قبول الحق بالتأويل الباطل، فإن الله يأتي بالشمس من المشرق، فائت بها من 

المغ�رب «، وفي ه�ذا الموضع إيجاز آخر هو أنه - كما ذكرنا س�ابقاً - لم يرد عليه 

 في ادعائ�ه الق�درة على الإحياء والإماتة، بل ترك ذل�ك وانتقل به إلى دليل آخر 

لا يمكن فيه الادعاء . 

والإيجاز في الحوار القرآني منهج كثير الورود لا يخرج القرآن عنه إلا لهدف 

يع�ن على بلوغ الحجة المرادة منها ، إذ الهدف الأس�اسي من الحوار هو كش�ف 

الشبهة وقيام الحجة بأيسر الكام . 

* * *
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ما يكون لي أن أقول ما ليس لي بحق:

﴿ چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ       ڎ  ڎ  

ڈ  ڈ  ژژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک    گ  گ  گ  گ  ڳڳ  ڳ  ڳ       ڱ  

ڱ  ڱڱ  ں  ں  ڻ      ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہہ  ہ    ہ  ھ  ھ  ھ 

ۋ   ۇٴ   ۈ   ۈ     ۆۆ   ۇ   ۇ   ڭ   ڭ   ڭ    ڭ   ۓ   ۓ   ے   ے   ھ   

ۋ  ۅۅ  ۉ  ۉ  ې      ې  ې      ېى  ى  ئا  ئا           ئە  ئە  ئو    ئو  

ئى  ئى  ی  ی  ی  ی     ئۇ  ئۇ  ئۆئۆ   ئۈ  ئۈ      ئې  ئې  ئې  ئى   

تم   تحتخ   تج      بي   بى        بم   بخ   بح   بج   ئي   ئمئى   ئح   ئج  

سم    سحسخ   سج   خم   خح   خج   حم   حج    جم   جح      ثي   ثمثى   ثج   تي    تى  

صح  صم         ضج  ضح  ﴾)�(.

تفسير البغوي �09 - تفسير أبي السعود �/�00

من حوار القرآن مع المخالفن ما يمكن أن يدخل في أسلوب التعريض، 

إذ يجري الحوار مع غيرهم ممن له عاقة قوية بموضوع الحوار ويكون لكامه 

فيه أثر كبير في نقض ما يدعيه المخالفون ، وذلك كالحوار مع س�يدنا عيس�ى 

عليه الس�ام في آخر س�ورة المائدة ، حيث يس�أله ربه ويجيب جواب العبدية 

الكاملة المباينة لكل مظاهر الربوبية كما يظهر من كل جزئية في الحوار، وذلك 

ينقض كل ما يدعيه الذين زعموه إلهاً وعبدوه وأمه من دون الله تعالى ، وكأنه 

)�( سورة المائدة: الآيات �20-��6 .
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يقال لهم : اس�معوا نقض ما تدعون على لس�ان الذين تزعمون له بالباطل ما 

تزعمون . 

يبدأ الحوار في مشهد المحكمة الإلهية يسائل الله فيها عبده ورسوله عيسى 

عليه الس�ام ويقف س�يدنا عيس�ى عليه الس�ام موقف المحاكَم المسؤول فإذا 

كمل�ت المس�اءلة وجاء الجواب مظه�راً للحقيقة أصدر الله ع�ز وجل حكمه ، 

وكل شيء في الح�وار ناط�ق بالمفارقة بن العبد وال�رب ﴿ چ  چ  ڇ  ڇ  

ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ       ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  ژ ﴾؟ وم�ن البداي�ة 

يب�دأ الس�ؤال بأن الله تعالى ه�و قائله ، وكان حق الكام - وه�و إخبار من الله 

تعالى - أن يقول س�بحانه : » قلت يا عيس�ى «، ولكنه صرح بالاس�م الأخص 

له س�بحانه وهو مش�تق من صفة الإلهي�ة : ﴿ چ  ڇ﴾ لتكون المفارقة أوضح 

وأقوى ، كما جاء خطابه س�بحانه لس�يدنا عيس�ى عليه الس�ام مع صفة البنوة 

 لمري�م عليه�ا الس�ام : ﴿ ڇ  ڇ  ڇ ﴾ وه�ي صف�ة بشري�ة للمخل�وق 

لا يوصف بها الإله سبحانه . 

ثم يطرح عليه السؤال : ﴿ ڍ  ڍ  ڌ  ڌ       ڎ  ڎ  ڈ  ڈ  

ژ ﴾ ؟

فيكون جواب س�يدنا عيسى عليه الس�ام ، التبرؤ مما زعم له المشركون ، 

والتقديس المطلق لله تعالى، وأول كلمة فيه ﴿ ڑ﴾ أي أنت منزه عن أن 

يكون لك شريك ، يتلوها التصريح بعدم صحة ما زعموا له، وأنه لا يمكن أن 

يقوله لأنه ليس من حقه : ﴿ ک  ک  ک  ک    گ  گ  گ  گ  ڳڳ ﴾، وهذا أقوى 
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من أن يقول: » ما قلت ذلك «، لأن هذا مجرد خبر، أما ما جاء في الآية فهو خبر 

بالنفي معه برهان، وهو أن هذا القول ليس من حقه ، ثم يُش�هد س�يدنا عيسى 

عليه السام ربه على أنه لم يقل من ذلك شيئاً : ﴿ ڳ  ڳ       ڱ  ڱ  ڱڱ ﴾، 

ثم يتبع ذلك بعبارة هي برهان على علم الله بكل ما في نفسه ، وعلى علم الله بأنه 

لم يقل شيئاً مما زعموا له ، وهي في نفس الوقت وصف واضح للمفارقة الكبيرة 

بن صفة الرب وصفة العبد ﴿ ں  ں  ڻ      ڻ  ڻ   ڻ  ۀ  ۀ  ہہ ﴾، ومن 

 كان كذلك كان عالماً بكل شيء صغر أو كبر ، ولذلك جاء بعده قوله سبحانه : 

﴿ ہ    ہ  ھ  ھ ﴾ على لسان سيدنا عيسى عليه السام، وكله تأكيد على 

إثبات علم الغيب لله س�بحانه، وعلى وجه التخصيص والحصر تتصدر الجملة 

كلمة : » إن « ويأتي الخبر بصيغة المبالغة » عام « بدلاً من » عالم «، ويجمع لفظ 

الغي�ب في�أتي بدلاً عنه لف�ظ » الغيوب « والإضافة إلى المع�رف بالألف والام 

تفي�د العم�وم، ويأتي بن اس�م إن وخبره�ا ضمير الفصل: » أن�ت « ليدل على 

حصر هذه الصفة فيه سبحانه وتعالى ، وكل ذلك يقوي تبرؤ سيدنا عيسى عليه 

الس�ام م�ن قول ما زعم المبطل�ون : أنه قال له�م : ﴿ ڌ       ڎ  ڎ  ڈ  

ڈ  ژژ ﴾ ليكون نقضاً لمزاعمهم على لسان من زعموها له عليه السام. 

وبع�د س�وق البراه�ن ع�لى براءته عليه الس�ام مما نس�بوه إليه ي�أتي نفي 

الق�ول عن نفس�ه لكن لا بطريق مب�اشر خاص بل بطريق الش�مول بنفي قوله 

أي زيادة على ما أمره الله عز وجل به : ﴿ ھ   ے  ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ      ﴾، وهو 

أق�وى في الدلال�ة على البراءة، ثم يفسر ما قاله لهم مم�ا أمر به : ﴿ ڭ  ڭ  ۇ  
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 ۇ  ۆۆ﴾ بتفصي�ل لا بإجم�ال مثل أن يقول : ) اعب�دوا الله ربنا ( بل يقول : 

﴿ ۇ  ۆۆ﴾ ويق�دم كلم�ة » ربي « لأن�ه أوض�ح وأت�م في بي�ان عبديت�ه لله 

تع�الى هذه الصف�ة التي خالفه�ا المشركون فج�اء قوله رداً ع�لى مزاعم أولئك 

 الناس، ثم يعود عليه الس�ام إلى تأكيد عبديته - كما أكدها فيما س�بق - فيقول: 

﴿ ۈ    ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅۅ ﴾ فأنا لس�ت - كما يزعمون - إلهاً ، إذ الإله 

لا يخف�ى علي�ه شيء ولا يغيب عنه شيء ، وأنا لا أعلم ما قالوا وفعلوا في غيابي 

إلا أن تعلمن�ي أن�ت ، ث�م يذكر عليه الس�ام أصرح وصف ل�ه وللمخلوقن 

مم�ا ين�افي الإلهي�ة : ﴿ ۉ  ۉ  ې      ې  ې      ېى ﴾ أي م�ع تف�رد الله 

تعالى بعلم أحوالهم بعد وفاته ، لأن ضمير الفصل كان بن اس�م كان وخبرها 

 يفيد الحصر لاس�يما إذا كان الخبر معرفاً بالألف والام، ثم جاء قوله سبحانه : 

﴿ ى  ئا  ئا           ئە  ئە ﴾ مؤكداً لكونه الرقيب عليهم فهو المشاهد الحاضر 

الذي لا يغيب عنه شيء من مخلوقاته في أي حال . 

ولما كان معلوماً أن الله تعالى يعذب من أشرك به صرح سيدنا عيسى عليه 

 الس�ام - ك�ما ه�و مقتضى العبدية - أن�ه لا يملك أن يتدخل في ش�أن العقاب 

لا في وقوعه ولا في دفعه : ﴿ ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ ﴾ وليس لأحد أن يعترض 

على ما يفعل الرب بعبده ، ﴿ ئۈ  ئۈ      ئې  ئې  ئې  ئى   ئى ﴾ أي فليس 

لأحد أن يعترض عليك ولا أن يش�ك في حكمتك إذا غفرت لهم . وقد جرت 

ع�ادة الق�رآن الحكيم على ذكر صفة الرحمة والمغفرة بعد طلب المغفرة كأن يقال 

) واغفر لنا إنك أنت الغفور الرحيم (، وجاء الكام هنا بذكر العزة والحكمة، 
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وسبب ذلك - كما قال العلماء - أن المغفرة للمشرك لا تكون كما قال سبحانه: 

﴿ ڻ  ڻ  ۀ  ۀ   ہ  ہ  ہ ﴾)�(، لك�ن لا اع�تراض ع�لى الله ل�و فع�ل لأن 

العزيز لا تس�تطاع معارضته ، ولا بد أن يكون لذلك حكمة ؛ إذ الحكيم الذي 

بلغ�ت حكمته أكم�ل الكمال - ك�ما دل تعريفه بالألف وال�ام - لا يمكن أن 

يفعل إلا ما هو حكمة ؛ ومن أجل هذه الفائدة جاءت الجملة مؤكدة بتأكيدات 

متعددة: الجملة اسمية شاملة لكل الأزمان لا تتقيد بواحد منها - كما في الجملة 

الفعلية - وهي مصدرة بحرف التوكيد إن ، والخبران كل منها بصيغة ) فعيل( 

التي تدل على المبالغة وكمال الصفة ، وهما معرفان بالألف والام فيفيدان حصر 

الصفتن فيه سبحانه على معنى أنه بلغت حكمته أتم الكمال فكل حكيم سواه 

كأنه غير حكيم، وكل عزيز س�واه غير عزيز، ثم أكد هذا الحصر بزيادة ضمير 

الفصل بن المبتدأ والخبر ، وبذلك يتم على لسان عيسى عليه السام نقض كل 

ما زعمه الناس له من معاني الإلهية، ويتم دحض أقوالهم وزيف مس�تندهم في 

عبادته عليه السام ، وذلك أعظم عبرة لمن يعتبر . 

 بع�د ه�ذا جاءت ش�هادة الله تعالى وقضاؤه بصدق عيس�ى عليه الس�ام 

- وتصديقه تكذيب لهم - فيقول الله تعالى : ﴿ ی  ی    ئج  ئح  ئمئى﴾، 

وهذا أبلغ من أن يقال له مثاً: هذا يوم ينفعك صدقك ؛ لأن الحكم العام لكلّ 

م�ن كان مثله يكون كالقاعدة التي بني الحكم عليها، وجاء مع الصدق جزاؤه 

- ضمن قافلة الصادقن - : ﴿ ئي  بج  بح  بخ  بم  بى       بي  تج     تحتخ  

)�( سورة النساء: الآية �8 .
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تم  تى  تي  ثج  ثمثى  ثي  جح     جم﴾ أي ال�ذي لا يداني�ه ف�وز وكأن كل فوز 

سواه لا وجود له . 

أخ�يراً ي�أتي الختام الذي ي�دل على أنه لا أح�د ولا شيء إلا وهو مملوك لله 

تعالى، وهو على كل شيء قدير ؛ فا يستحق اسمَ الإله غيُرهُ، ولا تكون العبادة 

ُإلا ل�ه : ﴿ حم  خج  خح  خم  سج  سحسخ  سم   صح  صم         ضج  ضح ﴾، ف�ما أصدقَ�ه 

وما أحكمَه من ختام ! وما أجلَّه وما أعظمَه من برهان على وحدانية الله تعالى، 

يم�لأ العقولَ الس�ليمةَ المنصف�ةَ إقناعاً ، ويم�لأ القلوبَ المتدبرةَ عِبرةً وخش�يةً 

وتوحيداً !

* * *
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الفصل الثاني

نماذج من حوار القرآن مع المخالفين

في قضية: البعث والجزاء
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الفصل الثاني 

نماذج من حوار القرآن مع المخالفين

في قضية: البعث والجزاء 

من يحيي العظام وهي رميم:

﴿ ڈ  ڈ     ژ   ژ   ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک    گ  گ  گ  

گ   ڳ  ڳ   ڳڳ  ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ   ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  
ۀ  ہہ  ہ  ہ      ھ  ھ   ھ   ﴾)�(.

في خواتيم سورة » يس « هذا الحوار حول قضية البعث بعد الموت، وهي 

ج�زء م�ن » الإي�مان باليوم الآخ�ر « أحد الأركان الس�تة للإي�مان ، وهي ذات 

جوانب متعددة أساسها الإيمان بأن الله على كل شيء قدير، وإحياء الناس بعد 

موته�م من جملة ذلك، فحقه أن يؤمن الناس به لاس�يما المخاطبن بالقرآن أولاً 

وه�م الع�رب ، إذ كانوا يؤمنون ب�أن الله تعالى ه�و خالقهم: ﴿ ۀ  ۀ  

ہ   ہ   ہ  ہ  ھ  ھ   ھ  ﴾ )2(، ولك�ن غل�ب ع�لى عقوله�م 
م�ا اعت�ادوه وتوارثوه فعبروا عن�ه بقوله�م: ﴿ ڤ  ڤ   ڦ      ڦ  ڦ   ڦ  ڄ  ڄ  

ڄ      ڄ    ڃ  ڃ ﴾)�(، فكان�ت هذه العقول بحاجة ماس�ة إلى أن تحركها الأدلة 

)�( سورة يس: الآيات 79-77 .
)2( سورة الزمر: الآية �8 .

)�( سورة الجاثية: الآية �2 .
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والبراهن واحداً بعد الآخر ، وخواتيم س�ورة » يس« نموذج من ذلك يحس�ن 

استعراضُه وتبنُّ نهجه .

وه�ذا الح�وار لا نجد في�ه إلا الحوار المنطق�ي الخالص، ولكن بأس�لوب 

يعتمد على البداهية وعلى ما هو مسلمات لا تنكر عند هؤلاء المخاطبن ، ولكنه 

قب�ل بدء الحوار ينب�ه المنكرين للبعث إلى أنهم يقفون موق�ف الغافل عن أصله 

وهو أنه يخاصم من خلقه مع أنه مخلوق من نطفة أي ماء قليل وهو ماء مستقذر 

عنده، فيقول س�بحانه وتعالى : ﴿ ڈ  ڈ     ژ   ژ   ڑ  ڑ  ک  ک  ک  

ک    گ ﴾ )�(، وهذه الآيات نزلت كما روى الحاكم في المستدرك بمناسبة 
ق�ول قال�ه أبي بن خلف وه�ي رواية صححها وأقرها الذهب�ي �29/2 ، وفي 

رواية أخرى لدى الحاكم ��8/2 أنه العاص بن وائل الس�همي ، ولكن الآية 

لم تذكر اس�مه المعروف وإنما ذكرته باسم الإنسان لأن الحجة التي ترد عليه إنما 

ت�رد علي�ه من حيث إنه إنس�ان لا من حيث إنه فان؛ إذ كل إنس�ان مخلوق من 

نطفة فهذه الحجة تكون عليه وعلى كل إنسان، وتظهر غفلته عن نفسه كما تظهر 

ذلك لكل إنسان يتطاول إلى مخاصمة خالقه مع علمه بضعف أصله وحقارته، 

وبذلك تحرص على التعجيب من هذا الموقف المشن كل السامعن وتوبخه عليه 

وتس�تنكره منه كأنه لشدة غفلته أعمى لا يرى ﴿ ڈ  ڈ     ژ﴾، والإنسان 

ق�د خلق أطواراً ك�ما ذكر القرآن : نطف�ة فعلقة فمضغة فعظام�اً ولحمًا حتى تم 

خلقه ونفخت فيه الروح، ثم خرج طفاً ثم نما وشب وتعلم الكام والحجاج 

)�( سورة يس: الآية 77 .
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فخاص�م ، ولكن الآية تطوي ذكر ما بن النطف�ة وموقف الخصومة لربه لبيان 

بع�د ما ب�ن الحالن وتعارضه�ما تقبيحاً لهذا الموق�ف وزجراً عنه ف�ما ينبغي أن 

يك�ون، وأكدت الآية هذا المعنى باس�تعمال فاء التعقي�ب وإذا الفجائية: ﴿ ژ   

ڑ  ڑ  ک  ک  ک  ک    گ ﴾ فيا لقبح هذا الموقف ونكارته.

ث�م تعرض الآي�ة الخصومة وترد عليها بثاثة م�ن الأدلة كل منها في غاية 

الظه�ور والبداه�ة فتقيم بها الحجة على أعلم العلماء وأبس�ط البس�طاء لكن لا 

 تخاطب�ه مب�اشرة ب�ل تأم�ر النبي � ال�ذي خاصم�ه ه�ذا الإنس�ان أن يجيبه : 

﴿ گ  گ   ڳ  ڳ   ڳڳ  ڱ  ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں ﴾ ج�اء بعظ�م 

حائ�ل - أي متغ�ير من الق�دم - فَفَتّه فق�ال : يا محمد أيبعث ه�ذا بعد ما أرم؟  

قال: » نعم يبعث الله هذا ثم يميتك ثم يحييك ثم يدخلك نار جهنم «)�(.

وقب�ل أن يأتي الس�ؤال والجواب تنبه الآية هذا الإنس�ان على غفلته عن 

الدلي�ل القائ�م في كيان�ه فتق�ول : ﴿ گ  گ   ڳ  ڳ   ڳڳ ﴾ و ﴿ ڱ  

 ڱ  ڱ  ڱ  ں  ں ﴾ ؟ فردت�ه الآي�ة إلى الدلي�ل ال�ذي غف�ل عنه : 
﴿ ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہہ ﴾ وهو دليل بدهي لا يقدر أحد أن يجادل 

ويداور فيه؛ فالذي يصنع الشيء - إنشاء وابتداء - من غير مثال سابق لا شك 

أن�ه يقدر على إعادته كما كان لأن الإع�ادة - في مجرى عادات الناس- أهون 

من الابتداء، وجاءت كلمة ﴿ ۀ  ہہ ﴾ تأكيداً لمعنى الإنش�اء والابتداء ، 

وكان الأص�ل أن يج�يء البرهان بعد ذكر القضية فيقال : » يحييها الله لأنه هو 

)�( أخرجه الحاكم وصححه على شرط الشيخن، ووافقه الذهبي �29/2 .
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الذي أنش�أها أول مرة «، ولكن الآية ج�اءت على هذا الوجه من الاختصار 

فجعل�ت الدليل صفة للفاعل، وحذف�ت لفظ الفاعل فصار إثبات الفعل له 

س�بحانه وتعالى ممزوج�اً ببرهانه ، وذلك أبعد عن أس�لوب الجدل وما يثيره 

ول�و بصورت�ه، وأكد ذل�ك بقول�ه : ﴿ ہ  ہ      ھ  ھ ﴾ أي لا يخفى 

علي�ه كيف يخلق أي مخلوق كان . ووجه إفادتها التأكيد هو أن من علم خلق 

كل شيء فعلمه بواحد منها أثبت وأظهر.

ثم ذكر الدليل الثاني بالأسلوب نفسه فذكر الاسم الموصول وصلته على 
أن�ه بدل أو عطف بيان على الموصول الأول : ﴿ ھ  ے  ے  ۓ    ۓ      
ڭ         ڭ  ڭ  ڭ   ۇ  ۇ ﴾ ولكن مضمون هذا الدليل مختلف عن 
الس�ابق فالقدرة الإلهية هنا تتج�لى في الحرق لا في إعادة الخلق الأول، إلا أن 
الدليلن يلتقيان في إيجاد الشيء من ضده : رفات تتحول إلى جسم ذي حياة، 
وش�جر أخضر ينبض بالحياة يتحول إلى نار محرقة تحولاً يراه دائمًا لاس�يما في 
أنواع الشجر يحتك بعضها ببعض فتخرج النار كشجرتي المرخ والعفار ، وهذا 
الإنسان لا يفكر في القدرة التي حولته تحويل النقيض إلى نقيضه، فما أحراها 
 أن تحيي العظام وهي رميم وتعيدها كما كانت أول مرة ! وقوله سبحانه وتعالى 
﴿ ڭ  ڭ   ۇ  ۇ ﴾ تنبيه بواس�طة أداة المفاجأة على سرعة التحويل ، 
وقدم الضمير » أنتم « ليفيد أمرين : أولهما: التأكيد على أنهم يشاهدون ذلك 
ويعملون�ه بأيديه�م فهم خبراء به ، والثاني : أن ذلك الاس�تمتاع بهذا الإيقاد 
نعمة يتنعمون بها، ويعلمونها علم الممارس�ة، فيناس�ب ما تقدّم أول الآية من 

قوله سبحانه وتعالى ﴿ ے  ے ﴾.
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ثم جاء الدليل الثالث بأسلوب مختلف هو أسلوب الاستفهام التقريري: 
﴿ ۆ  ۈ   ۈ  ۇٴ   ۋ    ۋ   ۅ  ۅ  ۉ  ۉې ﴾ ، وأسلوب 
الاس�تفهام التقري�ري يؤت�ى به ح�ن يكون الأمر المس�تفهم عن�ه محتم الجواب 
بالإقرار ، والذي جعله محتم الجواب بالإقرار ما فيه من وضوح الدلالة والبرهان 
 أولاً من حيث إن خلق الس�موات والأرض أعظم من خلق الإنس�ان فمَنْ أقرَّ 
ب�أن الله ق�ادر على خلقهما لزمه أن يقر بقدرته على إعادة خلق الإنس�ان ، وثانياً 
م�ا تق�دّم من البراهن، وهو أن الإعادة أقرب إمكان�اً من البدء ، وأن من خلق 

الشيء من ضده لا يعجزه خلق شيء على الإطاق .

 ولأن ه�ذا كله يوجب الإقرار صّرح الق�رآن الكريم هنا بالجواب بقوله : 
﴿ ې  ې  ې     ى﴾، ث�م صرح س�بحانه وتع�الى بكيفية خلقه الأش�ياء 

كله�ا م�ا صغ�ر منها وما كبر، م�ا دق وما ج�ل، صّرح بأن الجميع عنده س�واء 

في قدرت�ه علي�ه : ﴿ ئا    ئا  ئە     ئە  ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ ئۆ ﴾ م�ن 

كان كذل�ك كان جديراً بالتنزيه ع�ن كل عجز وكل نقص وكان من البديهة أن 

يرجع الخلق كلهم إليه : ﴿ ئۈ  ئې  ئې   ئې  ئى             ئى  ئى   ی﴾ 

فسبحانه سبحانه .

* * *
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ما غرك بربك الكريم :

الحوار مع المخالفن حول اليوم الآخر وإعادة خلق العباد لأجل الحساب 

م�ن أنواع الحوار التي تك�ررت في القرآن الكريم كثيراً وتنوعت أس�اليبها بن 

ح�وار منطق�ي برهاني ، وحوار زجري تهديدي يكش�ف العن�اد ويوبخ عليه ، 

وحوار وعظي يذكر بالحق ويستثير في النفوس الإنصاف والتراجع عن الباطل 

ويترفق بالمخالف لعله يس�تجيب وأحياناً يجمع ذلك كله، وهكذا يتنوع الحوار 

للوصول بهم إلى الحق والصواب .

ومن ذلك النوع الأخير سورة الانفطار تحاورهم باختصار يلفت أنظارهم 

إلى م�ا ه�م فيه من غفلة واغ�ترار، وينبههم ع�لى ما هم عليه من ت�رك العرفان 

والاعتبار، رغم ما هم قادمون عليه من دخول الجنة أو النار .

وموض�ع الح�وار في الس�ورة أساس�اً هو قوله س�بحانه وتع�الى : ﴿ ٹ  

ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   ڤ     ڤ  ڦ   ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  
ڃ  ڃ ﴾)�(، ث�م يتب�ع ذلك بذكر الأمر الذي س�لكوا في�ه طريق الاغترار 
وه�و تكذيبهم باليوم الآخر يوم الجزاء على الأع�مال ، ثم يتبع ذلك بيان عاقبة 

الغ�رور وعاقبة الإيمان وس�لوك الأبرار ، وكل ذلك ي�أتي دون تعرض صريح 

لإقام�ة  البره�ان أن هذا الي�وم آت لابد منه، وأنه لا يصع�ب على قدرة الله كما 

جاء في سورة » يس « أو سورة » ق « وكثير غيرهما، فذلك ليس من غرض هذه 

)�( سورة الانفطار: الآيات 6-8 . تفسير البغوي ��87-تفسير أبي السعود �20/9.
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الس�ورة، وإنما غرضها الأس�اسي هو التنبيه على خطأ الاغ�ترار، وأنه أمر ينافي 
الطبيعة الإنسانية المنطقية التي تدفع صاحبها إلى عرفان الجميل لأهله والشكر 
عليه، فالشكر عند الله مكتوب، والكفران محسوب، سيراه صاحبه يوم القيامة 

ويحاسب عليه .

وقبل أن يبدأ موضوع الحوار تشرع السورة بعرض شيء من أحداث يوم 
الح�شر وأهوال�ه، الي�وم الذي تعلم في�ه كل نفس أعمالها من خ�ير وشر ، فهذه 
الأح�داث تهز الش�عور بأهوالها وتوقظ العقول من س�باتها لعلها تفكر وتتدبر 
وتعت�بر ، وه�ي معروضة بأس�لوب لغوي في�ه تنبيه قوي فالجم�ل الأربع التي 
تعرض أحداثاً من يوم الحشر كلها جمل مصدرة بأداة الشرط » إذا « وهي تجعل 
الإنسان في حالة انتظار وترقب لجوابها، فإذا ذكر الجواب أخذ من نفس السامع 

موقع الاهتمام والتفكر والرسوخ .

ڀ   ڀ   ڀ    پ   پ   پ   پ   ٻ   ٻ   ٻ    ٻ   ٱ    ﴿
ڀ  ٺ     ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ ﴾)�(، وانفط�ار الس�ماء ه�و 
تشققها وتقطعها ، وانتثار الكواكب هو خروجها عن مساراتها في انفات غير 
منضبط، وتفجر البحار هو زوال الحواجز البرية التي بينها حتى تختلط وبعثرة 
القبور هي إثارتها وقلبها وإخراج من كانوا فيها ، ففي هذا اليوم يرى الإنسان 

أعماله، وتناله عواقبها من خير وشر .

ورغم ما في هذه الس�ورة من الأه�وال لا يقول الله تعالى لمن يحاورهم من 

)�( سورة الانفطار: الآيات �-5 .
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المخالف�ن : » إذا وقع�ت ه�ذه الأه�وال علمتم ما قدمتم وم�ا أخرتم « لأن في 
ذلك معنى التهديد ، والس�ياق س�ياق تنبيه يعقبه تذكير، فيه ترفق كبير، فيقول 

بدلاً من ذلك: ﴿ ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ ﴾، والمعنى في العبارتن واحد، 

ولك�ن الترفق بالتذكير اقت�ضى عدم المواجهة بما يخيف ويحم�ل معنى التهديد، 

وبذلك تتهيأ نفس الس�امع لتقبل الحوار وما يدعو إليه فيقول: ﴿ ٹ  ٹ  

ڃ   ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ    ڤ   ڤ      ڤ    ڤ   ٹ  
ڃ﴾ .

وقد تقدّم أن الآية مس�وقة لتنبيه الإنسان برفق إلى ما هو فيه من البعد عن 

الص�واب في تكذيبه بيوم الدين يوم القيامة، ولم�ا كان حال المغرور حال غافل 

 يحت�اج إلى التنبي�ه بدئت هذه الآيات بأس�لوب ق�وي من أس�اليب النداء هو : 

﴿ ٹ  ٹ ﴾ فكلمة » يا « تستعمل في اللغة لنداء البعيد أو البعيدة مكانته 

 عل�واً أو س�فاً، أو كان في حال�ة غفل�ة يحت�اج معه�ا إلى تنبيه قوي ، وتوس�يط 

» أي « بينها وبن من يوجه إليه النداء يزيدها قوة لأن معنى يا أيها الإنسان هو 

طُ الاسم المبهم  بمنزلة: يا من هو إنسان، بدلاً من أن يقال: » يا إنسان «، فتوسُّ

ب�ن أداة الن�داء وبن المقصود نداؤه يفيد قوةَ التركيز على ما في هذا الاس�م من 

معن�ى بمنزلة الصفة، فإذا قلت: يا أيه�ا الرجل، كان ذلك نداءً له باعتبار صفةِ 

الرجول�ة، ولذلك يقولون في الإع�راب: » الرجل صفة لأي « رغم أن الرجل 

اسم جامد، يمتنع في الأصل أن يأخذ موضع الصفة في الإعراب .

وتوجيه النداء - بهذا الأسلوب القوي - إلى الإنسان تنبيه له على أن صفة 
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الإنس�انية - بما فيها من معانٍ سامية أهمها التعقل والإنصاف - ينبغي أن تمنعه 

من السقوط في هوة الغرور وهوة الطيش والتعالي على الحق، ولذلك كان لومه 

ع�لى الغرور بصيغة ما » غرك « وهي من أس�اليب الاس�تفهام المراد به الإنكار 

بمعن�ى لا ينبغ�ي أن يغ�رك شيء ، لما جعل الله فيك من موان�ع الاغترار ، ولما 

اتص�ف ب�ه ربك م�ن موانع اغترارك من كرم وإحس�ان كبير إلي�ك، ولذلك لم 

يذكر الاسم الأول من أسماء الله تعالى هنا وهو » الله « وإنما ذكر اسم » الرب « 

الدال على التربية والرعاية والإصاح ، وأضيف إلى ضمير المخاطب » ربك « 

مع أنه س�بحانه وتعالى هو رب كل شيء تنبيهاً للإنسان على ما خصه به الله من 

الرعاية وذلك يقتضي ألا يغتر به سبحانه وتعالى .

وياحظ أن هذه الآية وما معها لم تأت على صورة الاحتجاج المنطقي كأن 

تق�ول م�ا كان ينبغي لك أن تغ�تر بالله لأنه ربك وراعي�ك ، وذلك لأن الحوار 

المنطق�ي يخاطب العقل وحده بينما الأس�لوب الذي ج�اءت الآية عليه يخاطب 

القل�ب صراح�ة ويخاطب العقل ضمناً، فيكون الأثر أكبر وإمكان الاس�تجابة 

أقوى إذ يمتزج الدليل والقضية معاً كما لو قال إنسان متحدياً : مَنْ يستطيع أن 

يغلبني، فيجيبه مَنْ غلبه سابقاً: يغلبك مَن غلبك من قبل .

وله�ذا الغرض أيضاً ج�اءت الصفات الإلهية الأخرى - المانعة للإنس�ان 

م�ن الغ�رور بربه - على أس�لوب الصفة للرب س�بحانه وتع�الى لا على طريقة 

الاحتج�اج المنطق�ي : ﴿ ٹ  ڤ  ڤ   ڤ     ڤ  ڦ   ڦ  ڦ  ڦ  

ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ ﴾ وكل واح�دة منه�ا تحمل وجهاً من الإحس�ان 
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المانع من الغرور، فكلما س�مع الإنس�ان واحدة منها كبر لديه الش�عور بخطئه 

ها عن الباطل . وبضرورة مراجعته لنفسه وكفِّ

وق�د تقدّم أن صفة » الربوبية « تعني الرعاية والإصاح فهذا هو المانع 

الأول من أن يغتر به الإنسان فيكذب بلقائه وحسابه، فالتكذيب به إغراق في 

الاغترار، ووصفه سبحانه ب� » الكريم « مانع ثان من موانع الاغترار به لأن حق 

الذي أكرمك هو أن تشكره لا أن تغتر به ، ولو كان وصف الكريم مراداً ب�ه 

صاحب المكارم أي الصفات الحسنة الطيبة فهو أيضاً مانع من موانع الاغترار 

 فإحس�ان صاحب المكارم أوس�ع لتعدد الصفات الموجبة للإحسان، فالمانع 

هنا أكبر.

وأكبر منه وصفه س�بحانه وتعالى ب� » أنه خالق للإنس�ان « لأن الإحس�ان 

عم�ل تنتف�ع به الذات أما الخلق فهو إيحاد لها من العدم ، وحقه أكبر وأداء حقه 
أوجب، أمّا الاغترار به ونكران لقائه فهو أشد الإساءة، وقوله » الذي خلقك« 
أنس�ب م�ن أن يقال ) خالقك ( لأن في الصل�ة التصريح بإيقاع فعل الخلق على 
المخاطب وهو الإنسان وذلك أوضح في الدلالة على إحسانه المانع من الاغترار 

ب�ه، وهو ثالث الموانع . 

ويكبر هذا الإحس�ان بالخلق إذا كان مع التس�وية » خلقك فس�واك «، لأن 
الخلقة غير السوية تضر بالجسم أو تؤدي إلى عجزه وتشوه منظره ، وإذا كان ضرر 

فوتها شديداً فالتسوية هي إحسان عظيم، وهي مانع رابع من الاغترار ب�ه. 
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وقول�ه س�بحانه ﴿ ڦ ﴾ يمك�ن أن يك�ون بمعنى تعدي�ل الخلقة أي 

جعله�ا معتدل�ة ، ويمك�ن أن يك�ون بمعنى الع�دل أي الصرف ع�ن شيء إلى 

شيء، ويكون وجه الإحس�ان في ذلك أن الله صرف خلقة الإنس�ان عن صور 

أنواع الحيوانات إلى صورة أحسن، بل خلقه في أحسن تقويم كما قال سبحانه ، 

وذلك إحس�ان عظيم يمنع الإنسان من الاغترار به، هذا الاغترار الذي بلغ به 

أن يكذب بالدين، فهو مانع خامس من الاغترار . 

وقول�ه س�بحانه ﴿ ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ ﴾ بي�ان لعظم�ة هذه الصورة 

الت�ي ش�اءها الله تعالى للإنس�ان من بن ص�ور المخلوقات فجعل�ه ﴿ ٺ  ٺ  

ٺ ﴾)�(، وذلك يقتضي الإقرار بفضله لا الاغترار بكرمه وإمهاله، وهو مانع 

 س�ادس من موانع هذا الاغترار ، وماحظة هذه الموانع تعطي قوله س�بحانه : 

﴿ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ   ﴾ ق�وة كب�يرة في إفادة إنكار الاغترار عليه وتعجيبه 

م�ن س�وء موقفه ولومه على ه�ذا الموقف - مع أن هذا الفصل من الس�ورة فيه 

ترفق كبير بالإنسان المخاطب - لعله يراجع نفسه ويكف عن غروره . 

والج�واب ال�ذي يفرض�ه العقل الس�ليم على م�ن أراد الج�واب عن هذا 

الس�ؤال : ما غرك بربك ... هو لا شيء إلا الجهل والحماقة وضعف التفكير أو 

هو العناد وترك الإنصاف والإعراض عن تفهم العواقب مع العلم بها . 

ولأن ه�ذا الجواب صار حاضراً يفرض نفس�ه ع�لى المخاطب فا يجد بداً 

)�( سورة التن: الآية � .
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م�ن الإقرار تغير الأس�لوبُ وجاء بعدَه هذا التقري�ع والزجر ﴿ چ      چ  چ  
چ ﴾)�( كأنه قيل لهم: لا شيء يبرر هذا الغرور ، إنما أنتم في حالةِ إصرارٍ على 
التكذي�ب بالدي�ن دون مبرر ، ثم أعقب ذلك بمقدم�ة التهديد والوعيد فقال: 
﴿ ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ   ڌ          ڌ  ڎ  ڎ  ڈ ﴾)2(، ف�إذا كتب�وا 

أعمالكم حاس�بكم الله عليها والنتيجة هي: ﴿ ژ  ژ     ڑ  ڑ   ک  ک   ک        
ک   گ ﴾)�(، وج�اء بع�د ه�ذا تفصيل ح�ال أصحاب الجحي�م دون الأبرار 
- لأن أص�ل الخط�اب كان مع المكذب�ن ، وحقهم بعد ذلك البي�ان أن يهددوا 

بالجحي�م فجاء قوله س�بحانه : ﴿ ک   ک        ک   گ  گ  گ  گ  ڳ  ڳ  
ڳ  ڳ  ڱ  ڱ   ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ  ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ   ہ  ھ  

ھ  ھ  ھ  ے  ےۓ  ۓ  ڭ  ڭ ﴾)�(. 

وهكذا يظهر في هذه السورة أسلوب خاص من الحوار ، ليس هو الحوارَ 
المعتادَ يتداول فيه الطرفان الكام بن سؤال وجواب وعرض واعتراض، وإنما 
هو تنبيه إلى حال المخاطب وهو الإنس�ان واغ�تراره بربه، بتوجيه الخطاب إليه 
على صورة س�ؤال : ﴿ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ ... ﴾ وكأنما السياق سياق نقد 
له�ذه الحال�ة وعرض لما ينتج عنه�ا ، دون أن يكون للإنس�ان الذي يخاطبه دور 
هٌ إلى صاحبها  في ه�ذا كله إلا أن يتلقى ويس�مع ، فهو حوار للحالة لكن�ه مُوَجَّ

فيسمع ولا يتكلم . 

)�( سورة الانفطار: الآية 9 .
)2( سورة الانفطار: الآيات �2-�0 .
)�( سورة الانفطار: الآيتان ��- �� .
)�( سورة الانفطار: الآيات ��-�9 .
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يا عبادي الذين أسرفوا :

﴿ ۀ  ۀ  ہ  ہ  ہ  ہ  ھ  ھ  ھ    ھ  ےے  ۓ  ۓ  ڭ     
ڭ       ڭڭ  ۇ     ۇ   ۆ          ۆ          ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  

ئو   ئو   ئە    ئە   ئا   ئا   ى   ى   ې   ې   ې   ې        ۉ  

ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ     ئې  ئې  ئې  ئى  ئى  ئى  

ی  ی    ی     ی  ئج  ئح  ئم  ئى  ئي  بج  بح          بخ  بم  بى   ٱ   

ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀ  ڀ    ڀ  ٺ  ٺ  
ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  
ڃ         ڃ   ڄ   ڄ     ڄ   ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ   
ڃ  ڃ  چ  چچ  چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  

ڌ  ڎ      ڎ   ڈ  ڈ  ژ  ژ  ڑ  ڑ ﴾ )�(. 

تفسير البغوي ��29 - تفسير أبي السعود 259/7

ه�ذه الآي�ات تش�تمل على وج�ه من الح�وار رفيق غاي�ة الرفق يس�تدرج 
الكافرين إلى الهداية اس�تدراجاً بما يفتحه لهم من آفاق العفو والغفران والرحمة 
الت�ي لا ح�دود لها ، وه�ذا كله رغم أن الآيات ألمحت إلى م�ا عليه بعضهم من 
الكف�ر والس�خرية والته�رب من الإيمان بدع�وى أن الله لم يرد له�م الهداية، كما 
ألمح�ت الآي�ات إلى م�ا عليه بعضه�م من الكذب ع�لى الله والتكبر على رس�له 
وأه�ل طاعته وعلى كل مس�الك الهداية ، فلم تبدأه�م بالتهديد والوعيد الذي 

)�( سورة الزمر: الآيات �6�-5 .
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يس�تحقونه، ولكنه�ا س�لكت بهم من أج�ل ذلك كل�ه مس�لك التحذير حتى 

انته�ت إلى مواجهته�م بس�وء حاله�م : ﴿ ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   

ڦ  ڦ  ڦ  ڦ﴾، وه�ذا تذكير بما وقع في الدنيا من مجيء 
الآيات واس�تكبارهم عنها وكفرهم بها، وهو نقض لدعواهم أن الله لم يهدهم، 

ث�م انته�ت إلى التصريح بالمصير الس�يئ لم�ن يكون كذل�ك دون أن تصرح لهم 

بأنه�م من أهله : ﴿ ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ        ڃ  ڃ  چ  چچ  

چ  ڇ   ڇ  ڇ  ڇ ﴾ وقرنت هذا بمصير أهل التقوى ليقترن 
الترغي�ب بالترهي�ب : ﴿ ڍ  ڌ  ڌ  ڎ      ڎ   ڈ  ڈ  ژ  

ژ  ڑ  ڑ ﴾، وه�ذا ختام الحوار وه�و صورة تمس القلوب فتوقظ فيها 
الرجاء بالنجاة من السوء والأحزان، وتدعوها لإجابة دعوة الله سبحانه . 

وكما كانت كلمات هذه الآيات وعباراتها رفقاً وترحماً كانت أسباب نزولها 

دال�ة على ذل�ك أيضاً، فقد ذكر البغوي في تفس�يره )�( مناس�بات متعددة نقلها 

ع�ن الصحاب�ة والتابعن لا داعي للترجيح بينها لأن الآيات المذكورة تناس�ب 

الجميع، فإذا كان أحدها هو السبب المباشر فكل منها بعد ذلك يكون مقصوداً 

جواب�ه بها لما بينه وبينها من التناس�ب ، منه�ا قصة عياش بن أبي ربيعة وصحبه 

الذي�ن نطقوا تحت العذاب بكلمة الكفر فظن�وا وظن كثيرون من الصحابة أن 

الله لا يقبل أمثالهم ، ومنها خبر دعوة النبي � وحشياً قاتل حمزة رضي الله عنه 

إلى الإسام وخوف وحشي من ألا يقبله الله . 

)�( تفسير البغوي ��29 .
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والتعب�يرات القرآني�ة بمضمونه�ا وأس�لوبها ت�برز الأغ�راض والمقاص�د 

وحقوق المناسبات، وذلك يظهر من إيضاح العبارات إن شاء الله تعالى : 

ف�أول ذلك أن الآيات بدأت بهذا الن�داء : ﴿ ۀ  ۀ ﴾ وهي تفصح 

بالترف�ق الرحيم م�ن الله تعالى وبحثِّ الرس�ول � على الترف�ق الرحيم بهم ، 

وذلك مما يجعل قلوبهم تتفتح لقبول الحوار، فالله تعالى - مع قدرته على الانتقام 

مم�ن يكذب�ه ويعصيه ويخالفه - لا يفعل ذلك، ب�ل يدعوهم بكل رفق إلى تلقي 

رحمته وعدم اليأس منها رغم أنهم أسرفوا على أنفسهم، ويدعوهم بالصفة التي 

تربطهم به )صفة العبودية( - وأقل حقوق الرب على عبده أن يستجيب له إذا 

دع�اه - ويضيفهم إلى نفس�ه بياء المتكلم إش�عاراً بالق�رب ﴿ ۀ  ۀ ﴾ ثم 

يتبع ذلك بذكر صفتهم التي تبعدهم عنه سبحانه وهي الإسراف على أنفسهم، 

لكي لا تقول لهم أنفسهم إنكم بعدتم عنه بإسرافكم فهو لا يريدكم برحمته إنما 

يريد من عباده غيركم ، فجاء ذكر هذا الوصف يعكس هذا المفهوم إذ إن ظاهر 

الآي�ة يبدو في�ه تخصيصهم بالنداء مع وجود هذه الصف�ة بل يخصصهم بالنداء 

لوج�ود ه�ذه الصفة ليبعدوا عنه�ا فيكونوا م�ن الناجن، وهذا إش�عار بمزيد 

الرحمة والتفضل جواباً على قولهم » هل لنا توبة تمحو الذنوب « بصدق أو بغير 

صدق لتكون الحجة عليهم قائمة دامغة، آمنوا أم لم يؤمنوا . 

حتى إذا كمل هذا البدء الذي تستشرف إليه القلوب وتلن له أتبعه سبحانه 

ب�ما يزيل الخوف من عدم القبول ، ذلك الخوف الش�ديد المس�يطر على القلوب 

بيأس�ه وقنوط�ه فقال س�بحانه لهم : ﴿ ھ  ھ ﴾ وفي ه�ذا النهي تأكيد على 
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زوال الموان�ع الت�ي توهموه�ا إذ لم تكتف الآيات بإخبارهم ع�ن انتفاء ما يدعو 
إلى القن�وط، ب�ل أش�عرتهم بأن الله يكره القن�وط لهم إلى درجة أن�ه ينهاهم عنه 
نهي�ه عن المع�اصي التي يبغضها ، وكان هذا الكام المعت�اد كافياً لإزالة القنوط 
من أنفس�هم ولكن الله س�بحانه ق�ال: ﴿ ھ  ھ  ھ    ھ  ے ﴾ والقنوط لا 
يتاءم مع الرحمة بل يس�تبعد غاية الاس�تبعاد فإذا كانت رحمة الله التي وسعت 
 كل شيء كان القن�وط أكث�ر اس�تبعاداً إن لم نق�ل إن�ه مح�ال ولذا قال س�بحانه: 
﴿ ھ  ھ  ھ    ھ  ے   ﴾ بإضافة الرحمة إلى اس�مه الأخص اس�م الألوهية ، 
رغم أن الس�ياق لو اس�تمر على النسق الس�ابق كان يقتضي - كالأسماء السابقة 
- الإضاف�ة إلى ي�اء المتكل�م ، فيقال لا تقنطوا من رحمت�ي، وكل ذلك الترغيب 

كان كالمقدم�ة للمطلوب الأس�اسي وهو إعامهم بالمغفرة الش�املة: ﴿ ۓ  ۓ  
ڭ     ڭ       ڭ ﴾، وفيه وجوه عدة من تأكيد عموم المغفرة : فالجملة كلها 

مؤكدة بإن ، وتقديم اس�م الله مش�عر بتأكيد المغفرة لأن ش�أنه كذلك ، ومجيء 
الفعل بصيغة المضارع الدال على الاس�تمرار حاضراً ومس�تقباً يفيد الشمول 
الزمن�ي ، وتعري�ف الذنوب بالألف والام يفيد ش�مول الذنوب بأنواعها مع 
تأكي�د الش�مول بقوله ﴿ ڭ ﴾، ولم يأت هذا المطل�وب بصيغة الوعد كما لو 
قي�ل : » الله س�يغفر لك�م «، ب�ل ج�اء بتعبير يدل على أنه ش�أن من ش�ؤون الله 
تع�الى ووصف من أوصافه، ثابت لا يتغير ولا يزول ، وفي ذلك طمأنة عظيمة 
لقل�وب الصادق�ن المتخوف�ن م�ن أن لا يقبلهم الله تع�الى بعد ال�ذي صنعوه 

وأسرفوا فيه .

تأكي�داً للحك�م  ۇ     ۇ   ۆ          ۆ ﴾  ث�م ج�اء قول�ه س�بحانه : ﴿ 
المطل�وب كل�ه بع�د التأكي�دات لأج�زاء ال�كام الس�ابق ، فكون�ه س�بحانه 
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 ﴿     ۆ       ﴾  ب�ما في ه�ذا الاس�م م�ن إف�ادة تكرار المغف�رة وعمومه�ا ، وكونه 

﴿          ۆ ﴾  بما فيه من تكرار الرحمة وعمومها يرسخ في نفس السامع حصول 

وعده س�بحانه بمغفرة الذنوب جميعاً ، ووجود ضمير الفصل » هو « بن اس�م 

إن وخبرها فيه معنى القصر أي لا أحد غيره سبحانه يتصف بهذين الوصفن: 

» الغف�ور الرحيم «، فإن أريد القصر التحقيقي كان المعنى أن اتصافه س�بحانه 

بهما على جهة الكمال الذي لا حدود له، والش�مول الذي لا حدود له وأن ذاك 

أم�ر خاص ب�ه لا يوصف به غيره س�بحانه ؛ وإلا كان المعنى أن اتصاف العباد 

بالرحمة والمغفرة يتاشى بجانب مغفرته ورحمته سبحانه وتعالى فكأنه لا شيء، 

ويكون هذا هو معنى أس�لوب القصر بواس�طة ذكر ضمير الفصل بن اسم إن 

وخبرها لما جاء في الحديث الشريف : » جعل الله الرحمة في مائة جزء، فأمسـك 

عنده تسـعة وتسـعين جـزءاً وأنـزل في الأرض جـزءاً واحداً فمـن ذلك الجزء 

يتراحم الخلق حتى ترفع الفرس حافرها عن ولدها خشية أن تصيبه «)�(. 

ثم أتبع سبحانه هذا المقصد الأساسي - لدفع ما يتوهمه الذين لا يتدبرون 

القول - بتحذيرات تدفع إساءة فهم الرحمة الشاملة ، فحذر سبحانه من إهمال 

الإيمان والتوبة إلى أن يأتي العذاب اغتراراً بهذه الرحمة، فحذر سبحانه من تأخير 

امتثال أمره والتهاون بطاعته والتسويف المتطاول إلى أن يبغتهم العذاب، فقال 

سبحانه : ﴿ ئا  ئا  ئە  ئە   ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  

ئۈ     ئې  ئې  ئې  ئى ﴾. 

)�( رواه البخاري �565، ومسلم 2752 .
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ثم بن لهم س�بحانه النتائج الس�يئة للإهمال والتهاون والتسويف، وحذر 
منه�ا فقال : ﴿ ئى  ی  ی    ی     ی  ئج  ئح  ئم  ئى  ئي  بج  بح          بخ  
بم  بى   ٱ   ٻ  ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ  ڀ   ڀ  ڀ    

ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ   ٿ  ٹ ﴾، ولم يحاورهم 
س�بحانه في ه�ذه الأقوال لأنه�ا مجرد ح�سرات وأمنيات ، إلا في ق�ول من قال 
منهم: ﴿ ٻ   ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ ﴾، لأن في هذا القول تهرباً 
من مس�ؤولية الإعراض عن دع�وة الله ورحمته ومغفرته، واتهام�اً لله تعالى بأنه 

هو س�بب تركهم الهداية، فقال سبحانه : ﴿ ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   
ڦ  ڦ  ڦ  ڦ﴾، أي ل�و أن الله ش�اء منعك من الهداية لما 
أرس�ل إليك رس�له بآياته ، فلما أرس�لها إليك دلّ على أنه لم يمنعك من الهداية، 

ولكنك أعرضت عنها فكذبت واستكبرت وكنت من الكافرين)�(. 

ث�م ختم س�بحانه الح�وار كله ببي�ان مصير م�ن أن�اب إلى الله ومصير من 
كذب وكفر وتكبر ليعرف كل من الفريقن ثمرة عمله من هداية وضال فقال 

سبحانه : ﴿ ڄ  ڄ    ڄ  ڃ  ڃ        ڃ  ڃ  چ  چچ  چ  
ڇ   ڇ  ڇ  ڇ  ڍ  ڍ  ڌ  ڌ  ڎ      ڎ   ڈ  ڈ  
ژ  ژ  ڑ  ڑ ﴾، وبذل�ك يهل�ك من هلك ع�ن بينة، ويحيى من حي 

عن بينة . 

)�( إذا كانت الهداية بمعنى الدلالة على الحق فالآية على ظاهرها ، ويكون كذبهم وتكذيب 
الله له�م واض�ح المعن�ى ليس فيه غم�وض ، وإذا كانت الهداية بمعن�ى خلق الهدى في 
قلوبه�م ، ف�الله لم يهدهم لعلم�ه أنهم لا يختارون اله�دى فهم كاذب�ون في زعمهم على 

معنى أنه سبحانه أراد لهم عدم الهداية فلم يختاروها بسبب ذلك، والله أعلم . 
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الفصل الثالث

نماذج من حوار القرآن مع المخالفين

في قضايا متنوعـــة
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الفصل الثالث

نماذج من حوار القرآن مع المخالفين

في قضايا منوعة 

اعبدوا ربكم الذي خلقكم:

ڱ  ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ   ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ    ﴿
ہ  ہ  ہ  ھ    ھ  ھ  ھ  ے   ے  ۓ ۓ  ڭ  ڭ     ڭ  
ڭ  ۇ  ۇ  ۆۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ۋ   ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  
ې  ې  ې  ې  ى  ى   ئا  ئا   ئە  ئە  ئو  ئو  ئۇ  ئۇ  ئۆ   
ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  ئې  ئې  ئى  ئى  ئى  ی   ی   ی  ی  ئج  

ئحئم  ئى  ئي ﴾)�( . 

تفسير البغوي �9 - تفسير أبي السعود �/58

هذه الآيات من الحوار مع الكافرين كما يتضح من معاني الحوار وأجزائه، 
م�ع م�ا يروى عن ابن عباس رضي الله عنهما)2( من أن النداء ب� ) يا أيها الناس ( 

موجه إلى الكافرين حسب ما رأى في أساليب القرآن . 

وه�ذا الحوار - من أنواع الحوار القرآني م�ع المخالفن - هو حوار مباشر 
يبدأ ويس�تمر بتوجيه ال�كام إليهم مباشرة ، وذلك ي�دل المخاطبن على عناية 

)�( سورة البقرة: الآيات �2�-2 .
)2( ابن كثير �/�5 عن علقمة تلميذ ابن مسعود رضي الله عنه .
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الله ع�ز وجل بهم وبهدايتهم إلى الحق وتعريفه�م طريق الصواب، وليس ذلك 
خاصاً بهم بل هو عام لكل الناس، فناداهم بهذا الاسم الذي يشملهم ويشمل 

غيرهم. 

وهو سبحانه يدعوهم إلى عبادته بوصفه رباً لهم أي مالكاً لهم ملك رعاية 
وإص�اح ، ث�م ينبههم إلى ما يوجب ه�ذه العبادة لكن بعدما ب�ن لهم بالصفة 
الأولى » ربك�م « أن�ه يدعوه�م إلى ما هو خير لهم تأليف�اً لقلوبهم وحثاً لهم على 
الاهت�مام بنصح�ه، ث�م بنّ لهم ال�ذي يوجب عليه�م العبادة وهو أن�ه خالقهم 
وخال�ق الذي�ن من قبلهم، وهذا يمهد لبيان القضي�ة التالية قضية التوحيد فإذا 
كان الذي يوجب عليهم عبادته هو أنه خلقهم فهذا الوصف يقتضي ألا يعبدوا 
غ�يره، لأن ه�ذا الوصف لا وج�ود له عند غيره مما يتخذه الن�اس آلهة ، ثم بنّ 
له�م س�بحانه أن عبادته تجعلهم ممن ترجى لهم الوقاي�ة دون تعين الشيء الذي 

يتقونه، وذلك يجعله عاماً شاماً لكل ما يُخشى منه الضرر إذا هم لم يؤمنوا . 

وه�ذا النه�ج في الح�وار كله ترف�ق فيه ن�داء يش�عر بالعناي�ة ، ودعوة إلى 
عبادة مالكهم الذي يرعى ش�ؤونهم بالإصاح ، وبيان لما يوجب العبادة التي 
يدعوهم إليها ، وبيان لنفع ذلك ، والترفق يستدعي الانتباه ويرجى معه القبول 
والاس�تجابة، كما قال الله تعالى : ﴿ ہ  ہ      ھ  ھ   ھ  ھ     ے       ے﴾)�(، 
وتس�تمر الآيات الكريمة على نهج الترفق عند انتق�ال الحوار إلى القضية الثانية 
قضية التوحيد، وهو انتقال مع اتصال تام يجعل القضيتن واحدة لأن موجبات 
العب�ادة لله هي نفس�ها موجبات توحي�ده، فكانت الأفعال الت�ي ذكر بها الرب 

)�( سورة طه: الآية ��  .
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سبحانه عند الأمر بعبادته صفة له من جهة الأسلوب اللغوي، وجاءت الأفعال 
الت�ي ذكر بها عند الأمر بتوحيده والنهي عن الشرك به صفة له أيضاً: ﴿ ڱ  
ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ ... ﴾، ﴿ ہ  ہ  ھ    ھ  ھ ...﴾، 
﴿ ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ ﴾، وإن�ما فرق�ت حكم�ة الله في كام�ه س�بحانه بن 
هذي�ن النوعن من الأفعال، فأمرت بالعبادة عند ذك�ر الخلق، وبالتوحيد عند 
ذك�ر المنعم، لأن دلالة الخلق على وج�وب العبادة أظهر فالمصنوع عبد لصانعه 
وعليه أن يعبده - وإن كان ذلك يتضمن عدم استحقاق غير الصانع للعبادة إذ 
موجبه�ا غير موجود عنده - ولكنه معنى مترتب على الأول وتابع له ، فيكون 
الأول ممهداً لذكر الثاني صراحة في الآية التالية، ومن جهة أخرى يتضمن ذكر 
النع�م المتع�ددة تنبيهاً إلى ما في تعددها من  دلائل التوحي�د ؛ فهذه النعم لم تلق 
مبعثرة إلى الإنسان ، وإنما هي نعم مترابطة تدل على صانع واحد، ولم تمتد إليها 
ي�د أخ�رى فهي دالة ع�لى قدرة واحد أح�د لا شريك له يتفضل ع�لى خلقه بما 
تصنعه قدرته فيس�توجب بذلك أن يش�كروه وحده على ه�ذه النعم التي تفرد 
بخلقه�ا من أجلهم : ﴿ ہ  ہ  ھ    ھ  ھ  ﴾ فكم في تمهيد الأرض 

كالفراش من الآيات ؟ لقد جعل ذلك لكم . 

﴿   ھ  ے   ﴾ وك�م في بناء الس�ماء من الآي�ات ؟ لقد جعل ذلك كله 
لكم . 

﴿ ے  ۓ ۓ  ڭ  ڭ     ڭ  ڭ  ۇ  ۇ  ﴾ فتعاض�دت الأرض 
والسماء لإخراج هذه الثمرات، وهذه الثمرات رزق فيه منافع، وكل ذلك كان 
﴿  ۇ  ۆۆ  ﴾، فهل يليق أن تعبدوا غيره وتجعلوه نداً له أي مثاً وعدياً ؟! 
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النتيج�ة الطبيعية لهذا كله أن لا تجعلوا له أن�داداً فقد علمتم هذه الدلائل 

الموجب�ة لتوحي�ده وهجر ما س�واه ، ولذلك ج�اء النهي عن اتخ�اذ الأنداد بعد 

 ه�ذه المقدمات ، وجاءت الف�اء الدالة على الترتيب مقرون�ة بصدر جملة النهي 

﴿  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ  ﴾، وجاءت بعدها جملة الحال ﴿   ۋ   ۅ ﴾، 
وذلك يعني أن العلم بما سبق يتناقض مع اتخاذ الأنداد، ويتنافر معه منافرة بيِّنة 

لا خفاء فيها. 

والمضم�ون الإجم�الي لهذا يعن�ي: إني أنعم�ت عليكم بهذه النع�م العظيمة 

وس�خرت لأجلكم السماء والأرض تس�خيراً لا يقدر عليه غيري، فاشكروني 

ولا تشرك�وا مع�ي م�ن لم يفعل ش�يئاً من ذل�ك ولا يقدر علي�ه ، أي علم وأي 

إنصاف يأذن لصاحبه باتخاذ الأنداد ؟! 

ث�م ينتقل الح�وار إلى قضية الرس�الة الإلهي�ة المنزلة على عبد الله ورس�وله 

س�يدنا � ، دون انتقال عن منهج الترفق في الحوار الذي بدأت به الآيات من 

قوله سبحانه: ﴿ ڱ  ڱ  ں  ں ... ﴾ منهج تقديم الأدلة والدعوة 

بالتي هي أحسن والمحاورة العلمية : ﴿ ۉ  ۉ  ې  ې  ې  ې  ى  ى   

ئا  ئا   ئە  ئە ﴾ وما أنزله الله تعالى على عبده هو هذا القرآن المش�تمل 
ع�لى تفصيات معن�ى عبادة الله ومعن�ى توحيده ، والانتق�ال إلى الحديث عنه 

بعدما تقدم هو أمر يس�تدعيه إتمام ما تقدّم لأنه لا تتم العبادة ولا التوحيد فيها 

ب�دون العلم بتفصياتها والإيمان بمصدر هذه التفصيات وهو القرآن الكريم 

أنه منزل من عند الله الذي خلق الناس وتفضل بنعمه عليهم . 
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فك�ما جيء بالقضيت�ن مع برهانهما كذلك ج�يء بالثالثة ومعه�ا برهانها، 

حيث نرى أن البرهان س�يق في ش�أن عبادة الله وتوحيده مس�اقاً ليناً جُعل فيه 

البرهان صفة لله تعالى، وس�يق هنا س�وقاً صريحاً فيه تحديات ثاثة ، ولكن هذا 

التح�دي في�ه طبيعة الح�وار العلمي با توبيخ ولا س�خرية ولا تهديد صريح، 

فهو لا يخرج عن نهج الترفق . 

إن كان عندك�م ش�ك في أن هذا الكت�اب أنزله الله ربك�م - ومعنى ذلك 

أن�ه ق�ول بشر مثلكم - وما كان من قول البشر يمكن لبشر آخر أن يأتي بمثله ، 

فعقولكم الحكم في هذه القضية ﴿ ئا  ئا   ئە  ئە ﴾ لا أطالبكم بقرآن 

كامل مثله ، ولا أطالبكم بعدد من السور ، ولا أطالبكم بسورة كبرى من سوره 

بل أكتفي منكم بأن تأتوا بمثل أي سورة منه ولو كانت الأقصر على الإطاق، 

ولا أطالبك�م بأن ي�أتي بهذا المثل واحد منكم أو جماعة قليلة بل اس�تعينوا بكل 

من يش�هد لكم غير الله تعالى إن كنتم صادقن منصفن في أنه ليس من عند الله 

أو أن فيه ما يدعو إلى الشك، فالبرهان موكول أمره إليكم . 

ولذلك جاء بعده ما يبن واجبهم إن عجزوا : ﴿ ئې  ئې  ئى  ئى  ئى  

ی   ی   ی  ی  ئج  ئحئم  ئى  ئي ﴾ ولكن لا يخلي سبحانه 
الحوار من رفع درجة الحرص على التيقن من النتيجة في نفوسهم بإضافة عنصر 

آخر من عناصر التحدي وهو قوله سبحانه : ﴿ ئى  ئى ﴾ وهو أمر لا يجرؤ 

علي�ه م�ن يفكر في العواقب إلا أن يكون له ضمان م�ن الله القادر على كل شيء 

العالم بالصغير والكبير من العواقب . 
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وم�ن ب�اب الترفق أنه س�بحانه لم يق�ل لهم مثاً ف�إن لم تفعل�وا ولم تؤمنوا 

فأنتم معاندون فس�أعاقبكم بالنار الت�ي وقودها الناس والحجارة ولكن يحثهم 
 ع�لى وقاي�ة نفوس�هم منه�ا وذل�ك لا يك�ون إلا بالإيمان به�ذا الق�رآن أنه من 
عن�د الله ، ولا يق�ول لهم فأنت�م كافرون ، ولك�ن يقول عن الن�ار التي يأمرهم 
بوقاي�ة نفوس�هم منها : إنها أع�دت للكافرين ، ومضمون ذل�ك أنهم يكونون 
حينئ�ذ كافري�ن وجزاؤهم جزاء الكافري�ن ، فهو بيان ضمن�ي يتجنب العنف 

الذي يدعو المخاطبن إلى العناد . 

وفي القرآن آيات أخرى تس�لك س�باً أكثر ترفقاً في الحوار مع المخالفن ، 
كقوله تعالى في وصية موس�ى وهارون فيما يخاطبان به فرعون : ﴿ ہ  ہ      ھ  

ھ   ھ  ھ     ے       ے ﴾)�(. 

ث�م بن له�ما القول اللن فق�ال س�بحانه : ﴿ ې  ې  ى     ى  ئا  
ئا  ئە  ئە  ئو    ئو  ئۇئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ     ئۈ  ئېئې  ئې  ئى  ئى  ئى     

ی  ی  ی  ی  ئج  ئح     ئم  ئى  ئي  بج  بح بخ ﴾ )2(. 

وياح�ظ أن مطلع ه�ذه الآيات يصرح بأن يكون الح�وار مع هذا الكافر 
المغرق في الكفر ليناً رفيقاً، وتصرح الآية بالغاية من هذا اللن ﴿ ھ  ھ     ے       

ے ﴾ فهذا الترفق منهج له هدف مقصود . 

بل نجد في بعض المواضع ترحماً ودعوة إلى التحسر تس�تثير ش�فقة غيرهم 

)�( سورة طه: الآية �� .
)2( سورة طه: الآيتان �7، �8 .
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عليهم لعلهم أن يس�تدر ذلك ش�فقتهم على أنفس�هم ويدعوهم إلى ترك العناد 

فيقبل�ون على الإيمان الذي يدرأ عنهم الع�ذاب ، كما جاء في التعليق على هاك 

أصحاب القرية في سورة » يس « : ﴿ ٺ  ٺ         ٿ         ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   

ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ        ڄ   ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  
ڃ             ڃ  چ  چ  چ    چ  ڇ  ڇ     ڇ ﴾ ؟! )�(. 

وه�ذا كله لا يعن�ي أنه ليس في القرآن حوار عنيف م�ع الكافرين، بل هو 

موج�ود ولكنه مع أه�ل العناد والجحود الرافضن له وه�م يعلمونه حقاً ، كما 

يأتي بيان ذلك في بيان نماذج منه في حوار القرآن مع كفار بني إسرائيل . 

ولكل مقام مقال ، كما جرى به المثل عند العرب قديمًا وحديثاً . 

* * *

)�( سورة يس: الآيات 29-�� .
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اتبعوا من لا يسألكم أجراً :

﴿ ٱ  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  پ  پ  پ  پ   ڀ  ڀ  ڀ  

ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ        ٿ    ٿ  ٿ  ٹ  ٹ  ٹ  ٹ  
ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   ڦ   ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ  ڃ         
چ    چ  چ  چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ  ڍ   ڍ  ڌ  ڌ  ڎڎ  
ڈ  ڈ  ژ  ژ  ڑ   ڑ  ک  ک ک  ک  گ  گگ  گ  
ڻ   ڻ   ڻ     ڻ   ں   ں   ڱ   ڱ   ڱ   ڱ   ڳ   ڳ   ڳڳ   
ے   ھ   ھ   ھ   ھ   ہ    ہ   ہ   ہ   ۀ   ۀ  
ے  ۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ   ڭ  ۇ  ۇ  ۆ  ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  
ۋ        ۋ  ۅ  ۅ  ۉ  ۉ  ې  ې  ې  ې    ى  ى  ئا  ئا   
ئە  ئە  ئو  ئو  ئۇ  ئۇ   ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  ئېئې  ئى  
ئى  ئى   ی  ی  ی  ی  ئج  ئح  ئم  ئى  ئي  بج   ٱ  ٻ  ٻ  
ٻ  ٻ  پ  پ  پ   پ  ڀ  ڀ  ڀ   ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ         ٿ         ٿ  
ٿ  ٿ  ٹ  ٹ   ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ        ڄ   
ڄ  ڄ  ڃ  ڃ  ڃ        ڃ  چ  چ  چ    چ  ڇ  ڇ     ڇ  ڇ  

ڍ  ڍ         ڌ  ڌ  ڎ  ڎ    ﴾ )�( .

تفسير البغوي �076 - تفسير أبي السعود �6�/7

)�( سورة يس ��-�2 .
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في ه�ذه الآيات ح�واران، وكنت أري�د الحديث عن الثاني منه�ما بدءاً من 

قول�ه تع�الى : ﴿ ڱ  ں  ں  ڻ  ڻ    ڻ ﴾، ولك�ن منعن�ي من ذلك 

ق�وة التاحم بينهما في الموضوع، وارتباط العبارات بعضها ببعض، فمن حيث 

الموض�وع يتح�دث الأول ع�ن قضية الرس�الة في نفس�ها وعن الرس�ل عليهم 

الصاة والس�ام ، ويتم الثاني هذه القضية ، ويربطها بموضوع الرس�الة وهو 

الدع�وة إلى التوحي�د ، فم�ن حيث ترابط العب�ارات نجد قوله تع�الى : ﴿   ڻ  

ۀ  ۀ  ہ﴾ فيه تأييد  الرس�ول الثال�ث لاثنن اللذين قبله، 
ووصفه�م بما يدعو الن�اس إلى طاعته�م : ﴿ ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  

ے ﴾، ث�م يتاب�ع  الحدي�ث عن موضوع الدعوة بما ي�دل على أن المراد بها 
دع�وة هذين الاثنن، ثم يحاور قوم�ه فيها ، ولذلك كله كان الأمر الطبيعي هو 

الحديث عن الحوارين معاً إن شاء الله .

وأول م�ا ياحظ في الحوارين جميعاً هو قوة العناية الإلهية بهداية العباد إلى 

الحق والخير والرش�اد؛ فبدلاً من الرس�ول الواحد أرس�ل الله إليه�م اثنن، ثم 

عززهم�ا بثالث بع�د تكذيبهما ، والنفس تميل إلى قبول الأخبار التي يجمع عليها 

ع�دة م�ن المخبرين ، وقد كان ه�ذا العدد تفضاً وزي�ادة في طمأنة قلوب أهل 

القرية، وإلا فإنّ الرسل يؤيد الله الواحد منهم بالمعجزات، وفيها الكفاية التامة 

في الإقناع فا تكون الزيادة في عدد الرسل إلا تفضاً منه سبحانه وتعالى .

وعب�ارات الح�وار دالة على أن الق�وم كانوا يؤمنون ب�الله لكنهم يشركون 
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به ، لأنهم ذكروا اس�م الله وس�موه الرحمن حن نفوا وجود رس�الاته س�بحانه 

وتع�الى ﴿ ڤ  ڤ   ڦ   ڦ  ڦ ﴾ ولا يك�ون العل�م بذل�ك إلا ع�ن طريق 

رسالة سابقة ورسول سابق وإن كان قديمًا في الزمان.

وعبارة القوم تدلّ على أنهم ابتدؤوا حوارهم بالإصرار على الكفر فور ما 

قال لهم الرسل : ﴿ ٿ        ٿ    ٿ ﴾ رغم ما في عبارة الرسل من تأكيد الخبر 

بإن واس�مية الجملة وتقديم » إليكم «، وه�و دال على قوة الاهتمام بهم، وقابل 

قومه�م ذلك كل�ه بالإصرار على الكفر، وعضدوا ذل�ك بالدليل - بزعمهم - 

 وجعل�وه في أول جوابه�م ليبن�ى علي�ه إنكارهم الرس�الة وتكذيبهم للرس�ل: 

﴿ ٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ڤ  ڤ   ڦ   ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ  ڄ ﴾ .

ويظه�ر ه�ذا الإصرار من العبارة الأولى : ﴿   ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  ڤ  ﴾ أي 

لا يمكن أن يرس�لكم الله فأنتم بشر مثلنا ، وأس�لوب النفي والاس�تثناء يعطي 

الق�ول ق�وةً وتأكي�دَ إصرار، وزادوا تأكي�د ذلك بقولهم » مثلن�ا « على معنى لا 

يمكن أن تكونوا رساً وأنتم بشر مثلنا في البشرية، لأن الله لا يمكن أن يرسل 

ب�شراً وإلا لخاطبنا كما خاطبكم، وأوح�ى إلينا كما أوحى إليكم ، وهذه دعوى 

ببره�ان خاط�ئ لأن البشري�ة ليس�ت هي الصف�ة الوحي�دة المؤهلة للرس�الة، 

فبالبداهة يعرف كل الناس أن الرس�ول لا ب�د أن يكون أميناً في القول والفعل 

فا تلعب به الرغائب الخاصة والأغراض الشخصية ، وعلى هذا اعتمد الرجل 

الآتي من أقصى المدينة حن رد على قومه الكافرين كما سيأتي إن شاء الله تعالى.

ويكم�ل الإصرار ع�لى التكذي�ب حن يقول هؤلاء للرس�ل : ﴿   ڤ  ڤ   
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ڦ   ڦ  ڦ﴾ بأسلوب النفي المؤكد بوجوه من التأكيد، أولها: تسليط النفي 
على كلمة » شيء« الش�املة للوحي كله، وبإدخال » من « عليها تأكيداً للعموم 
الشامل لأي جزء من الوحي ، سواء إلى هؤلاء الرسل أو إلى أي رسول ، وهذا 
الأس�لوب يجعل التكذي�ب وإنكار الوحي إلى هؤلاء الرس�ل مبرهناً عليه عند 
قومهم ببرهان ثان كأنهم يقولون لهم : لم ينزل إليكم رس�الة لأنه ما أنزل ش�يئاً 

أصاً ، ثم ختموا هاتن المقدمتن بالنتيجة التي بنوها عليها وهي قولهم: ﴿ ڦ  
ڄ  ڄ  ڄ﴾، وهي نتيجة أكدوها لفظاً بأسلوب القصر بالنفي والاستثناء 
بعدما أكدوها بطريق البرهان، واس�تغنوا عن العطف بكون هذه النتيجة جزءاً 

من حجتهم الثانية فهما كالشيء الواحد .

ولم يناقش�هم الرس�ل في البراه�ن الوهمي�ة التي قدموه�ا ، كأنهم تركوا 
ذل�ك للش�اهد القادم من أقصى المدين�ة ، وإنما أعادوا كامهم الس�ابق ﴿ ٿ        
ٿ    ٿ  ﴾ لك�ن بتأكيد أك�بر ﴿ ڃ  ڃ  ڃ  ڃ         چ    چ  چ  
چ  ڇ  ڇ  ڇ  ڇ ﴾ ، فجمل�ة  » ربن�ا يعل�م « و- ه�ي بمنزل�ة 
القس�م - معناها إش�هاد لله تعالى على صدقهم قدموها على الخبر نفس�ه، ثم 

أك�دوا الخبر بإن وال�ام: ﴿   ڃ         چ    چ  ﴾، وأما قولهم ﴿چ  ڇ  
ڇ  ڇ  ڇ﴾ فه�و تأكي�د بالمعن�ى واللف�ظ، إذ في�ه إع�ان أدائه�م 
الرسالة إلى القوم أداءً مبيناً أي واضحاً مقروناً بالبراهن الكافية، وقد ذكروا 
 ذل�ك بالنفي والاس�تثناء كأنهم يقول�ون : فنحن لم نق�صر في حقكم ولا فيما 
أوجب الله علينا ، ولم يذكروا مضمون الرسالة ولا براهن الباغ، ولا شك 
أنهم ذكروا ذلك لهم كما هو شأن الرسل ولكن لم تذكره الآيات هنا لأن ذلك 
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س�يأتي في كام الش�اهد القادم من أقصى المدينة فيكون إيجازاً وتش�ويقاً إليه 
مثيراً للترقب يشد الانتباه إليه إذا ذكر .

أمّ�ا القوم فأعلنوا إصرارهم على التكذيب م�رة ثانية وقرنوا ذلك بإظهار 

الانزع�اج من دعوته�م ومن محاورته�م فقال�وا : ﴿   ڌ  ڌ  ڎ ﴾ وأتبعوا 

ذلك بالتهديد فقالوا : ﴿   ڈ  ڈ  ژ  ژ  ڑ   ڑ  ک  ک﴾، 

 وه�ي عب�ارات مليئ�ة بالوعي�د المؤكد بوج�وه من التأكي�د، أولها: لام القس�م 

» ڈ «، وهي مكررة بعد ذلك، ومعها نون التوكيد الثقيلة مرتن ﴿ ژ  

ڑ﴾، وحقيق�ة الرجم الرمي بالحج�ارة، ويأتي بمعنى الطرد والمباعدة، 
والتهدي�د بالع�ذاب مبال�غ فيه م�ن وجهن: أوله�ما: التعبير بالم�س، ويفيد هنا 

مب�اشرة العذاب لأجس�ادهم بخاف م�ا لو قال�وا لنعذبنكم فيفي�د التعذيب 

إجم�الاً ، وثانيه�ما: وصف العذاب بأنه أليم ، وتعبيراً ع�ن الحقد والحنق قالوا: 

﴿ ڑ   ڑ ﴾ فكلم�ة » ڑ « يمك�ن فهم المراد منها دون ذكرها، فذكرها 

رهم ودعاهم إلى الله . إظهاراً لغيظهم ورغبتهم في التعذيب والانتقام ممن ذكَّ

ولم ي�دع الرس�ل موعظ�ة قومهم - رغ�م التهديد والوعيد الش�ديد - بل 

حاوروه�م في ش�أن هذا الزع�م، فبينوا لهم بذل�ك أنهم لا يبال�ون بالتهديد في 

س�بيل إباغ ما أرس�لوا به بل في سبيل نصحهم لقومهم فقالوا لهم: ﴿   گ  

گ﴾، أي إن ما وقع من الشؤم أو الباء عليكم إنما هو بسبب كفركم وسائر 
أعمالكم الس�يئة فأنتم الذين أوقعتموه بأنفس�كم وليس بس�ببنا ، ثم اس�تأنفوا 

ال�كام في إقام�ة الحجة على بطان ه�ذا الادعاء فقال�وا : ﴿ گ  ڳڳ   ﴾ 
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أي أتزعمون أنكم أصابكم الشؤم بتذكيرنا لكم حقوق الله عليكم في التوحيد 

والطاع�ة ؟ فالتذك�ير لا يمك�ن أن يأتي بشرٍّ ، ث�م أوضحوا لهم ما هو الس�بب 

الحقيقي لما نزل بهم من الشؤم فقالوا : ﴿ ڳ   ڳ  ڳ  ڱ  ڱ ﴾ فالإسراف 

في التع�دي والإع�راض عن طاعة الله هو الذي يأتي بالش�ؤم على أهله ، وليس 

المراد بالإسراف هنا إضاعة المال فيما لا يجدي، بل المراد تجاوز الحد في الضال 

والإعراض عن الهدى ، وقد تبن ذلك في كامهم السابق : ﴿ ٹ  ٹ  ٹ  ڤ  

ڤ  ڤ  ڤ   ڦ   ڦ  ڦ ﴾ وقوله�م للرس�ل : ﴿ ڈ  ڈ  ژ  ژ  
ڑ   ڑ  ک  ک ﴾.

ث�م افتتحت الآيات حواراً آخر على لس�ان رجل م�ن القرية يقوي الحوار 

 الأول وه�و أن ه�ؤلاء الناصحن رس�ل م�ن عند الله س�بحانه وتعالى - وحق 

رسل الله أن يطاعوا - وبدأت الآيات ببيان ما يستدعي قبول قوله : ﴿ ڱ  ں  

ں  ڻ  ڻ    ڻ  ڻ  ۀ  ۀ  ہ﴾، فهو أولاً ابن بلدتهم 
فهم أعرف به وبصدقه وصاحه ، وهم ثانياً قومه ، والمرء يحرص على الخير لقومه 

 ولا يرضى أن يغشهم أحد ، وهو ثالثاً جاد مجتهد في نصحهم مُجدٌّ فيه، ولذلك 
﴿ ڱ  ں  ں  ڻ  ﴾ يسعى أي جاء باهتمام ، ثم حن قدم لهم نصحه أقام 

ذلك على البرهان الموجب لاتباع الرسل عليهم السام : ﴿   ڻ  ۀ  ۀ  

ہ  ہ  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ھ  ے ﴾ فناداهم بصفة 
القرابة بينه وبينهم، ترفقاً بهم واس�تمالة لقلوبهم، ودفعاً لتهمة الفسق عن نفسه 

في نصحه�م ، وأمرهم باتباع المرس�لن ، فمن كان مرس�اً م�ن عند الله لا يدل 
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إلا على الخير والفاح، فحقه أن يطاع، ثم بن لهم أن حال الرس�ل ينفي عنهم 

الشبهة التي تمنع من التصديق  : ﴿  ہ  ہ   ھ  ھ  ھ  ﴾ فا ينبغي أن 

يظ�ن ب�ه أن يكذب جلياً للمنفعة العاجلة ، وتنكير لفظ الأجر في س�ياق النفي 

يجعله ش�اماً لما كثر من الأجر وما كان في غاية القلة ، ومن جهة ثانية ﴿   ھ  

ے ﴾ أي إن في حاله�م م�ن اله�دى اعتقاداً وعماً وخلق�اً ما ينفي عنهم 
التهم�ة بالكذب ، والناس يش�كون في من ينقل لهم خبراً إم�ا لأنه يجلب به إلى 

نفس�ه نفعاً وإما لأنه ذو س�لوك غير مس�تقيم، وكا الأمرين منفي عن هؤلاء 

الرسل عليهم السام ، وإذا انتفت الشبهة فرض التصديق نفسه بمنطق العقل 

والفطرة وفرض الاستجابة .

ث�م انتق�ل هذا الناصح إلى إقام�ة الحجة على وجوب اتباع الرس�ل عليهم 

الس�ام من وجه آخر هو مضمون دعوة الرس�ل عليهم السام وبن بالبرهان 

أن هذا المضمون يوجب اتباع الرسل فيما يدعون إليه فقال : ﴿ ۓ  ۓ  ڭ  ڭ  

ڭ   ڭ  ۇ  ۇ ﴾ .

وفي هذه الآية من وجوه حكمة الدعوة وترفقها وبراهينها وبيانها ما يملأ 

العن والقلب فقوله : ﴿ ۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ   ڭ ﴾ فيه تعجب واستنكار لترك 

عبادة الله على الوجه القويم أي بتوحيد ، وهو لم يكن مشركاً بالله فحق الكام في 

الأصل أن يقول لهم : » وما لكم لا تعبدون الذي فطركم «، ولكنه عدل عن ذلك 

ترفقاً بهم لئا ينفروا، ووجّه التعجب والإنكار إلى نفسه وأوضح أنهما موجهان 

 إليه من أجل هذا الفعل، فيتوجهان إلى كل من فعله - والسامعون أولهم - وقوله : 
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﴿ ۓ  ۓ  ڭ  ڭ  ڭ   ڭ ﴾ في خط�اب م�ن يعب�دون الله ويشرك�ون ب�ه 

 بيان لكون عبادتهم لإفس�ادهم إياها كمن لا يعب�د الله أصاً، وفي تعبيره بلفظ 

﴿  ڭ   ڭ ﴾ وج�وه من أس�اليب البي�ان إذ الكام مراد ب�ه البرهان على 

فساد ترك عبادته سبحانه وتعالى بمنطق العقل والفطرة ، فالأصل أن يقول لهم 

: ينبغي لي أن أعبد الله لأنه فطرني أي أوجدني من العدم، فالمعبود إنما يس�تحق 

العبادة لأنه أوجد من يعبده، فا داعي لي ولا برهان ولا نفع في أن أترك عبادته 

وحده وأعبد معه غيره، فهذا عجيب مستنكر في العقل والفطرة ، ولكن الكام 

لم يأت في القرآن الكريم على هذا الوجه الذي أفترض لأنه سياق حوار فلسفي 

لا يحرك القلوب كثيراً ولا يهز الشعور الفطري الذي يدفع إلى الخير دفعاً .

فج�اء الأس�لوب القرآني موج�زاً في ألفاظ يس�يرة بهذه المع�اني كلها فبدأ 

بالاس�تفهام تعجباً واس�تنكاراً من ترك عبادة الله ، واختار ذكر الصفة ﴿ ڭ   

ڭ ﴾ وهي التي توجب العبادة له وحده واس�تغنى بها عن ذكر الموصوف 
س�بحانه وتعالى ، وأفاد بالإنكار نفي كل س�بب معقول في ترك هذه العبادة أي 

لا حجة ولا نفع ولا داعي مطلقاً لترك عبادته س�بحانه وتعالى وفي هذا الكام 

- بس�بب مب�اشرة ﴿ ڭ  ڭ ڭ   ڭ ﴾، والفط�ر يوجب عبادت�ه - تنافر 

ش�ديد بن ترك العبادة وبن ما يوجبها يجعل تارك هذه العبادة يش�عر بش�ناعة 

حاله وخزيه من أفعاله .

وكان يكفي لإقامة الحجة أن يقول : ﴿ ڭ   ڭ ﴾ لأن عبادته وجبت 

بكون�ه فاطراً لكن ي�اء المتكلم أضافت معنى آخر يس�توجب التوحيد من هذا 
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المتكل�م ش�كراً لإنعامه عليه بالإيج�اد ، ثم أضاف هذا الناصح س�بباً آخر يزيد 

نكارة الشرك بالله تعالى ويظهر فضيلة مضمون رس�الة الرس�ل عليهم الس�ام 

فق�ال: ﴿ ۇ  ۇ ﴾ أي أن الرج�وع إلي�ه أيضاً يدع�و إلى عبادته وحده 

إذ كي�ف يق�دم العبد على رب�ه دون أن يعبده وحده وقد قام�ت عليه الحجة في 

وج�وب ذلك ؟ ويظهر م�ن قوله ﴿ ۇ  ۇ ﴾ - وهو انتقال من توجيه 

الإنكار إلى نفس�ه في الجملة الس�ابقة إلى توجيه الخطاب إليهم في هذه الجملة - 

أن القوم لم يكونوا كافرين باليوم الآخر مع ما هم عليه من الشرك كما هو حال 

كثير من المشركن كالنصارى ، وتوجيه الخطاب إليهم في هذه الحال لا ينفرهم 

بل هو أدعى لإقامة حجة التوحيد المذكورة عليهم .

ث�م عاد ه�ذا الناص�ح إلى الحوار ح�ول قضي�ة التوحيد وإيض�اح بطان 

 دعوى وجود الشركاء ، وعاد إلى نهج الترفق فوجه الإنكار والتوبيخ إلى نفسه : 

﴿ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ ﴾، وس�اق ه�ذا ال�كام بع�د ذاك ب�دون أدوات 

العط�ف، لأن�ه قضية واح�دة، فبعدم�ا تناولها هن�اك بإقامة الحج�ة على صحة 

التوحيد وصوابه، وفيه إبطال للشرك والشركاء، تناولها هنا من جانب آخر وهو 

ع�دم الج�دوى في عبادته�ا : ﴿ ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ  ۋ        ۋ  ۅ  ۅ  

 ۉ  ۉ  ې  ې  ې  ې    ى ﴾ ، لكن الكام متواصل فقوله : 
﴿ ۆ  ۈ  ۈ  ۇٴ ﴾ إن�كار توبيخي مبني على البرهان الس�ابق ، أي 

من كان فاطراً للخلق مرجوعاً إليه لا يعقل أن يعبد معه إله آخر .

وق�د بن أن عدم الفائدة من اتخاذه�ا لأنها لا تدفع ضراً أراده الله لمخلوق 
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بش�فاعة عن�د الله - إذ لا ش�فيع إلا من بعد إذنه - ولا ق�درة لها على دفع الضر 

بنفس�ها ، فيك�ون اتخاذه�ا مس�تنكراً في العقل والفط�رة يخزى به م�ن يفعله لو 

تعق�ل، وقد ع�برت الآية بما يفيد نف�ي الجدوى من اتخاذهم أت�م النفي، فنفت 

الإغناء مهما كان قلياً ﴿ ې ﴾ والنكرة في سياق النفي تعم ، ونفت الإنقاذ 

أيض�اً بصيغ�ة الفع�ل في س�ياق النفي وهو يعم نف�ي أي شيء م�ن الإنقاذ ، ثم 

أظه�ر الحكم على الشرك تمام الإظهار - لكن لم يترك أس�لوب الترفق - فقال: 

﴿ ئا  ئا   ئە  ئە  ئو ﴾ وقول�ه : ﴿ ئا ﴾ يعن�ي إني إذا فعلت ذلك كنت في 

قل�ب الضال المبن، أي الذي يبن عن نفس�ه أنه ض�ال ، فكلمة » إذاً « تنبيه 

على س�بب الضال وهم آخذون من هذا الس�بب بالنصي�ب الأوفر فالخطاب 

 يصيبه�م بمضمون�ه وقص�ده وإن لم يصبه�م بلفظه ث�م ختم نصيحت�ه بقوله : 

﴿ ئۇ  ئۇ   ئۆ  ئۆ ﴾، وفي ذلك معنيان يقويان دواعي س�ماع 

نصح�ه: أوله�ما أنه يدعوهم إلى الإيمان بربهم ولم يقل إلى الله، ولا قال : إلى ربي، 

لأن م�ن معاني الرب أنه الخالق الراعي المصلح لش�ؤون مربوبه وذلك يوجب 

الإي�مان به ولذا عطف عليه الأمر بس�ماع نصحه » بالف�اء « وهي تفيد الترتيب 

كترتي�ب المس�بب عن الس�بب ، وإضاف�ة إلى ضميره�م ﴿ ئۆ ﴾ تنبيهاً إلى 

فضل�ه عليه�م بربوبيته، ثانيهما أنه أخبره�م بأنه آمن به س�بحانه وتعالى أي قد 

س�بقهم إلى ما نصحهم به والمرء لا يغش نفسه وذلك يقوي الثقة به ويرغب به 

من يقتدي .
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 وق�د ج�اء في الرواي�ات الحديثية أن قوم�ه قتلوه ، والآية مش�عرة بذلك : 

ئى   ئم   ئح   ئج   ی   ی   ی   ی   ئى    ئى   ئى   ئېئې   ئې   ئۈ    ﴿

ئي﴾ وذل�ك لا يك�ون إلا بعد الموت س�واء قلنا بأنه دخ�ل الجنة حقيقة 
أي بروحه كحال الش�هداء ، أو قلنا إنه عرض عليه مقامه في الجنة فهو دخول 

تقدي�ر لا دخ�ول فع�ل ، وظل حريص�اً على هداية قوم�ه بعد موت�ه، وتمنى أن 

يعلموا بشأنه وإكرامه عند ربه لعلهم يؤمنون.

وقد اس�توجب القوم بقتل�ه عقاب الله فلم يأتهم بعده رس�ول إذ لا فائدة 

في الإرس�ال إلى من يقتل الرس�ل بل جاء العذاب العام : ﴿  ٻ  ٻ  ٻ  ٻ  

پ  پ  پ   پ  ڀ  ڀ  ڀ   ڀ  ٺ  ٺ  ٺ  ٺ     ٿ    ٿ  ٿ  ٿ  ٹ  
ٹ   ٹ  ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ        ڄ   ڄ  ڄ  
ڃ  ڃ  ڃ     ڃ  چ  چ  چ    چ  ڇ  ڇ     ڇ  ڇ  ڍ  ڍ         ڌ  

ڌ  ڎ  ڎ ﴾ .

وفي ه�ذه الآي�ات الأخيرة إخبار م�ن الله تعالى بحال الق�وم ليعتبر الناس 

به�م م�ع إيض�اح العبرة ، وأعج�ب ما في ذل�ك قوله س�بحانه وتع�الى في نهاية 

ٹ  ڤ  ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ         الخ�بر وبداي�ة بي�ان الع�برة ﴿ 

ڄ   ڄ ﴾ ، كأن�ه يق�ول : يا م�ن يريد أن يتحسر على أم�ر جدير بالحسرة 
فليتحسر على هذا الش�أن من شؤون العباد وهو أنهم ﴿    ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  

ڄ        ڄ   ڄ ﴾ .
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ووجه كونه عجيباً أن الله تعالى أظهر به أن رحمته بهم أحب إليه من عذابهم 

ل�و آمنوا واتبعوا رس�لهم، وأنه س�بحانه وتعالى يحب الرف�ق بعباده ولكنهم 

 يأبون هذا الرفق بكفرهم وإيذاء الرسل عليهم السام ﴿    ڤ  ڦ  ڦ  ڦ

  ڦ  ڄ        ڄ   ڄ ﴾ فهم الذين يجلبون لأنفسهم الدمار والعذاب ، وهذا 
الرف�ق يظهر في عباده المرس�لن حن يدعون أقوامه�م إلى الإيمان بالله تعالى، 

 ثم بن الله س�بحانه وتعالى العبرة للناس م�ن مصائر الأقوام الهالكن فقال : 

بمصائ�ر  يعت�برون  ألا  أي   ،﴾ چ  چ   چ   ڃ   ڃ        ڃ   ڃ    ﴿

الأق�وام الكثيري�ن الذي�ن أهلكناهم لكفره�م وتكذيبهم رس�لهم ، ثم ختم 

س�بحانه وتعالى سَ�وْقَ العبرة بقوله : ﴿ڍ  ڍ         ڌ  ڌ  ڎ  ڎ ﴾ أي 

ما من قوم من أولئك إلا وس�يجمعون لدينا ويحضرون لدينا للحس�اب بعد 

عقوبة الدنيا ، وهذه العبرة خاصة العبر كلها ، والله تعالى أعلم . 

* * *
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يخادعون الله :

﴿ ڤ  ڤ      ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ  ڄ     ڄ  ڄ  ڃ  ڃ   ڃ  

ڌ   ڌ   ڍ   ڍ   ڇ   ڇ   ڇ     ڇ    چ   چ   چ   چ   ڃ  

گ   گ    گ   ک   ک   ک   ک          ڑ   ڑ   ژ   ژ   ڈڈ    ڎ   ڎ  

گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ  ڱ  ڱ  ڱ   ڱ  ں    ں  ڻ  ڻ  

ڻ    ڻ  ۀ  ۀ  ہ   ہ  ہ  ہ     ھ  ھ  ھ  ھ  ے ے  ۓۓ   ڭ   

ۅ   ۅ   ۋ   ۋ   ۇٴ   ۈ    ۈ   ۆ   ۆ   ۇ     ۇ   ڭ   ڭ   ڭ  

ۉ  ۉ  ې  ې  ې        ې  ى   ى  ئا  ئا  ئە  ئە  ئو  ئو   

ئۇ  ئۇ  ئۆ  ئۆ  ئۈ  ئۈ  ئې  ئې     ئې  ئى  ئى  ئى  

ی  ی           ی  ی    ﴾)�(. 

تفسير البغوي �7- تفسير أبي السعود �/�9

في هذه الآيات حوار من حوارات القرآن مع المخالفن ، ولكنه حوار غير 

مب�اشر ، يذك�ر أقوالهم وأعماله�م ويرد عليها من دون أن يوج�ه الخطاب إليهم 

إش�عاراً بإبعادهم، وهو حوار فيه ش�دة شديدة كأنما هي ضربات على الوجوه، 

وذلك يناس�ب م�ا هم عليه م�ن النفاق يظه�رون الإيمان ويفعلون م�ا يناقضه 

بقصد الخداع وجزاؤهم الردع . 

)�( سورة البقرة: الآيات �6-8 .
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ويبدأ الحوار - لا معهم بل مع مخاطبن غيرهم أقرب ما يمكن أن يكونوا 

هم المس�لمن - يبدأ بالتعريف بهم كصنف من الناس لا كجماعة موجودة بن 

المس�لمن، وهذا يناس�ب قصد إبعاده�م ومجافاتهم ، فيقول س�بحانه : ﴿ ڤ  

منافق�ون  فه�م  إذن   ﴾ ڃ  ڄ   ڄ   ڄ  ڄ   ڦ   ڦ   ڦ   ڦ   ڤ 
ضعف�وا عن إبداء كفرهم فلج�ؤوا إلى الخداع : ﴿ ڃ  ڃ  چ  چ  ﴾ 

ف�يرد الله تع�الى على عملهم ه�ذا أولاً بأنه لا يضر أح�داً وإنما يضرهم وحدهم 

ويق�ع عليه�م وحدهم ، وه�م غافلون عن ذل�ك : ﴿ چ  چ  ڇ   ڇ    

ڇ  ڇ ﴾ وهذا يش�عرهم بضرورة النظر في ش�أن أنفسهم ومراجعة ما هم 
عليه، وذلك من دواعي التراجع عن الباطل إذا علم صاحبه أنه يضر بنفس�ه ، 

وهذا من مقاصد الآية رغم أن الس�ياق س�ياق زجر وتوبيخ وسخرية ، وليس 

حواراً يقدم الأدلة لمن يجهلها والبراهن لمن لا يعلمها . 

وي�رد عليهم ثانياً ببيان أن س�بب خطئهم هذا ليس جه�اً يداوى بالعلم 

ولكنه نفاق دعاهم إليه ش�ك في الدين ، ويس�مى الش�ك مرضاً ليشعرهم بأن 

هذا النفاق قد أفسد قلوبهم وأضّر بها، ويبن لهم أنه جازاهم على نفاقهم بزيادة 

ح  مرض هو الشك والحيرة ، وأوجب لهم جزاءً آخر هو العذاب الأليم، ويصرِّ

بأن سبب ذلك هو كذبهم أي إظهارهم الإيمان وهم غير مؤمنن ، وليس المراد 

الكذب الذي يكون في الخبر العادي ، وهذا كله مع ما فيه من الزواجر يتضمن 

دعوته�م إلى مراجعة أنفس�هم ، لا ببيان الدلائ�ل والبراهن لأنهم لا يجهلونها، 

ب�ل بكش�ف إضرارهم بأنفس�هم لعلهم يرجع�ون ، ثم تع�رض الآيات صور 
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نفاقه�م - وص�ور نفاقهم كثيرة - ولكن الآيات تذكر ما يتعلق منها بمواقفهم 

القائمة على نفاقهم في عاقتهم مع عموم المس�لمن حيث كانوا يوالون اليهود 

ويتآمرون معهم على النبي � والمؤمنن به من المهاجرين والأنصار ويس�يئون 

إليه � وإليهم وإلى دينهم . 

في الص�ورة الأولى يقول س�بحانه : ﴿ ک  گ  گ   گ  گ  ڳ  ڳ﴾ 

للنب�ي والذي�ن مع�ه � ﴿   ڳ  ڳ  ڱ   اليه�ود وبكيدك�م  بتآمرك�م م�ع 

ڱ﴾ وه�ذا عن�اد ومبالغ�ة في النف�اق فهم لا يدعون أنه�م مصلحون 
فقط ، بل يزعمون - كما دلت كلمة إنما - أن كل أعمالهم إصاح، ولا يفعلون 

شيئاً من الإفساد . 

ولذل�ك أجابهم الله تعالى بحصر الإفس�اد فيهم وكمال هذا الإفس�اد حتى 

إن س�واهم لا يع�د عمله إفس�اداً بالنس�بة إليه�م فيقول س�بحانه : ﴿ ڱ  ں    

ں  ڻ  ﴾ ، فيب�دأ ب�أداة التنبي�ه » ألا « ليلفت بها الأنظ�ار ويؤكد الجملة 
ب�أداة التوكيد » إن « ويعرف الخبر بالألف والام لبيان أنهم جامعون لأطراف 

الإفس�اد كلها وذلك يحصر الإفساد فيهم، ثم يؤكد هذا الحصر بضمير الفصل 

» هم « بن المبتدأ والخبر ، وهذا الكام ليس بدفع الش�بهة وإقامة الدلائل على 

الحق لأنهم لا يجهلون الحق بل يعاندونه ، وإنما هو زجر وتوبيخ وإهانة ، ويأتي 

قوله سبحانه : ﴿   ڻ  ڻ    ڻ ﴾ إكمالاً لهذا التوبيخ لا التماساً للعذر بإثبات 

أنهم جاهلون بما يفس�دون وما هو حقيقة حالهم ، ومعنى ذلك أنهم لإغراقهم 

في الإفساد صاروا كمن لا يدري ماذا يفعل بحيث يغفل عن أخطائه المضرة به 
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فا يحس بها مع أنها ظاهرة كل الظهور فهو ميت الشعور كأنه لا شعور له ألبته 

وهذه غاية التوبيخ ومنتهاه . 

وفي الص�ورة الثانية يقول س�بحانه : ﴿ ۀ  ہ   ہ  ہ  ہ ھ  ھ  

ھ  ھ  ے ے  ۓ    ۓ   ﴾، وفي كامه�م ه�ذا غ�رور وتك�بر واحتقار لأهل 
الإي�مان ف�وق ما فيه من كفر وجح�ود، والعاقل لا يفعل ذل�ك إنما يعتذر حن 

يك�ون صادق�اً في عذره بأن�ه لم يظهر له ما يدع�وه إلى الإي�مان وبنحو ذلك من 

الأعذار ، إذ ليس في قول من قال لهم : ﴿ ہ  ہ ھ  ھ ﴾ ما يدعو إلى 

س�وء الجواب ، إنما هو دعوة إلى الإيمان بطريق التدبر والنظر الذي يس�ير عليه 

الناس من حولهم وهم يعلمون أن هؤلاء الناس عقاء ذوو رأي وتدبير ، وإذا 

ه�م - بدلاً من أن يؤمنوا كما آم�ن الناس أو يعتذروا بعذر الصادقن - يجيبون 

ج�واب المتكبرين الجاحدين المحتقرين لس�واهم المس�تنكرين ما فعله المؤمنون 

فيقول�ون ﴿ ھ  ے ے  ۓ ﴾ والس�فيه ه�و ضعي�ف العق�ل الطائش في 

أقواله وأفعاله ، وهذا طعن في دين الله تعالى إذ الس�فهاء لا يعرفون أن يختاروا 

م�ا هو حق وخير ، ولذلك جاءهم الجواب من الله تعالى ردعاً وزجراً وإهانة ، 

لا تعليمًا وتوضيحاً للحق إذ هو غير خاف عليهم فقال سبحانه : ﴿ ڭ   ڭ  ڭ  

ڭ  ۇ  ۇ    ۆ ﴾ بعبارة شبيهة بما تقدم من الجواب في الآية السابقة، 
لكن جاء الكام هنا بنفي العلم وهناك بنفي الش�عور لأن الإفساد شيء ظاهر 

يدرك بالشعور بينما الإيمان أمر عقلي علمي يدرك بالعلم . 
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وفي الصورة الثانية قال س�بحانه : ﴿ ۈ  ۈ   ۇٴ  ۋ  ۋ  ۅ  ۅ  

ۉ  ۉ  ې  ې  ې        ې  ى   ى  ئا ﴾ 

وفي ه�ذه الص�ورة ينكش�ف نفاقه�م جلي�اً بصري�ح أقواله�م : يقول�ون 

للمؤمن�ن: » آمن�ا «، ويقول�ون لأصحابهم في الكف�ر والنفاق : » إنّ�ا معكم « 

بالتأكي�د )�(، ويؤكدون اس�تهزاءهم بأنهم ليس�وا إلا مس�تهزئن ، وأصحابهم 
ه�ؤلاء ليس�وا منافق�ن عادين في نفاقه�م بل هم ق�ادة في النفاق يدع�ون إليه 
ويحتال�ون في دعوته�م ويزينون لأصحابهم النفاق كما تفعل الش�ياطن ولذلك 

أطلق القرآن عليهم اسم الشياطن كشفاً لحقيقتهم . 

وج�اء ال�رد م�ن الله تع�الى ع�لى اس�تهزائهم باس�تهزائه، وش�تان م�ا بن 
الاس�تهزاءين، ولذل�ك صدرت الجملة باس�مه س�بحانه ﴿ ئە  ئە  ئو  ﴾ 
إظه�اراً للف�رق العظيم بن عدوانه�م بالاس�تهزاء ورد هذا الع�دوان من عند 
الله تع�الى ، ثم أضاف إلى ذلك س�بحانه أن�ه ﴿ ئو   ئۇ  ئۇ  ئۆ ﴾ أي 
يزيده�م - م�ع أنهم طاغ�ون - ويتركهم ف�ا يعجل بإهاكهم فيس�تمرون في 
حيرته�م وتردده�م كما ق�ال س�بحانه ﴿ ں    ڻ  ڻ  ڻ  ڻۀ ﴾)2( فتزداد 

عقوبتهم . 

وهذا الرد كالذي س�بق من الردود ليس فيه عرض للقضية وإقامة للأدلة 
ولكن توبيخ وزجر وإهانة لأن القوم ليسوا في حال استعام ولا في حال إنكار 

)�( تفسير الطبري �/�0 .
)2( سورة آل عمران: الآية �78 .
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حوا بألسنتهم ، جاحدون  قائم على استدلال أياً كان، إنما هم مستهزئون كما صرَّ
رافضون لقبول الحق . 

وك�ما بدأت الآي�ات بذكرهم وهم مس�تبعدون عن الح�وار ختمت بمثل 
ذل�ك وكأنه�ا تشرح حاله�م لغيرهم وتب�ن حقيقته�م ودوافعه�م وثمرة ذلك 

ی            ی   ئى   ئى   ئى   ئې   ئې      ئې   ئۈ   ئۈ    ﴿  : فيق�ول 
ی ﴾. 

والإشارة إليهم بكلمة ﴿ ئۈ ﴾ تصور ما سبق من اعتقادهم وأقوالهم 

وأحواله�م ومعاملته�م، كأنهم مش�اهدون ينظر إليهم الناس، وش�ؤونهم هذه 

بادي�ة في صورتهم كالبرهان على أنهم ﴿ ئې  ئې     ئې ﴾ فهذه الأمور 

لا تكون إلا ممن يأخذون الضالة وهم حريصون عليها حرص المش�تري على 

البضاع�ة الت�ي يبذل فيها المال ويتركون الهدى ترك المش�تري م�ا يبذله من مال 

في مقاب�ل بضاع�ة هي عن�ده أهم منه وأع�ز عليه ، ولم�ا كان كل عاقل يعلم أن 

اله�دى خ�ير والضالة شر كانت النتيج�ة الطبيعية لذل�ك التبديل أنهم ﴿ ئى  

ئى  ئى ﴾، ب�ل ق�د خ�سروا خس�ارة فادح�ة إذ ق�د ضل�وا ﴿ ی  ی           
ی﴾. 

وهذه الآية لخصت ما س�بق من ش�ؤونهم وحكمت عليهم بما يستحقون 

ومع ذلك لم تخرج عن نهج ما تقدم في الحوار من التوبيخ والذم والإهانة، فهم 

لم يسيروا على طريق البحث عن الحق والإيمان به حينما يظهر، بل سلكوا طريق 
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الغواي�ة وأمعنوا في ش�عابه ، فا هم نفعوا أنفس�هم ولا هم كف�وا أذاهم عمن 

س�لك طري�ق الهداية، وم�ن كان كذل�ك كان الأجدى في الح�وار معه هو نهج 

السخرية والذم والتوبيخ لا نهج كشف الحقائق وإقامة الدلائل والبراهن . 

والآي�ات القادم�ة في القرآن بعد هذا هي تش�بيهات تمث�ل حالهم فتزيدها 

وضوحاً وتزيدها تأثيراً في النفوس، نفوس من راجع نفسه من هؤلاء المنافقن، 

ونف�وس من حولهم من المؤمنن وعموم الناس، وهو تأثير ينفر الس�امعن من 

تلك الأحوال ويملأ قلوبهم خش�ية من العواقب السيئة التي نالت المنافقن أو 

هددوا بها في المستقبل من الحياة الدنيا والآخرة . 

وشرح هذه الأفعال فيه فائدة إذ هي تكميل لهذا الحوار من جهة الإيضاح 

والتأثير ، وفي ما تقدم كفاية إن شاء الله عن التوسع دفعاً للملل . 

* * *
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الخاتمــــــة

لقد كان للقرآن الكريم أثر عظيم في هداية الناس إلى الإيمان والإس�ام ، 

وما قصة إس�ام عمر رضي الله عنه عن قارئ الس�يرة ببعيد ، ولا قصة إذعان 

عتب�ة ب�ن ربيعة ببعيد أيضاً ، ولا ريب أن لحوار الق�رآن مع المخالفن أثراً كبيراً 

في تغ�ير هؤلاء ، ولذل�ك كان هذا الحوار جديراً بالدراس�ة التفصيلية المتقصية 

لأصوله وأساليبه، وهو أمر كبير وشاق يحتاج إلى عمل متواصل وبحث دؤوب 

طويل، وقد اقتصرت منه على موجز يقرب ويوضح ولا يستقصي فكانت هذه 

الصفحات التي تقدمت .

وكانت المقدمة بياناً للأهمية وأيضاً للمقصود وتتابعت الأبواب والفصول 

ع�لى قلتها واختصاره�ا في تفصيل ذلك فكان الب�اب الأول بفصليه يمثل كل 

منه�ما جملة أصول من أصول الحوار القرآني مع المخالفن وهو الفصل الأول ، 

وجملة من الأساليب وهو الفصل الثاني .

فم�ن الأصول أن الق�رآن الكريم كان يحتج على المخالف�ن بما لا يمكنهم 

إنكاره لا بما هو حق عند المؤمنن أو ذوي العقول السليمة فقط كقوله سبحانه 

على لس�ان نبي�ه إبراهيم لقوم�ه : ﴿ ۓ  ۓ  ڭ ﴾)�(، وه�ذا إبراز جهير 

للتناقض كما سبق عند ذكر الآية بيانه . 

وم�ن الأصول القرآني�ة أن ينقض دعوى الخصم بما يش�هد الواقع به ولا 

)�( سورة الصافات: الآية 95 .
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 يمل�ك الخص�م في�ه جواباً كقوله س�بحانه ع�لى لس�ان إبراهيم عليه الس�ام : 

﴿ ڎ  ڈ  ڈ   ژ    ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک ﴾)�(. 

وم�ن أص�ول الحوار القرآني مع المخالفن أن يكش�ف لهم الش�بهات التي 

ٹ   ٹ   ٹٹ    ٿٿ   ٿ   ٿ   ٺ    ﴿  : س�بحانه  كقول�ه  أضلّته�م 

ڤ  ڤ  ڤ  ڤ  ڦ  ڦ   ڦ  ڦ ﴾)2( . 

ومن أصول الحوار القرآني معهم أن يحتج عليهم بما يقرون ، وإن لم يسلِّم 

لهم كقوله سبحانه : ﴿ک  ک  گ  گ  گ  گ   ڳ﴾)�(، أي 

أنتم تفضلون البنن، وزعمكم أن المائكة بنات الله س�بحانه يعني أنه اختار 

لنفس�ه ش�يئاً هو دون ما اختار لكم ، وهذا كله افتراض لأن المائكة ليس�وا 

بناته .

وم�ن أص�ول الحوار القرآني معه�م أن يقررهم بما يقرون به وهو يس�تلزم 

الإق�رار بما ينكرونه من الحق كقول�ه تعالى : ﴿ ڦ  ڦ  ڦ    ڄ﴾)�(، 

وتصديقه�م بهذا معلوم لك�ن المراد إلزامهم بما هو مثله وهو إعادة خلقهم يوم 

القيامة . 

وم�ن ه�ذه الأص�ول أن يلجئ المخاطب�ن إلى أمرين يعج�زون عن ادعاء 

)�( سورة البقرة: الآية 258 .
)2( سورة الأنبياء: الآيتان 26، 27 .

)�( سورة الزخرف: الآية �6 .
)�( سورة الواقعة: الآية 57 .
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أحدهما ويدينون أنفس�هم إذا ادعوا الآخر : كقوله تعالى : ﴿  ڇ  ڍ  ڍ  

ڌ  ڌ     ڎ  ڎڈ  ڈ   ژ  ژ  ڑ  ڑ  ک  ک  ک  کگ  گ  
گ   گ  ڳ  ڳ  ڳ  ڳ ﴾)�(. 

ومن هذه الأصول أن يُظهر النبي � - بأمر القرآن - أنه مس�تعد لاتباع 

م�ا يقولون من الباطل لو اس�تطاعوا إثبات كونه حق�اً، ولكن بعد أن يقدم من 

الأدل�ة ما يدل على أن قولهم باطل قطعاً ، كما تحدث عن التوحيد حديثاً مطولاً 

ثم قال للمشركن : ﴿ ژ  ڑ  ڑ      ک  ک  ک  ک      گ ﴾)2(، وكل الأدلة 

تقول لهم إن هذا مستحيل . 

وباب الأصول القرآنية في الحوار مع المخالفن باب واس�ع هذه أمثلة منه 

تح�اول أن تظهر عظمة هذا الح�وار وعظمة أصوله بتوفي�ق الله تعالى باختصار 

يلفت النظر إليها، لا باستقصاء يجمعها. 

وأمّ�ا الفص�ل الثاني م�ن الب�اب الأول وهو أس�اليب الحوار الق�رآني مع 

المخالفن فهو لا يتناول تفصيل الأس�س العقلي�ة والعلمية في الحوار كالفصل 

الس�ابق بل يتناول جانباً آخر هو طريقة التأثير على النفس حن مخاطبة العقول 

من ترفق وترغيب أو شدة وترهيب ونحو ذلك . 

فنرى القرآن الكريم يترفق في الحوار مع المخالفن حتى مع أشدهم عناداً 

)�( سورة البقرة: الآية 80 .
)2( سورة الزخرف: الآية �8 .
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قب�ل أن يصب�ح هذا العناد جهاراً بواحاً كقوله س�بحانه وتع�الى لبني إسرائيل: 

چ   چ   ڃ   ڃ     ڃ   ڃ   ڄ   ڄ   ڄ   ڄ   ڦ   ڦ    ﴿

چ ﴾)�(، ونح�و ه�ذا بل أظه�ر منه قوله س�بحانه وتعالى بع�د ذكر أهل 

القري�ة الذي�ن هددوا أنبياءه�م وقتلوا مَنْ نصحه�م باتباعهم : ﴿ ٹ  ڤ  

ڤڤ  ڤ  ڦ  ڦ  ڦ  ڦ  ڄ        ڄ   ڄ ﴾)2(، وه�ذا للتأث�ير ع�لى م�ن 
يسمع قصصهم . 

وم�ن الأس�اليب القرآني�ة في ح�وار المخالف�ن أن يزجره�م أش�د الزجر 

ويهددهم بأشد العذاب - إن لم يستجيبوا - وذلك ليكسر عنادهم فلعلهم بعد 

ك�سر العناد يس�تجيبون كقوله س�بحانه وتع�الى : ﴿ ٻ  ٻ  ٻ   ٻ  پ  

پ  پ  پ  ڀ    ڀ   ڀ  ڀٺ  ٺ  ٺ  ٺ  ٿ  ٿ  ٿ  ٿ               
ٹ  ٹ  ٹ  ٹ  ڤ   ڤ  ڤ  ڤ ﴾)�(. 

وق�د يجمع الحوار الترفق والترغيب مع الش�دة والترهيب ومعهما براهن 

الح�ق كما ج�اء في حوار مؤم�ن آل فرعون من س�ورة غافر وه�و طويل يمكن 

الرجوع إليه . 

ومن أساليب الحوار القرآني مع المخالفن أن يكون عقب قصة تثير مكان 

العبرة في النفوس، ثم يأتي بعدها الحوار فيكون أثره في النفس أكبر كقوله تعالى 

)�( سورة البقرة: الآية �0 .
)2( سورة يس: الآية �0 .

)�( سورة الفرقان: الآيتان �2، 22 .



13�

بعد عرض قصة قوم هود عليه الس�ام في س�ورة الأحقاف : ﴿ ھ  ھ  

ے  ے    ۓ  ۓ ﴾)�( ... إلى قول�ه تع�الى: ﴿ ئى  ئى  ئى  ی  ی  
 ،)2(﴾ تج  بي  بى   بم     بخ   بجبح   ئي   ئى   ئحئم    ئج   ی   ی  

وهذا الحوار جاء بعد القصة ليكون الأسلوب أعظم تأثيراً والله أعلم . 

والأس�اليب في ح�وار القرآن كث�يرة وآثارها عظيمة وما ه�ذا المذكور إلا 

نماذج . 

ث�م ج�اء الباب الثاني وهو كله بفصوله الثاث�ة عبارة عن نماذج مشروحة 

من الحوار تمتزج فيها الأصول والأساليب لتؤدي نتائجها الباهرة، وهو مكون 

من ثاثة فصول كل منها يوضح قضية، فالفصل الأول نماذج من الحوار حول 

قضي�ة )التوحيد( كل منها يتناولها من جانب، والفصل الثاني نماذج من الحوار 

حول قضية )البعث( وكل منها يتناولها من جانب، والثالث هو نماذج متنوعة، 

والجميع جانب تطبيقي لرؤية الأصول والأساليب . 

وعس�ى أن يك�ون الله وفقني إلى الص�واب والخير ويتقب�ل ذلك مني ولله 

الحمد أولاً وأخيراً . 

وصلى الله على سيدنا محمد وآله وصحبه وسلم . 

)�( سورة الأحقاف: الآية 26 .

)2( سورة الأحقاف: الآية 28 .
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